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“विद्वान्‌ मित्रों का मुझसे बारंबार अनुरोध था कि मैं इस “तकंसझ्ा' प 


* प्रावकथन 
यह तो सरवंविदित ही है कि हमारी राष्ट्रभाषा “हिन्दी' है । विश्व की 


"अन्य समृद्ध भाषाओं के सदश भ्रपनी इस भाषा को उन्नति के चरम शिखर 
“पर पहुँचाना हम भारतवासियो का महान्‌ कर्त्तव्य है । इसका प्रमुख साधन 


है मषा के साहित्यिक-मंडार की सर्कङ्गपूण एवं वेमवशाली तथा लोकप्रिय 
बन्ना । इस उद्देश्य की पूर्ति के निमित्त जो प्रयत्न चल, रहे हैं वह तो प्रशंस- 
नीय हैं ही; साथ ही यह मी भ्रावश्यक है कि हम भपनी राष्ट्रभाषा हिन्दी 


- की जननी देवमाषा-संस्कृत के साहित्यिक वेमव को हिन्दीभाषा के माध्यम 
-से समाज के समक्ष सुन्दररूप में प्रस्तुत कर । इसी बात को ध्यान में रखते 
_ हुए संस्कृत-साहित्य एवं दर्शन के कुछ उच्चश्रेणी के ग्रन्थों पर विस्तृत हिन्दी 


व्याख्याप्रों को लिखने के लिए मेरे अनेक विद्वान्‌ मित्रो द्वारा मुझे विवश 
क्रिया गया । परिणामस्वरूप अब तक ईशोपनिषद्‌, कठोपनिषद्‌, माण्ड्क्यो- 
पनिषद्‌, भ्रभिज्ञानशाकुन्तल, कुमारसंभव, ( पंचमसग ), रघुवंश ( द्वितीय 
सगं ), नैषधचरित ( प्रथमसगं ), विश्रतचरित, चन्द्रलोक ( पंचममयूख ) 
तथा शिशुपालवध ( प्रथमसगं ) नामक ग्रन्थों पर आलोचनात्मक भूमिकाओं 


* सहित विस्तृत हिन्दी व्याख्यायें लिखी जा चुकी हैं । साथ ही काव्यमीमांसा, 


अभिज्चानशाकुन्तल एक अध्ययन, मुद्राराक्षत की आलोचनात्मक विस्तृत भूमिका 
संस्कृत रचना माग-१, वेदिक साहित्य का इतिहास ( प्रश्नोत्तर रूप में ) 


- तथा नाट्यकला की इष्टि से महाकवि कालिदास और मवमूति के नाटकों 


का तुलनात्मक अध्ययन ( मेरा भपना शोध-प्रबन्ध ) नामक मौलिकग्रन्थों 
की रचना भी की बा चुकी है। इसके अतिरिक्त वेदिक साहित्य का समी- 
क्षात्मक .इतिहास, संस्कृत साहित्य का आलोचनास्मक इतिहास आदि मौलिक 
ग्रन्थ ओर वेणीसंहार नाटक की विस्तृत हिन्दी व्याख्या भी शीघ्र ही प्रेस में . 
जाने को है । _ भ्राज ईस “तकेभाषा” नामक च्यायशास्त्रीय दार्शेनिक-ग्रन्य की 


_ विशद हिन्दी व्याख्या आप सभी के बीच प्रस्तुत है ।. इस पुनीत कार्य के लिए _ 
` मैं अपने विद्वान मित्रों का चिर ऋणी रहेगा 1 


यद्यपि इस छोटे से ग्रन्थ पर लगभग १५-२० व्याख्यातमक टीकाएँ लिखी 


"जा चुकी है । मेरे परमपूज्य गुरुदेव भ्राचाय विश्वेश्वर ने भी इसकी विस्तृत ला 


व्याख्या लिखकर हम सभी को लामान्वित किया है । किन्तु फिर भो 
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(रो 
विस्तृत व्याख्या लिखू । यद्यपि मैंने उनसे कहा कि मेरे गुरुदेव ने ही इसकी 
व्याख्या लिखने में कुछ भी उठा नहीं रखा है । अतएव इस ग्रन्य की व्याख्या 
लिखना एक प्रकार से पिष्टपेषण ही होगा किन्तु फिर मी उनका अनुरोध था 
कि आप अपनी शैली में इसकी झर मी अधिक विस्तृत व्याख्या लिखने का 
कष्ट कोजिए। मैं अपने शुमचिन्तक मित्रों के अनुरोध को ठुकरा न सका ।' 
परिणाम स्वरूप उक्त ग्रन्थ की विशद व्याख्या आपके समक्ष प्रस्तुत है। 
गतवषं ४ जुलाई १६७५ को मेरे मध्यमपुत्र प्रिय विश्वमित्र का २७. 
वर्षे की अल्पायु में एंक ्राकस्मिक दुर्घटना के कारण अचानक ही देहावसान 
हो गया था जिसके कारण मेरा मन सत्र के प्रारम्भ से ही अत्यन्त क्षुब्ध, 
दुःखी तथा शोकसंतत था ओर मेरी इच्छा न थी मैं तकंभाषा जैसे गम्भीर 
ग्रन्थ पर अपनी लेखनी का प्रयोग करूँ। किन्तु मेरे मित्रों तथा हितेषियों ने 
सदैव यही कहा कि उक्त ग्रन्थ पर लेखनी का प्रयोग होने से आपके मन को 
शान्ति प्राप्त होगी । अतः इसे अवश्य लिखें रौर उसी अपने दिवंगत पुत्र को 
इस पुस्तक को समर्पित भी कर दें। मुझ विवश होकर तदनुसार करना 
ही पड़ा । र 
इस पुस्तक की व्याख्या लिखने में मुझे अनेक विद्वानों एवं आचार्या द्वारा 
लिखित अनेक व्याख्या-ग्रन्यो आदि का भ्राश्रय लेना पडा है । एतदर्थं मैं उन 
सभी लेखकों के प्रति अपना हादिक आभार तथा कृतज्ञता प्रकट करता हूँ । 
मुझे अपने विचारशील एवं अध्ययनशील मित्रो पर पूर्ण विश्वास है कि 
वे इसमें विद्यमान न्यूनताझों से मुझे ध्रवगत कराने की भ्रनुकम्पा अवश्य करेगे 
ताकि उनका समाधान भी मेरे द्वारा झागामी संस्करण में किया जा सके | 
साथ ही मेरा उनसे यह अनुरोध मी है कि वे इस ग्रन्थ के सम्बन्ध में यदि: 
किसी नूतन भाव अथवा विचार आदि को इसमें समाविष्ट कराने की आव- 
इयकता समभते हों तो उसमें भी मुझे सूचित करने का कष्ट करें। उनके 
द्वारा प्राप्त सुझावों, प्रेरणाझों आदि के लिए मैं सदेव. उनका कृतज्ञ रहूंगा । 
यदि इस नवीन व्याख्या से विभूषित यह ग्रन्थ इसके अध्येताओं द्वारा 
आदर एवं सन्तोष का माजन बन सका तो में अपने परिश्रम को सफल 
समझ गा । र 


नागपञ्चमी विनीत 


५००२ सुरेन्द्रदेव शास्त्री 
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विद्वान्‌ लेखक 
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| स्वकीय दूरदर्शी, मितभाषी, सत्यवादी, 
होनहार, समझदार, व्यवहार-कुशल 
मातृपितृभक्त 
प्रभुभक्त 
तर भात्मज-- 
प्रिय विश्वमित्र को सस्नेह समर्पित 
कि जो २७ वर्ष की अल्पायु में, अकाल सें 
ही सहसा कालकवलित कर लिया गया । क 
सुरेन्द्रदेव श्री | 
de | क 
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७ श्री केशत्रमिश्रप्रणीता 
० तर्कंभाषा ° 


भूझिका 


मांशैतबपं सृष्टि के प्रारम्म से ही ज्ञान-प्रघान देश रह” है । शास्त्रीय 


, दृष्टि से यहाँ के ऋषियों तथा ज्ञानप्रेभी सज्जनों ने कम की अपेक्षा ज्ञान को 


ही संदा प्रधानता प्रदान की है । ऐसी ज्ञान-प्रधान विद्या में “अन्वी- 
क्षिकी” नाम की विद्या का स्थान सर्वप्रथम भ्राता है। इस ग्रन्वीक्षिकी के 
सम्बन्ध में न्यायदशँन के प्रथम सूत्र के वात्स्यायनक्कत भाष्य में उद्घुत की 
गयी निम्नलिखित उक्ति सवथा सत्य ही प्रतीत होती है :-- 
“'प्रदोपः स्वं विद्यानाघुपायः सवकमणाभ्‌ । 
आश्रमः सवंधर्माणां सेयमन्वोक्षिको मता ।।” 

इस “अन्वीक्षिकी' को सभी विद्याप्नों का प्रकाशक, सभी प्रकार के कर्मों 
का साधक तथा सम्पूणं घर्मो का आश्रय कहा गया है । 

प्रत्यक्षदष्ट तथा शास्त्रश्चुत विषयों के तात्विक स्वरूप को अवगत कराने 
बाली विद्या को ही “अन्वीक्षिकी नाम से कहा जाता है। इसी विद्या को 
दूसरे शब्दों में न्यायविद्या भ्रथवा न्यायशास्त्र नाम से पुकारा गया है, जैसा 
कि भाष्यकार वात्स्यायन ने कहा भी है :-- 

“्रत्यक्षागमास्यामीक्षितस्य अन्वीक्षणमन्वीक्षा । तथा प्रवर्तत इत्या- 
न्वी क्षि की -न्यायविद्या-न्यायशास्त्रम्‌'' | न्याय प्रथमसूत्र भाष्य ] । 

न्याय तथा न्यायप्रणालीके आधार पर अन्य विषयों का प्रतिपादन 
किये जाने से अन्वीक्षिकी को न्यायविद्या अथवा न्यायशास्त्र कहा गया है । 

वात्स्यायन के भ्रनुसार न्याय मानवीय-विचारों की उस प्रणाली का 
नाम है कि जिसमें वस्तुतत्व छै निर्धारण हेतु सभी प्रमाणों का उपयोग किया 
जाता हे--“प्रमाएँ: श्रथेपरीक्षणं न्यायः” । 

च्यायशास्त्र का थादिग्नन्य हे--न्यायसूत्र, जिसे न्यायदर्शन नाम से 


पुकारा आता ह । यह महर्षि गौतम की निजी कृति हे कि जिसका निर्माण | क म 
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सांसारिक त्रिविध दुःखों से पीडित प्राणिवर्ग के कल्याणाथे किया 


गया था । 
किसी विषय को लेकर पवित्र जिज्ञासामाव से अथवा जय-पराजय की 


इच्छा से विद्वान्‌ पुरुषों के मध्य जो परस्पर शास्त्रचर्चा हुआ करती हे उस ही 
के क्रमशः नाम हैं “वाद” और “जल्प” ॥ इन्हीं वाद और जल्प ग्रथवा 
शास्त्रचर्चा के स्वरूप को परिष्कृत, नियमित तथा परिमाजित करने में हो | 
` न्यायशास्त्र की सम्पूर्ण शक्ति व्यय हुयी है। इसके अतिरिक्त न्यायशास्त्र का 
जो ग्रवशिष्ट अंश रह जाता हे वह शरीर आदि से व्यतिरिक्त नित्य “आत्मा 
की सत्ता को सिद्ध करने में व्यय हुआ हें । इस प्रकार न्यायशास्त ६ मुख्य | 
प्रतिपाद्य विषय दो ही बनते हैं। इन दोनों प्रतिपाद्य विषयों में एक साध्य | 
अथवा प्रतिपाद्य है और दूसरा ह साधक अथवा प्रतिपादक । इन दोनों में 
भी शरीर. झादि से व्यतिरिक्त नित्य 'आत्मा' की सत्ता सिद्ध करना ही | 
न्यायशास्त्रं अथवा न्यायदक्षंन का प्रमुख प्रतिपाद्य विषय हैं । । 
दर्गन शब्द 'दश्‌” ( देखना ) धातु से निष्पन्न होता है । “इश्यते अनेन | 
इति दर्शनम्‌” अर्थात्‌ जिसके द्वारा देखा जाता है श्रथवा साक्षात्कार किया 
जाता है उसी का नाम दशन है। इन दर्शनों के अ्रष्ययन से साधक-पुत् 
झात्म-साक्षात्कार अथवा परमात्मा का साक्षात्कार किया करता है । अतः 
इन न्याय आदि शास्त्रों को 'दर्शन' नाम से भी कहा जाता है । 
दर्शन को "जीवन की व्याख्या! कहा जा सकता है। जीवन के सभी 
पहलुओं के साथ “दर्शन! का सम्बन्ध है । जीवन ते सम्बन्धित किसी ज्ञान- 
विज्ञान को दर्शन से पृथक नहीं किया जा सकता है । इसके श्रतिरिक्त दशन 
जीवन को सुखी एवं कल्याणमय बनाने का उपाय भी प्रस्तुत करता है । वह 
मानव-जीवन के लक्ष्यीभूत चतुर्थ पुरुषर्थं ( मोक्ष ) की प्राप्ति हेतु साधनों 
को मी बतलाता है । | 
अतएव यह कहा जाना उपयुक्त ही है कि दर्शन सम्पूर्ण मानव-जाति की _ 
सामान्य-सम्पत्ति है । अ 
न्यायदर्शन अथवा न्यायशास्त्र के दो युग-- | 
रचना की इष्टि से न्यायशास्त्र को दो भागों में विभक्तं किया जा सकता | 
है । एक भाग के भ्रन्तगंत मूल सूत्र आते हैं तथा द्वितीय भाग में माप्य! | 
वातिक, तात्पयंटीका आदि का समावेश होता है । प्रत्येक भाग के निर्माण 
में शताब्दियाँ लगी हैं | भाष्य, वातिक, तात्पर्येटीका आदि तो पृथक्‌-पृथक्‌ ग्रन्थ _ 
हैं । अतः नइके ऊपर तो शताब्दियों का प्रभाव स्पष्टरूप से परिलक्षित होता 


P 
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है । किन्तु “मूलसूत्र तो पृथक्‌-प्रथक्‌ ग्रन्थों के रूप में उपलब्ध नहीं होळे 
है । वह तो थुक ही ग्रन्य के रूप में, उपलब्ध है । अतः उस पर शताठिदयों का 
प्रभाव सरलता से देखा नही जा सकता दै । फिर भी जिन संघर्षो में होक 
| न्यायसूत्रों को अन्तिम स्वरूप प्रास हो सका हैं उनका प्रभाव छिपाया नहीं 
| जा सकता है | 
( १ ) साध्यप्रधान युग 

नित्य-आत्मा के अस्तित्व को स्थापित कुरना ही उपनिषदों का घ्येय रहा 
है। इसी उद्दश्य की पुति के लिए लगमग उपनिषदुकाल के भ्रास-पास ही 
न्यायशारैत्र का भी सुत्रपात हुआ होगा । अतएव न्यायशास्त्र के इस काल कौ 
साध्यप्रधान' अथवा 'अध्यात्मप्रधान* युग के नाम से कहां जा सकता है 
¦ इस युग में पूर्ण जिज्ञासाभाव के साथ शङ्का-समाधान किया जाया करता था & 
। इसमें जय अथवा पराजय की भावना नहीं रहा करती थी । जिज्ञासु जन 
| श्रद्धापूर्वक, समित्पाणि होकर, जिज्ञासाभाव के साथ. आत्मतत्ववेत्ता ऋषियों 
। के आश्रम में उपस्थित हुआ करते थे । इस प्रकार के अनेक प्रसद्छो की चर्चा 
| उपनिषदों में उपलब्ध होती है। ऋषिगण भी श्रपने' सम्पूणं अनुमवों वे 
| अत्यधिक प्रेममाव के साथ उन जिज्ञासुओ के हूदयों में उड़ेल दिया करडे 
| थे। यदि एक बार में उक्त विषय को नहीं समझ पाते थे तो दुसरे दिन उछ 
। विषय को दूसरे प्रकार से तथा तीसरे दिन तीसरे प्रकार से समझाया जावः 
| था | आत्मतत्व के ज्ञान को प्राप्त करना ही एकमात्र उद्देशय था। चाहे उसकी 
| प्रक्रिया किसी भी प्रकार की रही हो -- 
| “यया यया भवेत्पु सां व्युत्पत्तिः प्रत्यगात्मनि । 
| सा संव प्रक्रिया साध्वी विपरीता ततोऽन्यथा |” 
| यह था प्राचीनन्याय का प्रथम युग कि जिसे 'साध्यप्रधानयुग! के नाह 
[| 


से कहा गया है । 
( २) साधनप्रधान युग-- 
प्रथमयुग के पश्चात्‌ आत्मवाद के साथ ही साथ अनात्मवाद का भौ 

| ० भरीगणंश हुआ । आत्मा तथा अनात्मा से सम्बन्धित यह विवाद जब स्पष्टरूश 
| से पक्ष-प्रतिपक्ष रूप में सामने आया भ्रौर उसके साथ ही वादी एवं प्रतिवादी 
की जय अथवा पराजय की भावना का पुट लगा तो उसने एक नवीन युग 
| | का रूप धारण कर लिया । अल्पकाल में ही वाद-विवाद की इस कला दे. 
| एक स्वतन्त्रशास्त्र का रूप घारण कर लिबा। परिणामस्वरूप उनके लिए 
` | स्वतन्त्र परिमाषाओं तथा स्वतन्त्र नियमों का भी निर्माण किया गया । 
6 है 
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तर 


(. परिणाम यह हुआ कि तत्कालीन नैयायिकों की इष्टि में आत्मतत्व-विवेचन 
रूप न्यायशास्त्र का प्रधान प्रतिपाद्य-विषय “तो पीछे रह गया और साध्य के 
स्थान पर साधन के निर्माण में ,ही सम्पूर्ण शक्ति लग गयी । इस नवीन-युग 
की भावनाओं के मध्य सुसंस्कृत होकर न्यायशास्त्र जिस रूप में हम लोगों 
के समीप आया उसी को वर्तमान समय में “न्यायदशंन' नाम से कहा जाता 
है । इसमें साध्य की श्रपेक्षा साधन पर तथा प्रमेय की भ्रपेक्षा प्रयाण पर 
अधिक बल दिया गया है । म्रतएत्र इसःयुग को 'साधनप्रधान-युग' कहना 
उपयुक्त ही है । 2 

इस प्रकार न्यायशास्त्र के उपयु क्त दो रूपों को दो नामों से कहा गया 

है। प्राचीन-न्यायशास्त्र के लिए “अल्वीक्षिकी” शब्द का प्रयोग संस्कृतः 
साहित्य में विशेषरूप से उपलब्ध होता है । यह 'अन्वीक्षिकी' शब्द न्याय- 
शास्त्र के 'साध्यप्रधानयुग' की, भावना को ही अ्रभिव्यक्त करता है । अन्वी- 
क्षिकी शब्द के अथे को स्पष्ट करते हुए स्वयं भाष्यकार वात्स्यायन ने 
लिखा है -- 

“प्र॒त्यक्षागसाभ्याभी क्षितस्य अन्वीक्ष णमन्वीक्षा , 

तया प्रवर्तत इत्यान्वी क्षिकी न्यायविद्या न्यायशास्त्रस्‌” ।। 


झर्थात प्रत्यक्ष ( योगि-प्रत्यक्ष ) तथा आागम, ( आप्त-वचन ) द्वारा. 
पूर्णरूपेण ज्ञात अर्थ ( आत्मतत्व ) का ( युक्तियों द्वारा सांसारिक लोगों 
के ) ज्ञान प्राप्त करने का ही नाम अअन्वीक्षा' है । इस अन्वीक्षण के आधार 
पर प्रवृत्त हुयी विद्या का नाम आन्वीक्षिकी अथवा न्यायशास्त्र पड़ा । 
“अन्वीक्षिकी? शब्द के उपयुक्त विश्लेषण से यह स्पष्ट हो जाता है कि 
उक्त ( अन्वीक्षिकी ) शब्द के अभ्यन्तर ग्रात्मतत्व के निरीक्षण सम्बन्धी 
भावना पूर्णरूपेण ओतप्रोत है । अतएव यह शब्द 'साध्यप्रघानयुग' की भावना 
को ही अभिव्यक्त करता हे । 
' उपयुक्त 'अन्वीक्षिकी' शब्द के अतिरिक्त न्यायशास्त्र के वादविद्या, 
तकंविद्या आदि अन्य नाम भी मनुस्मृति, स्कन्दपुराण, महाभारत आदि ग्रन्थों 
में उपलब्ध होते हैं! किन्तु ये सभी नाम न्यायशास्त्र के “'साधनप्रधानयुग 
के हो परिचायक है । स्वयं “न्याय” शब्द भी 'साघनप्रधान-युग' का ही 
परिचायक प्रतीत होता है । जैसा कि भाष्यकार वात्स्यायन ने 'न्याय! शब्द |° 
का स्पष्टीकरण करते हुए लिखा भी है | 
+ नू ५च्रमाणरथपरोक्षणं स्थायः’ । - 
{ 
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-मुमिका ° 4 


न्यायशास्त्र के प्रणा-- 

न्यायशास्त्र के प्रणेता के सम्बन्ध में मी विद्वानों में मतभेद है । क्योंकि 
संस्क्ृत-साहित्य के विभिन्न ग्रन्थों में न्यायश्चास्त्र के प्रणेता के वारे में विभिन्न 
नामों से उल्लेख प्रात होता है । 

( १ ) पद्मपुराण. स्कन्दपुरार*, नैवधचरितरे, गान्धर्वतन्त्रः तथा 
विश्वनाथ-वृत्ति आदि ग्रन्थों में न्यायशास्त्र के प्रणेता के रूप में महषि गोतम 
का नाम उपलब्ध होता है । SC 207 2 

(०२) इसके विपरीत न्यायमाष्यः, न्यायवातिक”, न्य्यवातिक“तात्पर्थे- 
टीका तथा न्यायमंजरी' आदि न्ग्राग्शास्त्रीय ग्रन्थों में “न्यायशास्त्र' . को 
“अक्षपाद' की कृति.बतलाया गया है | 


१. “कणादेन तु सम्प्रोक्त शास्त्रं वेशेषिक महत्‌ । गौतमेन तथा न्यायं, 


सांख्यन्तु कपिलेन बं”! ( पद्मपु०, उत्तरखण्ड अ० २६३ ) । 
२. “गौतमः स्वेन तकेरा खण्डयन्‌ तत्र तत्र हि ॥? 
( स्कन्दपु०, कालिका खण्ड, ०१७ ॥ ) 1 
३. मुक्तये यः शिलात्वाय झास्त्रमूचे सचेतसाम्‌ । 
गोतमं तमवेतेव यथा वितत्य तथेव स: ॥” नैषध सगं १९ ॥ 


| `, ४. गोतसप्रोक्तशास्त्राथंनिरता: सवं एव हि। 


शार्गालीं योनिमापन्ना: सन्दिर्धाः सर्वकमंसु 1? 
( यान्घवंतन्त्र-प्राणतोषिणीतन्त्र में उद्धृत ) 
५. “एषा प्रवरगोतलसुत्र वृत्तिः, थ्री विश्वनाथकृतिना सुगमाल्पवर्णा । 
शीकृष्णसन्द्रचरणास्बुजचःचरी क-्रीमच्छिरोमणिवचः प्रचयैरकारि ॥!? 
( न्यायसूत्र, विश्वनाथवृत्ति ) 
६. “योऽक्षपादमृि न्यायः प्रत्यभाद्‌ वदतां वरस्‌ । 
तस्य वात्स्यायन इद भाष्यजातमबत्तयत्‌ ॥। 
० ( न्यायभाष्य, विजयनगरम्‌-संस्कृतसीरीज्‌ ) 
७. “यदक्षपादः प्रवसे घुनीनां शमाय शास्त्रं जगतो जगाद । 
कुता किकाज्ञाननिव्‌ त्तिहेतो: करिष्यते तस्य मया निबन्धः ॥? 
( न्यायवातिक ) 
८. “अथ भगवता श्रक्षपादेन निःश्रेयस हेतौ शास्त्र प्रणीते... इत्यादि” 


न ` ( न्या० वाऽ तात्पयंटीका ) 
९. अक्षपादप्रणीतो हि विततो न्यायपादपः । ; 


सान्द्राभृतरसस्यन्दफलसन्दर्भनिर्भरः ॥” ( त्यायमञ्जरी प्रस परि 


इ अर | ^ 
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शु ८ तकभाषा 


( ३ ) महाकविभास होरा रचित “प्रतिमानाटक' में न्यायशास्त्र के 
ब्रणेता के रूप में “मेधातिथि” का नाम उपलब्ध होता है । 

इस प्रकार न्यायशास्त्रके प्रणेता के सम्बन्ध में तीन नाम उपस्थित होते हैं 
| १ ) गौतम ( २ ) अक्षपाद ओर (३ ) मेधातिथि । 

यदि उपयु'क्त तीनों नाम एक ही व्यक्ति के हों तब तो इसकी प्रामाणि- 
ङंता को ही सिद्ध कर देना है । यदि तीनों व्यक्ति भिन्न-भिन्न हों तो यह 
क्षणंय करना कठिन ही होगा कि न्यायशास्त्र का रचयिता कोन है? इस 
जटिल प्रश्न के समाधान में महाभारत के निम्नलिखित वचन पे पर्याप्त 
सहायता मिलती है :-- द 

“मेघातिथिमंद्ाप्राज्ञो गोतमस्तपसि स्थितः । 
विमृश्य तेन कालेन पत्न्याः संस्थाव्यतिक्रमस्‌ ॥ 
महाभा०, शान्तिपवे अध्याय २६५-४४ ॥ 

उपयुक्त इलोक से यह स्पष्ट हो जाता है कि गौतम ओर मेघातिथि--दो 
बाम नहीं हैं-ये दोनों एक ही व्यक्ति हैं इनमें से एक शब्द तो वंश का बतलाने 
डाला है और दूसरा नाम का बोधक है । किन्तु भ्रक्षपद और गौतम को एक 
आनकर समस्या का हल किया जाना संभव नहीं है। ऐसी स्थिति में आचाये 
हश्वेश्वर के अनुसार यह मान लेना ही उचित होगा कि न्यायशास्त्र में 
क्रमिकविकास में गोतम तथा अ्रक्षपाद--दोनों का महत्वपूर्ण भाग रहा 
होगा । जैसा कि हम पहले स्पष्ट कर चुके हैं कि प्राचीन 'न्याय' के विकास 
में झात्मप्रधान ( साध्यप्रधान ) और तकंप्रभान ( साधनप्रधाच ) दो युग 
स्पष्टरूप से प्रतीत होते हैं। इन दोनों के सम्बन्ध में यह मान लिया जाय कि 
साध्यप्रघान अथवा प्रमेयप्रधान अथवा भ्रध्यात्मप्रधान युग के निर्माता गौतम 


3276-33: Soto 


RERANCH UC OI ET I 


हुये होगे और प्रमाणप्रधान ( साधनप्रघान ) युग के प्रवर्तक 'क्षपाद । _ 


बतेमान काल में उपलब्ध न्यायसूत्र में प्रमेय का प्राधान्य न होकर प्रमाण का | 
ही प्राधान्य है। इससे यह प्रतीत होता है कि यह अ्क्षपाद.द्रारा किये हुए 
प्रतिसंस्कार का ही परिणाम है । इससे पुवे .गौतम द्वारा निमित न्यायसूत्र | 
उपनिषदों के समान प्रमेयप्रधान ही था । भ्रतः हो सकता है कि ग्रध्यात्म _ 
ज्ञानरूप उपनिषदों से न्याय विद्या को पृथक करने हेतु ही अक्षपाद ने उसको _ 


१, भोः काश्यपगोत्रोऽस्मि । साङ्गोपाङ्ग वेदमघीये । मानवीय धमंश्षास्त्र; 
माहेश्वरं योगशास्त्र, बाहंस्पत्यमर्येक्षास्त्र. भेधातिथे्न्यायशास्त्रं; ` 


प्राचेतसं भ्राद्धकल्पं च ॥” ( प्रतिमानाटक-पंचम अङ्क ) 
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. प्रमाणप्रधाज्ञ बनाया हो । ग्रतः यह कहा जाना अनुपयुक्त न होगा कि प्राचीन 


न्याय का निर्माण महषि गौतम भौर अक्षपाद इन दोनों महापुरुषों के प्रयत्न 
का ही सम्मिलित पररिगाम है । ० 

अथवा यदि कोई ऐसा व्यक्ति हो कि जिसने न्यायशास्त्र के रचयिता को 
एक स्थान पर गौतम नाम से तथा अन्यत्र भ्रक्षपाद नाम से अभिहित किया 
हो । तो ऐसे व्यक्ति वाचस्पति मिश्र हैं कि जिन्होंने न्यायशास्त्र के रचयिता 
को उक्त दोनों नामों से भ्रभिहित किया है । न्यायवातिक तात्पर्यटीका के 


. आरम्ध में उन्होंने लिखा है :-- ० 


“(अथ भगषता 'श्रक्षपादेव क्तित्रेसहेतो शास्त्रे प्रणीते”--इत्यादि वाक्य 
से निश्रेयस (मोक्ष) के हेतुमूत न्यायशास्त्र को अक्षपाद-प्रणीत कहा है तथा 
“व्यायसूत्री निबन्ध” में-- 

''्यदळस्भि किमपि पुण्यं दुस्त रकुनिबन्धपङ्कमग्नानास्‌ । 


श्रीगोतमसुगवी नाम तिज रतीनां समुद्धरणात्‌ ॥ 
संसारजलधिसेतौ वषकेतो  सकलदुःखषामहेतो । 
एतस्य फलसखिलर्मापतमेतेन प्रीयतामीश: ॥" 


उपयु क्त वाक्य के द्वारा न्यायशास्त्र को गोतममुनि की चिरन्तन सुन्दर- 
वाणी ( सुगवी ) कहा है । 

अतएव इस आधार पर यह मानना होगा कि उक्त दोनो तामों में से 
'गौंतम' यह उनका स्वाभाविक नाम था तथा '्रक्षपाद' यह औपाधिक नास । 


प्राचीनःन्याय-साहित्य 

यद्यपि यह निश्चितरूप से कह सकना संभव नहीं है कि 'न्यायशास्त्र' का 
प्रारम्म कब से हुग्रा किन्तु फिर मी गोल्डस्टकर तथा उसके आधारभूत 
पारिनि-मूत्रों के आघार पर यह तो कहा ही जा सकता है कि न्यायशास्त्र 
निह्चितरूप से पाणिनि से «पुव का है। न्यायशास्त्र सम्बन्धी सर्वाधिक 
प्राची नग्रन्थ 'न्यायसुत्र' ही है । परन्तु वर्त्तमान युग में प्राप्त “न्यायसूत्र' को 
देखकर यह कह सकना संभव नहीं है कि “्यायसुत्र' ठीक इसी रूप में 
पाणिनि से पुवं भी रहा होगा । इस बात के अनेक प्रमाण उपलब्ध हैं कि 
जिनसे विदित होता है कि “स्यायसूत्रों' के अनेक सूत्र ऐसे हैं कि जिन्हें अत्यन्त 
आधुनिककालीन कहा जा सकता है । जिन सूत्रों के द्वारा बौद्ध-सिद्धान्तो का 
खण्डन किया गया है उनको तो बोद्धकाल के पश्चात्‌ का ही मानना होगा । _ 
कुछ सूत्रों को उदाहरणार्थ देखिये :- | Mee 
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माध्यमिक सुत्र 
न संभवः स्वभावस्य युक्तःः प्रत्यय हेतुभिः । 
स्वभावः कृतको ,नाम भविष्यति पुनः कथम्‌ ।। 
माध्येमिकसूच अ० १५ १० ६३ 
त्यायसूत्र 
न स्वभावसिद्धिरापेक्षिकत्वाद्‌ । 
व्याहत्दादयुक्तस्‌ । ° 
न्यायसूत्र अ०, ४, १, ३९-४० इत्यादि । 
इस विषय पर भलीमाँति विचार करने पर परिणाम यही निकलता 
है कि 'न्यायसूश्रों' की रचना किसी एक काल में नहीं हुयी! सवंप्रथम . 


आचाय गोतम द्वारा अध्यात्म-प्रधात स्यायसूत्रो की रचना की गयी । इसके ' 


ग्रनन्तर श्रध्यात्मप्रधान उपतिषद्‌-विद्या से न्यायविद्या को पृथक करने को 
इष्टि से तथा न्यायसूत्र के प्रमेय-प्रघान स्वरूप के स्थान पर प्रमाण-प्रधान 
स्वरूप को लाने की इष्टि से सउका परिवर्तित स्वरूप सामने आया । पुनः 
` बौद्ध-काल में उनमें कुछ प्रक्षेप ग्रोर परिवर्घन आदि होकर “न्यायशास्त्र 
का वर्त्तमान स्वरूप निमित हुग्रा । 

“न्यायसूत्रों” के पश्चात्‌ न्यायशास्त्र का दूसरा पुरानाग्रन्थ वात्स्यायन- 
भाष्य! है जिसका रचना-काल ४०० विक्रमी (जैकोवी के भ्राघार पर ३०० 
तथा भ्रन्य आलोचकों के अनुसार ४०० विं०) के आसपास का स्वीकार 
किया गया है । ४०० विक्रमी से लेकर १००० विक्रमी तक के ६०० सौ वर्षों 


ROPER त SSIES FISERV 
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के समय में न्यायशास्त्र सम्बन्धी जिस्‌ महान्‌ साहित्य की रचना हुयी उस | 


सम्पूर्ण न्याय-साहित्य का भ्राधार ग्रन्य “न्यायसूत्र' तथा 'वात्स्यायन-भाष्य' « 
ही हैं । अन्य जो कुछ भी एतत्सम्बन्धी साहित्य रचा गया वह सभी या तो इन्हीं 
ग्रन्थो के समर्थन में अथवा इन्हीं की टीका-प्रटीका झादि के रूप में लिखा | 
गया है । अतः इस सभी साहित्य को “प्राचीनःन्याय-साहित्य' नाम से पुकारा 


जाता हूँ । र 


यद्यपि १००० विक्रमी के पश्चात्‌ भी उक्त प्राचीन न्याय-साहित्य का | 
निर्माण तो १७ वीं शताब्दी तक किसी न किसो रूप में चलता तो अवश्य | 


रहा किन्तु किसी मोलिक-ग्रन्य की रचना नहीं की जा सकी। इस काल में 


भी प्रायः न्याय-सूञों की टीका-प्रटीका ही लिखी जाती रही । प्रतः ४०० 
विक्रमी से १००० विक्रमी तक जिस न्यायसाहित्य का निर्माण हुआ उसे 


` अवश्य ही महत्त्वपूर्ण कहा जा सकता हे । 
Be कक 6४ हर 
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(१) भाष्यकार वात्स्यायन 
` प्राचीन न्याय के आचायों में प्रमुख स्थान 'वात्स्यायन' का ही है । इन्होंने 
गौतम के न्यायसूत्र पर एक भाष्य की रच्चना की है जिसे “न्यायभाष्य तथा 
वात्स्यायन-भाष्य' नामीं से कहा जाता है । यह अत्यन्त उच्चंकोटि का साष्य 
है जिसे समी टीकाकारो ने अपना आघार वनाया ह तथा पश्चाद्‌ मावी 
सभी विद्वानों ने स्वीकार भी किया है । 
ये “वात्स्यायन कौन हैं यह मी एक विवादपू्ण प्रश्‍न है । यद्यपि न्याय 
माष्यैषत्रर ने स्वयं अपने को 'वात्स्यायन' नाम से निदिष्ट किया हे :-- 
“ध्योऽक्षपादमृषि न्यायः प्रत्यभाद्‌ बदतां घर: । . 
तस्य॒ वात्स्यायन इदं भाष्यजातमवत्तयत्‌ ॥” 
वार्तिककार “भारद्वाज? द्वारा भी अपने 'न्यायवार्तिक' ग्रन्थ के अन्त में 
उक्त नाम से ही न्यायामाष्यकार को. स्मरण किया गया है 
“व्यदक्षपादप्रतिभो भाष्यं वात्स्यायनो जगौ । 
अकारि महतस्तस्य भारद्वाजेन वातिकस्‌ ॥? 
वाचस्पतिभिश्र द्वारा भी “न्यायवातिकतातपर्यंटीका” के प्रारम्भ में 
भाष्यकार वात्स्यायन को “पक्षिलस्वामी” के नाम से निर्दिष्ट किया गया है- 
“अथ भगवता अक्षपादेन निःश्रेयसहेतौ शास्त्रे व्यूत्पादिते च मगवता 
पक्षिलस्वामिना किसपरमवशिष्यते यदर्थं वातिकारम्मः ? 
हेमचन्द्र ( जैन ) ने तो 'अपने ग्रन्थ “अभिघानचिन्तामणि” के सत्यं. 
काण्ड में भाष्यकार वात्स्यायन के आठ नामों का निर्देश किया है -- 


. “'वात्स्यायनो सहलनागः कौरिल्यश्चणकाल्मजः । 
ब्राभिलः पक्षिलस्वामी, चिष्णुगुप्तोऽङ्गुलश्च सः 1” 


` इसके अनुसार तो वात्स्यायन, मल्लनाग, चाणक्य, चणकात्मज्‌ आदि 
आठौं नाम एक ही ब्यक्ति के प्रतीत होते हैं। साथ ही यह द्रविडदेशवासी 
भी प्रतीत होता है जिसकी राजधानी काञ्जीपुर ( वर्तमान काञ्चीवरम्‌ ) 
थी ! इसी दृष्टि से उसके नामों में 'द्रामिल' भी एक नाम है साथ ही 'पक्षिल- 
स्वामी” नाम भी उस ही देशवासी का नाम प्रतीत होता है । इसके अतिरिक्त 
स्वयं वात्स्यायन ने न्यायदशंन के २।१।४०बें सूत्र में उदाहरणरूप से मात. 
बनाने का वर्णन किया है जो कि उक्त देश का विशिष्ट मोजन हे । इन | 
सभी बातों से यह सिद्ध होता है कि वात्स्यायन द्रविड़ देशवासी ही ये। . 
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इसी प्रकार पुरुषोत्तमदेव के त्रिकाण्डशेषकोश, ब्रह्मवर्ग में निम्नलिखित 
वचन उपलब्ध होता है जिससे उपयुक्त नामों में से अधिकांश नामों आदि 


की पुष्टि होती है-- कप 
““बिष्णुगुप्तस्तु कौ ण्डिन्यश्‍व(राक्यो द्रामिलोंड्शुक: । 
वाप्स्यायनो मल्लिनागपक्षिलस्वासितावपि ।।” 


“अभिधानचिन्तामणि' में उल्लिखित नामों में 'कोटिल्य' ग्रौर 
“चणकात्मज' यह दो नाम भी हैं। आयं चाणक्य का नाम तो भारतीय 
इतिहास में नन्दवंश"के उन्मुलक तथा मौयंसाम्राज्य के संस्थापक के' रूप में 
अत्यन्त प्रसिद्ध है । “कौटिल्य” भी उन्हीं का दुसरा नाम है । अव यदि 
'अभिधानचिन्तामणि' के अनुसार यह स्वीकार कर लिया जाय कि उक्त 
आठौं नाम एक हो व्यक्ति के हैं तब तो यह स्वीकार करना हौ होगा कि 
आयें चाणक्य ही वात्स्यायन नाम से न्यायशास्त्र के माष्यकर्ता हैं । 

इसकी पुष्टि निम्नलिखित उद्धरण से भी होती है: 

“प्रदीप: सर्बेविद्यानामुपायः सर्वकर्मणास । 
आश्रय: स्वधर्भाणां विद्योद्देशे प्रक्ीतिता 17 

यह श्लोक वात्स्यायनभाष्य के प्रथमसूत्र के अन्त में आयें चाणक्य द्वारा 
निमित “कौटिल्य अर्थशास्त्र” नामक ग्रन्थ से उद्धृत किया गया है। भ्रतः 
यह उपयु क्त बात का ही पोषक है । 

कामशास्त्र के श्राधारमूत कामसूत्र के रचयिता भी 'वात्स्यायंन' ही माने 
जाते हैं । अतः यदि “ग्रभिवानचिन्तामणि' के आठौं नाम एक ही व्यक्ति के 
स्वीकार कर लिपे जाँय तो यह मी स्वीकार करना होगा कि “न्यायमाष्य”, 
“कौटिल्य अथशास्त्र” तथा “कामपृत्र” तीनों के निर्माता एक ही हैं । 

हं हे श्री सतीशचन्द्र विद्याभूषण इत्यादि कुछं विद्वान्‌ इससे सहमत 
नहीं हैं । 
वात्स्यायन का काल-- , र 

यद्यपि वात्स्यायन के काल के सम्बन्ध में कोई ऐसी सामग्री उपलब्ध नहीं 
हो सक्ती है कि जिसके ग्राधार पर उनके समय के वारे में कोई निश्चित बात 
कही जा सके, किन्तु फिर भी निम्नलिखित तथ्यों के भ्राधार पर उनके काल 
के वारे में एक घारणा तो बनाई ही जा सकती है :-- : 

५०० विक्रम-संवत्‌ के आसपास विद्यमान रहने वाले प्रसिद्ध बोड्ध-दाशे- 
निक “दिङ्ताग” ने अपनी रचना “'प्रमाणसमुच्चय”” में 'वात्स्यायंन-माष्य 
के प्रनेक र की आलोचना तथा खंडन किया है । इससे इतना तो निश्चित 
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-हो ही जाता है कि वात्स्यायन? दिङ्नाग से पूवंवर्ती अर्थात्‌ ५०० विक्रम- 
संक्त से पहले ही हुये होंगे । « 

दूसरे प्रसिद्ध बोद्धदार्शनिक है-'वसुबन्थु' जिनका काल ४८० विक्रमसंवत्‌ 
स्वीकार किया गया है। उन्होंने अनुमान सम्बन्धी जिस प्रणाली तथा उसके 
“अवँयवो का जो निरूपण किया है वह प्रणाली 'वात्स्यायन भाष्य में प्रदर्शित 
प्रणाली से संथा भिन्न है । यह निश्चित है कि यदि यह प्रणाली वात्स्यायन 
-के समय में विद्यमान रही होती क्षो वे *उसकी आलोचना अवश्य ही करते । 
ड्सम्े मी यह निश्चित हो जाता है कि वात्स्यायन'वसुबन्धु'के भी पूर्ववर्ती हैं । 

इसके साथ ही, जेसा कि पहले लिखा भी जा चुका है, यह भी कहा जा 
सकता है कि न्थायसूत्रों में अनेंक ऐसे ( प्रक्षिप्त ) सूत्र हैं जिनमें बौद्ध- 
सिद्धान्तो का निर्देश किया गया है तथा “माध्यमिक-सुत्र' और “लङ्कावतार' 
ही जिनका आधार है । अतः “वात्स्यायन” का समय उक्त ग्रन्थों के पश्चात्‌ 
का ही स्वीकार करना होगा । 

इसके भ्रतिरिक्त अभो हम “साष्यकार वात्स्यायन? शीषंक प्रसङ्ग में 
"प्रदीपः सर्वविद्यानाम्‌” इत्यादि उद्धरण उद्धृत कर चुके हैं। यह श्लोक 
-चाणक्य निर्मित अर्थशास्त्र का श्लोक है । ऐतिहासिक विद्वानों ने चाणक्य का 
समय ३०० वि० सं० स्वीकार किया है । अतः न्यायमाष्यकार वात्स्यायन 
“का समय चतुयंशताव्दी वि० सं० स्वीकार किया जाना उपयुक्त ही होॉगा। | 

इसी प्रकार न्यायदणंन ५।२।१० सूत्र में उपलम्यमान “दशदाडिमानि, 
'बडपूपा.” यह वाक्य दितीय शती में विद्यमान पतञ्जरि के महाभाष्य का 
वाक्य है । इस आधार पर भी वात्स्मायन का काल तृतीय षाताब्दी अथवा 


-चतुर्थं शताब्दी का प्रारम्भिक काल स्वीकार किया जा सकता हे । 


इनके पश्चात्‌ प्राचीन न्याय-साहित्य के प्रणेताओों में वातिककार 


“ओउद्योतकर, श्रीवाचस्पतिमिश्र, श्रीउदयनाचायं आदि अनेक आचार्यो के 


“अन्य उपलब्ध होते हैं जिनकी संक्षित तालिका यह हे :-- 


अन्थनास °? रचयिता ससय 
"न्यायसूत्र गोतम ( अनिर्णोत ) 
“टीकाएँ-- | [ 
१. न्यायभाष्य वात्स्यायन ३०५ ई० 
२. न्यायवातिक उद्योतकर ६३५ ,, 
३. न्यायवातिकतात्पर्यंटीका वाचस्पतिमिश्च ६४० , | 
जॅ न्यायवा तिकतात्पयेटीका-परिणुदि उदयवाचाये ९८४ „ 


त्त कर 
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५, न्यायमंजरी जयन्त भट्ट १०००३० 
६. न्यायनिवन्धप्रकाश वर्धमान १२२५ ,; 
७, न्यायालङ्कार ग श्रीकण्ठ > 

.८. न्यायसूत्रोद्धार वाचस्पतिमिंत्र (द्वितीय) १४५० „ 
९. न्यायरहस्य रामभद्र १६३० ,, 
१०, न्यायसिद्धान्तमाला जयराम “१७००३३ 
११. न्यायसूत्रवृत्ति ˆ विश्वनाथ १६३४ ,, 
१२. न्यायसंक्षेप - गोविन्द खन्ना १६:०३, 

मध्य-न्याय-साहित्य 


प्राचीन-न्याय-साहित्य का परिचय अभी संक्षेप में दिया जा चुका हें । 
नव्य न्याय का परिचय भी आगे देना ही हे । इन दोनों के मध्य में न्याय- 
साहित्य का एक स्तर ओर आ जाता है कि जिसे 'मध्य-न्याय' का नाम दिया 
जा सकता है । इसको दो भागों में विभक्त किया जा सकता है ( १ ) बौद्ध 
न्याय और ( २ ) जेन-न्याय । बौद्ध और जेन दोनों ही भारतवर्ष के दो 
प्रसिद्ध घमं है । इनका प्रारम्भ ईसा पुवं छठी शताव्दी में हुआ था, ऐसा. 
ऐतिहासिको द्वारा स्वीकार किया जाता है । 

बौद्ध-न्याय का प्रारम्भ विक्रम की पञ्चम शताब्दी में आचार्य दिड़नाग 
( ४५०-५२० ) से तथा जैन-न्याय का प्रारम्भ आचाये सिद्धसेन दिवाकर 
( ४८०-५५० ) से माना जाता है । इनसे पूर्वे उपयु क्त दोनों धर्मों का 
लगमग एक हजार वर्षों भी झधिक का इतिहास है | इम दीघंकाल में 
दोनों धर्मों के दार्शनिक प्रगति पर्याप्त मात्रा में हुयी । इस बीच बोडधमं में 
सोत्रान्तिक, वैभाषिक, माध्यमिक तथा योगाचार नाम से चार दार्शनिक 
सम्प्रदायो का विकास हो चुका था तथा नागाजु न, असङ्ग और वसुबन्धु 
सदश दार्शनिक यहाँ उत्पन्न हो चुके थे। इसी भाँति जैनधमे में भी उपास्वाति 
सदश महान्‌ दाशंनिकों द्वारा “'तत्वार्थाधिगम सूत्र” जैसे प्रौढ ग्रन्थों को 
रचना की जा चुकी थी । वस्तुतः यह इन दोनों घमों का प्रमेयप्रघान-युग 
था । इसका कारण था महात्मा बुद्ध तथा महाबीर स्वामी द्वारा संचालित 
दोनों धर्मों का प्रमेयप्रधान होना । अतः प्रारम्मिक एक हजार वर्षों के काल 


में बौद्धच्याय अथवा जैन-न्याय की पृथकरूपेण उपलब्धि हमें होती है। 
विक्रम की पञ्जम शताब्दी में प्राकर बोद्धो में आचार्य दिङनाग ने “प्रमाण 


समुच्चय ' ग्रन्थ ओर जेनों में आचाय सिद्धसेन दिवाकर ने “न्यायावतार 
f ना 
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ज्ञामक ग्रन्थ की रचनाकर क्रमशः “बोद्धन्याय' तथा 'जैनन्याय' के स्वतन्त्र- 
स्वरूप कौ जनसाधारण के सम्झ प्रस्तुत किया । इसी कारण आचार्य दिङ्नाग 
तथा आचारय सिद्धसेन दिवाकर को क्रमशः बोडन्याय एवं जैनन्याय का 
जन्मदाता अथवा प्रवर्तक स्वीकार किया जाता है । 

० बोद्धन्याय के निर्माता आचार्यो में दिङनाग के पश्चात्‌ आचार्य परमार्थे, 
शङ्करस्वामी, घर्म पाल, शीलमद्र, भर्मेकोति भ्रादि ३३-३४ आचार्यो का नाम 
आता है जिन्होंने या तो न्यायशाूत्र परु भाष्य किया अथवा तत्सम्बन्धी ग्रन्थों 
का ईनर्माण किया । 2 

इसी प्रकार जैन-न्याय के निर्माता आचार्यो में प्राचायें सिद्सेन दिवाकर 
के पश्चात्‌ आचारय. जिनमद्र गणी, सिद्धसेन गणो, समत्तमद्र, अकलङुदेव, 
विद्यानन्द आदि ३७-३८ आचार्यो का नाम आता है कि जिन्होंने या तो 
त्यायशास्त्र पर टीकाग्रन्थों का निर्माण किया अथवा तत्सम्बन्धी ग्रन्थों की 
रचना कर जैनधर्मावलम्वियों को न्यायसम्बन्धी सिद्धान्तों से ग्रवगत कराया । 

इस बौद्ध तथा जेन न्याय सम्बन्धी साहित्य की गणना “'मध्य-च्याय” 
के ग्रन्तगंत की गयी है । 

नव्य-न्याय 

( भारतवषं में ) बोौद्ध-घमं के पतन के पश्चात्‌ भारतीय इतिहास का 
एक नवीन-युग प्रारम्भ हुआ जिसका प्रभाव भारतीय संस्कृति पर पूर्णरूपेण 
पडा । भारतीय-संस्कृति के अङ्गभूत दर्शन भी इस प्रभाव से बच न सके । 
परिणाम यह हुआ कि दाशेनिक-क्षेत्र के एक भाग न्याय-साहित्य के निर्माण 
में मी उसने एक नवीन प्रकार का परिवर्त्तन ही उत्पन्न कर दिया । दशम 
तया एकादश शतान्दियों के काल को तो उक्त परिवर्तन का संक्रमणकाल ही 
कहा जाता हे । इस काल में निर्माण होने वाळे न्याय-साहित्य की शेली ही 
बदल गयी । परिणामस्वरूप १२ बारहवीं शताब्दी में अत्यधिक परिवत्तेन 
झा गया । इसी कारणा इस काल में उदभूत न्याय-साहित्य को “नव्यन्याय'' 
शब्द द्वारा कहा जाने लगा । 


इस “नव्य-च्याय' की दो प्रमुख विशेषतायें हैं कि जो उसे प्राचीन 
से पृथक्‌ करती है । इन दोनों प्रमुख विशेषताओं का उल्लेख करने 


के समझने में किसी भी प्रकार की कठिनाई का अनुसव न करना 
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प्राचीन न्याय का सम्पूर्ण-साहित्य सूत्रों पर ही आधारित हुँ । तत्कालीन 
ग्रन्थों में या तो साक्षात्‌ रूप पे गौतमक्कत सूत्रों की व्याख्या की गयी अथवा: 
उन सूत्रों के भाष्य की टीका-प्रटीका की गयी । साथ ही सूत्रों के क्रम का 
झाश्रय लेकर उनमें प्रतिपादित पदार्थो को सूत्रनिर्माता की भावनाओं केः 
ग्रनुसार ही समझाने का प्रयास किया गया । प्राचीन युगीन न्यायसाहिःयः 
के ही अङ्गमूत मध्यन्याय-काल में बोद्धों के खण्डन में विस्तृत न्याय-साहित्य. 
का निर्माण हुआ किन्तु ( उदयनकृत “न्यायकुझुमाञ्जलि” तथा “आत्मतत्व-- | 
विवेक” को छोड़कर ) सबका समावेश सूत्रकम के भ्रनुसार की जाने वाली 
च्याख्या-पद्धति के अभ्यैन्तर ही रहा । इस काल में सूत्रों का त्याग कर स्वतन्त्र-- 
ग्रन्थ निर्माण की पद्धति का जन्म नहीं हो सका था। 
सव्य-स्याय की प्रथम प्रमुख विशेषता-- 
यह है कि उसमें प्राचीन सूत्र-पद्धति की उपेक्षा की गई है तथा स्वतन्तरुफ 
से ग्रन्थों का निर्माण किया गया है । [ यह बात केवल “न्याय'के ही सम्बन्ध में 
८ ही नहीं कही जा सकती है । इस पद्धति का प्रभाव तो व्यवहार आदि शास्त्रों: 
में मी, जिस साहित्य का निर्माण इस काळ में किया गया, उस पर स्पष्टरूफः 
से इष्टिगोचर होता है। इसी कारण भ्राज हमें “नवीन व्याकरण, प्राचीन; 
व्याकरण” तथा “नवीन वेदान्त? “प्राचीन देदान्त' आदि भेद उपलब्धः 
होते हैं। ]। 
हवितीय-विशेषतो-- 
यह है कि पदार्थों के महत्व में अपेक्षित परिवर्तन कर दिया गया है # 
न्याय में वितं सोलह पदार्थों में से जिनका महत्व प्राचीन पद्धति में अधिक 
था, उनका महत्व नव्य-त्याय की नवीन पद्धति अति स्वल्प हो गया है तथा 
जिनका महत्व स्वल्प था, नबीन-पद्धति में उनका महत्व अत्यधिक हो गया 
है । जैसे कि--प्राचीन न्याय में सम्पूर्ण पंचम अध्याय केवल 'जाति' ओर 
“निग्रहस्थान' इन दो पदार्थो के वर्णन से ही मरा पड़ा है; किन्तु नव्यः 
न्याय में उनका वर्णन केवल नाममात्र को ही उपलब्ध होता है। इसके 
अतिरिक्त प्राचीन न्याय में अवथवों आदि का वणांन स्वल्पमात्रा में ही उपलब्ध' 
होता है तथा नव्यन्याय में उनका वर्णान अधिक विस्तार के साथ उपलब्ध 
: होता हे । र 
र उपयुक्त दोनों विशेषताओं के अ्रतिरिक्त 'नव्यन्याय' की एक तृतीयः 
. विशेषता भी है और वह हे-- प्रकरण ग्रन्थों की रचना” | प्रकरण-ग्रन्य' 
एक पारिमाषिक शब्द है । इसका लक्षण है :-- 
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छ 
“शञास््रोकदेशसम्बद्धं शास्त्रकार्यान्तरे स्थितम्‌ I 
७ आहुः प्रकरणं नाम अन्थभेदं विपद्चितः ॥” 

अर्थात्‌ जो शास्त्र के एक अंश ( भाग ) का प्रतिपादन करने वाले तथा 
आवश्यकतानुसार भ्रन्यशस्त्र के उपयोगी अंश को भी प्रतिपादन करने वाले 
ग्रन्थ के भेद को 'प्रकरण-ग्रन्थ' कहा जाता हुँ । 

“नव्य न्याय' की उपयुक्त पद्धति में अनेक प्रकरण-प्रन्थों की रचना हुयी 
है । इन प्रकरण-प्रन्यो को निम्नुछिखितु, चार भागों ( अथवा प्रकारों ) में 
। विभक्त किया जा सकता हुँ :-- 
| (1 ) प्रथम प्रकार के प्रकरणाग्रन्थ वे हैं कि जिनमें केबल एक “प्रमाण 
नामक पदार्थ का ही निरूपण किया गया है । साथ ही अवशिष्ट १५ पदार्थों 
| का उस ही में ग्रन्तर्भाव कर दिया गया हे । ऐसे ग्रन्थों में श्री “मासवंज्ञ 
| 


( १००० ई० ) का 'न्यायसार' नामक ग्रन्थ उल्लेखनीय हे! “मासवंज्ञ' 
संभवतः कश्मीर के निवासी थे तथा एक अच्छे दार्शनिक भी थे । 
केवल 'प्रमाण' पदार्थ के निरूपण की यह शैली बौद्ध-न्याय-साहित्य से 
ली गयी होगी । उक्त शैली को अपनाकर 'सासर्वज्ञ' ने प्रचलित पदति के 
। अनुसार ही न्याय के पदार्थो का प्रतिपादन कर दिया है ! उन्होंने केवल 
। प्राचीन-न्याय-पद्धति को ही परिवर्तित नहीं किया है; न्याय के अनेक सिद्धान्तों 
। को भी परिवतित रूप में प्रस्तुत किया है । उदाहरणाथ प्रमाण पदार्थं के * 
| प्रत्यक्ष, अनुमान और भ्रागम--ये तीन भेद ही प्रस्तुत किये हैं जब कि न्याय 
। में इन तीन के अतिरिक्त उपमान को भी प्रमाण का एक चतुर्थ भेद स्वीकार 
किया गया है । 'भासवंज्ञ' कृत प्रमाणो का यह विभाजन सांख्य और जेन 
सिद्धान्त से अधिक मिलता-जुलता है वर्योकि उन्होने भी प्रमाणों के तीन ही 
भेद स्वीकार किये हैं । 
नव्यन्याय की पद्धति पर आधारित उक्त ग्रन्थ की रचना दशम-शताब्दी 
में हुयी तथा इस ग्रन्थ ने अपने अनुरूप सम्मान को भी प्राप्त किया। इस _ 
ग्रन्थ की १८ टीकायें लिखी गयीं । i 
( ॥ ) द्वितीय प्रकार के 'प्रकरणग्रन्थ' वे हैं कि जो प्रधानरूप से न्याय 
के ग्रन्थ होते हुये मी वेशेषिक-दर्शन के पदार्थो का भी समावेश कर लेते 
हैं। ऐसे ग्रन्थों में “श्रीवरदराज' की “ताकिकरक्षा” तथा केशवमिश्र को 
“तकेमाषा” की गणता की जा सकती हे । इन दोनों छेखकों ने न्याय के 
सोलह. पदार्थो' का वर्णेण किया है । साथ ही 'वेशेषिक' के द्रव्यादि पढ्यो . 
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r का अन्तर्माव न्याय के “प्रमेय' नामक पदार्थे में कर लिया है । उक्त दोनों 
: लेखको का समम क्रमशः लगभग ११५०.तथा १२७५ है । $ 
(प) तृतीय प्रकार के प्रकरणग्रन्थ वे हैं कि जिनमें प्रधानरूप से वेशेषिक 
, के पदार्थो का प्रतिपादन किया 'गया है किन्तु उनमें न्यायदर्शन के 'प्रमाण' 

पदार्थ का भी पुणंरूपेण समावेश हो. गया. हे । इनमें कुछ प्रकरण ग्रन्थः ऐसे 
ह कि जिनमें 'प्रमाण” का अन्तर्माव 'वेशेषिक' के "गुण? प्रकरण में कर लिया 
गया है तथा कुछ प्रकरणग्रन्थ इस प्रकार के हैं कि जिनमें “प्रमाण” का 
अन्तर्माव आत्मा नांमक द्रव्य के प्रकरण में कर लिया गया है । न्याय तथा 
वैशेषिक के पदार्थो को उपयु क्तरूप में सम्मिलितकर प्रतिपादन करने को 
शैली का श्रीगणेश श्रीउदयन के पश्चात्‌ विशेषरूप से हुआ । भ्राचाय उदयन 
ने भ्रपनी “लक्णावली” नामक कृति में वेशेषिक दर्शन के सात पदार्थों का 
वर्णन किया है । इसमें, न्याय के 'प्रमाण नामक पदार्थ का वर्णन नहीं है । इससे 
“पहले केवल प्रशस्तपाद भाष्य में ही प्रमाण नामक पदार्थ का मो निरूपण 
उपलब्ध होता है । इस तृतीय प्रकार के प्रकरणग्रन्थों में निम्नलिखित ग्रन्थों 
की. गणना की जा सकती है :-- ँ 

(1 ) बल्लमाचायं (१२ वीं शताब्दी) की “स्यायलीलावती ” । 

(॥ ) अन्नंमट्ट (१६२३) का “तकंसंग्रह” । 

(71) विश्वनाथ न्यायपंचानन (१६३४). का “भाषापरिच्छेद । 

(1९ ) जगदीश तर्कालङ्कार (१७ वीं शती) का “'तर्कामृत'' । 

( ४ ) लोगाक्षिमास्कर (१७ वीं शती) का “तककौमुदी” । 

. (५) चतुथे प्रकार के प्रकरण ग्रन्थ वे हैं कि 'जिनमें कुछ तो न्याय" 
दर्शन के तथा कुछ में वेशेषिक के. पदार्थों का निरूपण किया गया है । इसके 
अन्तगंत प्रमुख रूप से 'शशघर' (द्वादश शती) का “न्यायसिद्वान्तप्रदीप | 
नामक ग्रन्थ भ्राता है । इसमें न्याय और वैशेषिक के विषयों का पृण रूपेण 
वर्णन न कर उन दोनों के कुछ प्रमुख विषयों का ही वर्णन प्रस्तुत किया 

शया है। इसके अन्तरगत माधवाचायं (चतुदश शती) की रचना “सु दशे न- 

संग्रह” की भी गणना की जा सकती है । . 

नव्य-न्याय-पद्धति के प्रवर्तक थी गङ्केशोपाध्याय- 

श्री गङ्गेश अथवा गङ्गोशोपाघ्याय ही नव्य-न्याय के प्रवत्तंक अथवा 

“अर जन्मदाता हैं। इन्होंने “तत्वचिग्तामणि” जैसे प्रत्य की रचना की थी। 

हः वहाः काल १२०० ई० के लगभग स्वीकार किया गया है । नव्यन्याय के _ 

साहित्य में सर्वाधिक महत्वपूर्ण स्थान “तत्वचिन्तामरि' नामक ग्रन्थ को हीं ड 
bd लर. | 
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| अ्राप्त है। इस ग्रन्थ को ही नव्यन्याय का आधारमूत ग्रन्थ माना जाता है । ० 
। ज्यायशास्त्रै के इतिहास में इरू ही ग्रन्थ ने वस्तुतः एक नवीनयुग को जन्म 
। दिया है । इस ग्रन्थ में केवल चार खण्ड ही है तथा प्रत्येक खण्ड में १-१ _ 
| प्रमाण का विवेचन बड़े? विस्तार के साथ किया गया है । इस भाँति इसमें 
| न्यार्य-अभिमत प्रत्यक्ष आदि चारों प्रमाणों का निरूपण हे । 
। यह कथन पूरणंरूपेण सत्य है कि १२ वीं शती से आज तक न्यायशास्त्र 
| का जो संस्कार, परिष्कार तथा बिस्तार हुआ हे तथा उक्त अवधि में संस्कृत” 
। वाइबय क़ी अन्य शाखाओं के ग्रन्थों में जो नवीनता ओइ विचार सम्बन्धी 
गम्मीरता पाई जाती है उप सभी का श्रेय “श्री गङ्ग शोपाध्याय” द्वारा 
रचित ग्रन्थ ''तत्वचिन्तामणि को ही है । 

नवीन तथा प्रामाणिक सिद्धान्तों की स्थापना के कारण ही इनको 
। *'सिद्धान्तदीक्षागुरू? कहा जाता था । र 
| प्रकरण-प्रन्थों सम्बन्धी उक्त प्रकरण में हमने प्रायः न्यायदर्शन तथा 
| वैशेषिक दर्शन का उल्लेख किया हूँ । साथ ही दोनों के पदार्थो आदि का 
। मी यत्र-तत्र उल्लेख किया है । भ्रतः यह आवश्यक हे कि दोनों दशनों के 
| “जो मान्य सिद्धान्त हैं उनमें क्या-क्या समानता हे तथा क्या-क्या असमानता 
। है? इसका भौ संक्षेप में यहाँ उल्लेख कर दिया जाय । इससे पाठकों को 
¡ अकरण सम्बन्धी विशेषताओं को समभते में पर्यास सहायता मिल सकेगी । 
न्याय तथा वेशेबिक के मान्य-सिद्धान्तों को समानता- 

श्री घमेन्द्रताथ शास्त्री ने अपने ग्रन्थ “मारतीयदशंनशास्त्र' में लिखा 
है कि” न्याय के दाशंनिक-सिद्धान्त बहुत अंश तक वैशेषिक से लिये गये हैं 
'किन्तु न्याय का अपना मुख्य विषय प्रमाण-निरूपण है” । इस बारे में कुछ 
विद्वानों का यह मी कथन हुँ कि “वेशेषिक के सिद्धान्तों की प्रामाणिकता 
को सिद्ध करने के लिये ही न्याय का उद्भव हुम्रा होगा 1?” 

इन उपयु क्त कथनों से यही ध्वनि निकलती है कि दोनों के मान्य- 
० सिद्धान्तो में प्रत्यधिक समानता हे । दोनों ही दर्शन वस्तुवादी हैं । दोनों ही 
जड़ जगत्‌ तथा आत्मा (जीवात्मा तथा परमात्मा दोनों ही) को सत्ता को | 
स्वीकार करते हैं । जड़ जगत्‌ में पृथ्वी आदि चारों को परमाणुख्पतया 
कार्य रूप दोनों ही प्रकार का माना गया हु । साथ ही परमाणु की सत्ता |. 
स्त्रीकार करते हुये उससे द्व यणुक आदि के क्रम से कायंद्रव्यों की उर FE 
तथा (वनाश का क्रम भी स्वीकार किया गया हु । न 
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दोनों ही दर्शन उत्पत्ति से पूर्व कारणों में कायं की सत्ता को स्वीकार 

नहीं करते हैं । दोनों ही में तीन प्रकार के कारणों को स्वीकार किया गया 
हौँ (१) समवायि (२) असमवायि और (३) निमित्त | दोनों ही दर्शनों 
में शरीर से भिन्न आत्मा की सत्ता को विमु (परम महत्‌ परिमाण से युक्त), 
नित्य तथा प्रतिशरीर में मिन्ल-मिन्न रूप में स्वीकार किया गया है 
दोनों ही दर्शन षदार्थो' के तत्वज्ञान से मोक्ष की प्राप्ति होना मानते हैं। 
दोनों के सिद्धान्तानुसार बन्ध तथा मोक्ष दोनों ही यथार्थ है । दोनो के द्वारा 
यह भी स्वीकायं है (कि आत्मा (जीवात्मा) के जन्म आदि का कारण अष्ट 
(धर्माध) ही है ! दोनों ही दर्शनों में धम एवं घर्मी के भेद को स्वीकार 
करते हुये धर्मो की सत्ता को स्वीकार किया गया है | 

दोनों के मान्यसिद्धान्तो सम्बन्धी असमानता-- 

उपरिवणित समानता के होने पर भी दोनों के मतों में पर्यास श्रसमानता 

भी है । (१) न्याय में प्रमाणादि षोडशपदार्थो' के तत्वज्ञान से मोक्ष-प्राप्त 
मानी गयी है तथा वैशेषिक में द्रव्य आदि ६ पदार्थो के साधम्ये-वंधम्ये के 
तत्वज्ञान से मोक्ष-प्राप्ति को माना गया है। (२) दोनों दशेनौं में पदार्थ 
विवेचन सम्बन्धी क्रम भिन्त-भिन्न हूँ । वैशेषिक की रूपरेखा द्रव्य आदि सप्त 
पदार्थो पर आधारित है तथा न्याय की प्रमाण श्रादि १६ पदार्थो पर।' 
(३) न्याय के अनुसार समवाय-सम्तन्ध का प्रत्यक्ष हुआ करता है किन्तु 
वैशेषिक के मतानुसार उसका ग्रहण अनुमान द्वारा किया जाता है 
(४) वैशेषिक दो नित्य तथा विमु द्रव्यों के संयोग को स्वीकार नहीं करता 
है किन्तु न्याय इसको स्वीकार करता है। (५) वैशेषिक दर्शन केवल दो हो 
प्रमाणों को स्वीकार करता है (१) प्रत्यक्ष (२) भ्रनुमान । तथा ग्न्य सभी 
प्रमाणों का अन्तर्माव इन्हीं दो में स्वीकार करता हे, जब कि न्याय चार 


प्रमाणों को स्वीकार करता है। (६) अनुमान के निरूपण में वंशेषिक हेतुः | 
के ( पक्षसत्व आदि ) तीन रूपों को ही स्वीकार करता हे ओर उसद्दी _ 


आधार पर तीन ही प्रकार के हेत्वाभासों को मी मोनता हे किन्तु न्याय मॅ 


'हेतु' के पंचरूपों को स्वीकार किया गया हे और तदनुसार पाँच हेत्वाभासों' 


को भी । (७) पाकजोत्पत्ति के सम्बन्ध में न्याय 'पिठरपाकवादी है और 


न 'पीलुपाकवादी' । इनके अतिरिक्त कुछ छोटी मोटी अन्य ञसमानताएं. न 
प्री हैँ। | 


“तक भाषा? ग्रन्थ भो एक प्रकरराग्रन्थ 


प्रकरण ग्रन्थों के चार प्रकारो के पै के प्रसङ्ग में ( द्वितीय प्रकार के _ 
ग्रन्तगंत ) हम यह लिख चके हैं कि 'तकंभाषा? भी एक प्रकरणग्रन्य है। यह | 
उ 3 न 
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न्यायवेशेषिक सम्प्रदाय का ऐसा प्रकरणग्रन्थ है कि जिसमें न्याय के षोडश 
पदार्थो कौ ही प्राधान्य है । इस ग्रन्थ के प्रारम्मिक श्लोक में ही यह कह 
दिया गया है कि “बालोऽपि यो न्यायनये प्रवेशमल्पेन वाञ्छत्यलसः श्र॒तेन'” 

अर्थात जो आलसी बालक थोड़े से ही अध्ययन के द्वारा न्यायशास्त्र में प्रवेश 
करनौ चाहता है । इस कथन से ही स्पष्ट हो जाता है कि लेखक (श्रीकेशव- 
मिश्र ) का उद्देश प्रधानरूप से न्यायशास्त्र के सिंद्धान्तों का ही विवेचन 
करना है । साथ ही उन्होंने न्याबामिमश् प्रमाण ग्रादि १६ पदार्थो का 
क्रमिक विवेचन भी प्रस्तुत किया है । ग्रतः इस पुस्तक की रूपरेखा का प्रमुख 
आधार न्यायशास्त्र ही है । किन्तु न्याय के 'प्रमेय' नामक पदार्थ के विवेचन 
में वैशेषिक के द्रव्य आदि सप्त पदार्थों का विस्तृत विवेचन तो किया ही है, 


साथ ही पृथिवी भादि & द्रव्यों, रूप आदि २४ गुणों का भी विस्तार के साथ 
वर्णन किया है । अतएव यह कहना उचित ही होगा कि केशवमिश्र द्वारा 


रचित 'तर्कंभाषा' में प्रधानरूप से न्याय सिंद्धान्तों का प्रतिपादन करते हुये 
ग्रानुषङ््िक रूप से वैशेषिक दर्शन के सिद्धान्तो का भी समाबेश कर सिया . 


गया है । ग्रतः “तकंभाषा” को द्वितीय प्रकार को श्रेणी का प्रकरण-ग्रच्य 
मानना सर्वथा उचित ही है । 
तकंभाषा नाम को तीन पुस्तक -- 


तकंभाषा नाम की तीन पुस्तकें उपलब्ध होती हैं । इन तीनों के रचयिता 

मी तीन हैं। तथा प्रत्येक का १-१ पृथक्‌-पृथक्‌ सम्प्रदाय से सम्बन्ध है । 
बोद्ध-सम्प्रदाय सम्बन्धी 'तकंभाषा' के लेखक “मोक्षाकर गुप्त ( ११०० ) हैं। 
जैन-सम्प्रदाय सम्बन्धी 'तकंभाषा” के लेखक जैनविद्वान्‌ श्री यशोविजय 
(१६८८ ई०) हैं । भौर तीसरी 'तकंभाषा' का सम्बन्ध ब्राह्मण सम्प्रदाय से 
हे कि जिसके लेखक श्री केशवमिश्र हैं। इस 'तकंभाषा' को रचना; 
बोद्ध विद्वान्‌ मोक्षाकर गुप्त की 'तकंभाषा' से १७१ वर्ष पश्चात्‌ तथा यशो- 
विजय की जैन “तकंभाषा' से लगमग चारसौ वर्ष पूर्व श्री केशवमिश्र द्वारा 
को गयी थी । ° 
श्री केशवमिश्र का समय तथा परिचय-- 

` अन्य ग्रल्थकारों के ही समान तकंभाषाकार केशवमिश्र ने मी अपना 
परिचय देने का कोई प्रयास नहीं किया है । उनका थोड़ा सा परिचय उनके 
शिष्प 'गोवर्धनमिश्र” द्वारा हमें अवश्य प्राप्त होता है । 'गोबघंतमिश्र' ने 
अपने गुरु श्री केरावमि् की इस तकंमाषा पर 'तकंमावाप्रकाश' नाम 


एक टीका "लिली हे टीका के आरम में उति विसित सा बट 


लिखा है-- 
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““विजयश्रीतनजन्मा गोबघेन इति श्रुतः । 
तर्कानुभाषां तनुते विविच्य गुरनिमितास्‌ । ` 
इस श्लोक में गोवर्धनमिश्र ने अपना परिचय. देते हुए “तकंमाषा' को 
अपने गुरु द्वारा रचित बतलाया है । इससे यह तो स्पष्ट हो जाता है कि 
श्री केशवमिश्र, गोवर्धेनमिश्न के गुरु थे। इसके आगे गोवर्षेनमिश्र ने 
एक निम्नलिखित श्लोक और भी लिखा है कि जिसमें उन्होंने अपने गुरु 
केशवमिश्र का परिचय देने का प्रयास'किया 'है-- 
“श्लो विश्वनाथानुज-पद्मनाभानुजो गरीयान्‌ बलभद्रजन्मा | - 
तनोति तर्कानधिगत्य सर्वान्‌ श्री पद्मताभाहिदुषों विनोदस्‌ ॥” 
इस श्लोक के अनुसार श्री केशवमिश्र के पिता का नाम बलभद्र था । 
उनके दो बड़े भाई थे जिनके नाम क्रमशः थे-- विश्वनाथ' और 'पद्मनाभ' । 
'्रेशवमिश्र' ने अपने बड़े माई 'पद्मनाम' से तकंशास्त्र का अध्ययन कर इस 
तकंभाषा की रचना की थी । 
केशवमिश्र के बड़े माई 'प्मताम मिश्च' भी एक उच्चकोटि के नेयायिक 
विद्वान्‌ ये उन्होंने वेशेषिक-दशेन के प्रशस्तपादमाष्य पर श्री उदयनाचार्य 
द्वारा लिखित “किरणावळी' नामक टीका पर 'किरणावलीप्रकाश' नामक 
व्याख्या ग्रन्य लिखा है । उक्त 'किरणावली' नामक टीका पर ही “गङ्गे शो- 
पाघ्याय के शिष्य श्री 'वधंमानोपाध्याय' ( १२५० ई० ) ने भी 'किरणावली 
प्रकाश” नाम की ही टीका लिखी है । किन्तु 'पद्मनाम! ने “वर्षेमानोपाध्याय' 
द्वारा रचित 'किरणावली-प्रकाश” की ग्रपेक्षा स्वरचित 'किरणावलीप्रकाश' 
की कुछ विशेषताओं का उल्लेख अपने निम्नलिखित श्लोक में किया है-- 
“उपदिष्टा गुरुचरणेरस्पृष्टा वर्घमानेन । 
किरणावल्यामर्थास्तन्पन्ते पद्मनाभेन ॥? 
अर्थात्‌ अपने गुरु जी द्वारा उपदिष्ट ऐसे अर्थो का कि जिनको किरणा- 
वलीप्रकाश नामक टीका के लेखक “वघंमानोपाघ्याय? ने अपने ग्रन्थ में स्पशं 
तक भी नहीं किया है उनको हम अर्थात्‌ इस नवीन 'किरणावली-प्रकाश' 
नामक व्याख्या के लेखक ( पद्मनाभमिश्र ) अपने इस ग्रन्थ में विस्तार से 
हि रहे हुँ । 
उपपरु क्त विवरण से स्पष्ट हो जाता है कि 'पद्मनाभमिश्र' यातो 
“वर्घमानोपाध्याय' के समकालीन थे अथवा उनके बाद के थे । पद्मताभमिश्र 


कक 


ने अपनी व्याख्या बाद में लिखी है । इससे प्रतीत होता है कि पद्यताममिश्र | 
वर्धमानोपाध्याय के पश्चात्‌ ही हुये होंगे। ऐसी स्थिति में पद्मताममिश्र का | 


0 
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अर्सिका ८ २१ 


~ 


समय १३५०-१२७५ ई० के मध्य अथवा उसके आस-पास का स्वीकार किया 
जा सकता है तथा इसी आधार पर उनके छोटे भाई श्री केशवमिश्र का मी 
समय १२७० से १२६० के बोच श्रथवा० उसके आस-पास का मान लेना 
उचित ही है। अथवा उनका १३वीं शती के तृतीय अथवा चतुर्थ चरण में. 
विद्यमान होना भी उचित ही जान पड़ता है । 


„ ० सुरेन्द्र देव शास्त्री 
नागमंचुमी एम० ए० ( संस्कृत तथा हिन्दी ), 
दिनाङ्कः ३१-७-७६ , - ` पी-एच० डी०, साहित्याचायं 

रौडर तथा अध्यक्ष, स्नातकोत्तर संस्कृत-विमाग 
श्री यु०म०टाउन (स्नातकोत्तर) महाविद्यालय, 


बलिया 
/ 
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॥ ओशम्‌॥ 
० श्रीकेशवमिश्रप्रणीता 


तकभाषा 


ळी 


उपोद्धातः 


अथ श्रीमदाचा यंसुरेन्द्रदेवशा ख्रिणा - विरचिता 
'आशुबोधिनो' हिन्दीव्याख्या । 


ग्रन्थ-प्रयोजन— 

मननञ्चीछ होना मनुष्य का स्वभाब है । इसी कारण वह किसी भी कार्य 
को करने में विचारपूर्वक प्रवृत्त हुआ करता है । जैसा कि निरुक्त ३।१।७ में 
कहा भी गया है--“मत्वाकर्माणि सीव्यति’? | किसी कम में उसकी यह प्रवृत्ति 
“इष्टसाधनता? तथा “कृतिसाध्यता? के ज्ञान के आधार पर ही हुआ करती 
है । “इदं मदिष्टसाधनम्‌” अर्थात्‌ यह कार्य मेरा इष्टसाधन है, इससे कर्मरूप 
इष्टसाधन अर्थात्‌ “प्रयोजन? का ज्ञान प्राप्त होगा । “इदं मत्कृतिसाध्यम?? 
अर्थात्‌ यह कार्य मेरे प्रयत्नों द्वारा साध्य हे । मनुष्य जत्र यह समझ लेता है 
कि मैं इस कार्य को करने में समर्थ हो सकता हूँ तभी बह उस कार्य के करने 

में प्रदत्त हुआ करता है । 
` उपर्युक्त विवरण द्वारा मनुष्य को "विषयः अधिकारी? “सम्बन्धः तथा 
“प्रयोजन? इन चारों का ज्ञान मनुष्य को प्राप्त हो जाता है । “इद पद द्वारा 
(विषय का, मत्‌, पद द्वारा “अधिकारी? का, "इष्ट? पद द्वारा प्रयोजन? का 


तथा “साधनम्‌? अथवा “साध्य? पद्‌ द्वारा सम्बन्ध का शान ग्रास हो जाता हे। 


अचुबन्धचतुष्टय ¦ 


उपयुक्ति इन्हीं (१). विषय ( २) अधिकारी (३ ) प्रयोजन तथां (४) 
सम्बन्ध को शास्त्रकारों ने -“अनुबन्धचतुष्टय» नाम से कहा हे । इन्हीं चारों 
का शान होने से किसी काये ( कमे ) के करने में प्रवृत्ति होतो है । अतएव 
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इसमें वर्णित विषय तथा पुस्तक का क्या सम्बन्ध है ? तथा (४) इसके 


२ दु्कभाषा 


जिनका ज्ञान प्राप्त होने पर किसी कार्य के करने में प्रदत्त हो उसी को 
“अनुत्रन्ध' नाम से कहा गया है: ८ र 
“प्रवृत्तिप्रयोजकशान विषयत्वमनुवन्धत्वम्‌?? । 
किसी मी ग्रन्थ का अध्ययन आरम्म करते समय ( १ ) इसके पढ्ने का 
अधिकारी कौन दै १ (२) इसके अन्तर्गत कौन-सा विषय निवड है ?(३) 


अध्ययन करने का क्या प्रयोजन है १ ये चार प्रश्‍न उत्पन्न होते हैं। इन चारों 
प्रश्‍न में से प्रत्येक के उत्तर को “अनुबन्ध' तथः चारो को सम्मिलित कर देने 
कोही (अनुबन्धचतुष्टय” कहा जाता है । इनका वर्णन 'वेदान्तसार' नामक 
ग्रन्थ में इस प्रकार किया गया है ४-- 
#तत्न अनुबन्धो नाम अधिकारिविषयसम्बन्धप्रयोजनानि” । 
जब तक कोई मी व्यक्ति यह नहीं जान सकेगा कि अमुक ग्रन्थ का विषय | 
क्या है १ मैं इस विषय को समझ सकता हूँ अथवा नहीं ! इसके अध्ययन | 
करने से मुझे लाम होगा अथवा नहीं १ तब तक उसकी प्रदृत्ति उस ग्रन्थ | 
के अध्ययन में नहीं दो सकती है । इसी बात को ध्यान में रखते हुये “वाचः | 
स्पत्यम्‌? में कहा गया है: 
“ज्ञातार्थ ज्ञातसम्बन्धं ओतुं श्रोता प्रवर्तते । | 
ग्रन्थादौ तेन वक्तव्यः सम्बन्धः सप्रयोजनः ॥? | 
अर्थात विषय, प्रयोजन, सम्बन्ध आदि का ज्ञान होने पर ही अधिकारी | 
[ श्रोता अथवा अध्ययनकर्त्ता ] व्यक्ति किसी मी ग्रन्थ के श्रवण अथवा अध्ययन | 
आदि में प्रदत्त हुआ करता है । अतः ग्रन्थ के प्रारम्भ में इन चारों [ विषया | 
अधिकारी, सम्बन्ध और प्रयोजन ] का प्रतिपादन कर देना आवश्यक है | ४ 
इसी मर्यादा का अनुसरण करते हुये तक॑माषाकार श्री केशवमिश्र? ने अपने 
ग्रन्थ तकमाषा की रचना का प्रयोजन का कथन करते हुये अन्य का आस्म | 
इस प्रकार किया हैः : 
बालोऽपि यो न्यायनये प्रवेशं, 
> अल्पेन वाब्छत्यटसः श्रतेन। 
संक्षिप्तयुकत्यन्विततकभाषा, 
ः प्रकाइयते तस्य कृते सयैषा॥ पु 
(या) जो ( अळसः ) आळसी [ कठोर परिश्रम कर सकने में असम] | 
( बाळ! ) बालक [ “प्रहणघारणपढ्बलो न तु स्तनन्धयः” अर्थात्‌ जो इस | 
( शास्र ) के विषय को ग्रहण और धारण कर सके ऐसा बालक) दुधई 


f ०१ 
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बच्चा नहा । अथवा “अशो भवति वै वाळः” अर्थात्‌ जो ( शास्त्र के ज्ञान 
को प्राप्त नहीं कर सका है अथर्वा अज्ञानी को ही वाळक शब्द दरा कहा गया 
है | तात्पये यह है किं इस शास्त्र केज्ञानन्से रहित व्यक्ति | (अपि) भी 
( अब्पून ) थोड़े से ( श्रतेन ) श्रवण [ अर्थात्‌ गुरु के मुख द्वारा श्रवण अथवा 
अध्ययन ] से ( न्यायनये ) न्यायशास्र सम्बन्धी सिद्धान्तो में ( प्रवेशम ) 
प्रवेश [ अथौत्‌ उनका अध्ययन करनां अथवा उनका परिचय प्रास करना ] 
( वाञ्छति ) चाहता है (तस्य ) उसके ( कृते ) ठ्यि (एषा ) यह ( संक्षि 
पतयुक्त॑स्यन्विततर्कमाषा ) संक्षि युक्तियो से युक्त तकमाष्वा [ प्रस्तुत अन्थ ] 
[ मया ] मेरे [ केशव मिश्र ] द्वारा ( प्रकाश्यते ) प्रकाशित की जा रही है । 

न्यायशास्न के सिद्धान्तों का सरलता के साथ ज्ञान प्राप्त करना ही इस 
ग्रन्थ का “प्रयोजन? है । न्यायशाख्र द्वारा प्रतिपादन किये जाने योग्य प्रमाणादि 
सोलह पदार्थ ही इसके “विषय” हैं । न्यायशास्रीय सिद्धान्तों का ज्ञान प्राप्त 
करने का इच्छुक जिज्ञासु व्यक्ति ही इसका “अधिकारी” है। तथा इस ग्रन्थ 
का विषयं के साथ “प्रतिपाद्यप्रतिपादकमाव? और अधिकारी के साथ “बोध्य 
बोधकमाव संम्बन्धः है । इस भाँति उपर्युक्त इछोक द्वारा पूर्ववर्णित “अनुबन्धः 
चतुष्टय? की सू'चना उपलब्ध हो जाती है | 

इस ग्रन्थ का नामकरण -- 

तर्कभाषा के रचयिता ने इस ग्रन्थ का नाम “तर्कमाधा? रखा है । 
“तर्काः माष्यन्ते अनया? के. अनुसार इस ग्रन्थ में तक ( तकशास्न ) का 
विवेचन करना ही ग्रन्थकार को अभीष्ट है । विद्वान्नों द्वारा इस “तक”? शब्द की 


` ब्याख्या भिन्न-भिन्न रूपों की कौ गयी है । न्यायसूत्रकार ने अपने षोडश पदार्थों 


के अन्तर्गत “तर्क नामक एक पदार्थं को भी स्वीकार किया है और उसका 
लक्षण “अविज्ञाततत्वेथे कारणोपत्तितस्तत्वज्ञानाथमूइस्तकः?? ( न्या? सू० 
१. १, ४० ) इस प्रकार किया है । इस ग्रन्थ के नाम में विद्यमान “तक. 
शब्द का ग्रहण उक्त पारिभाषिक शब्द के रूप में नहीं किया गया है। चिन्नेभट्ट 
के मतानुसार प्रमाण आदि षोडश पंदार्था का प्रतिपादन करने वाळा शास्र ही 
“तर्कशास्त्रः है । कुछ व्याख्याकारों ने व्युत्पत्ति के आंधार पर तक शब्द का 
अथे “पदार्थ? किया है । [गौरीकण्ठ द्वारा तकेमाषाप्रकाशिका में--] ““तक्यनते 
तकंसहङ्तप्रमाणजन्यम्रमितिविषयी क्रियन्ते इति तकोः पदार्थाः? । प्राचीन 
टीकाकार भी गोवर्धन मिश्र के अनुसार भी “तर्को; घोडशपदार्थाः? तक शब्द 


. का अर्थ षोडश पदाथ ही है | अन्नंमङ्ट ने मी 'तकसंग्रहदीपिका? में तक शब्द 


का उक्त अर्थ हो किया है (न्याय सम्बन्धी कुछ अन्य अन्यो के नाम भी “तके” | के 


® न 
ल. प 
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8 तमभाषा 


शब्द के आधार पर ही रखे गये हैं । उदाहरण के छ्यि-तकंसंग्रह (अन्नंमड), 
तर्कामृत (जगदीश तर्कालङ्कार) तर्ककौमुदी (छौगाक्षिं भास्कर) इत्यादि । अतएव 
वास्तविकता यही प्रतीत होती है कि न्यायशास्र का एक नाम “तक? भी प्रचलित 
हो गया था | अतः थदि “तक शब्द को प्रमाणादि षोडंश पदायो का उपलक्षण 
कह दिया जाय तो अनुपयुक्त न होगा । इस आधार पर “तकभाषा? की 
व्युत्पत्ति यही होगी-- 
“वर्कन्ते प्रतिपाद्यन्ते इति तर्फाः प्रमाणादिषोडशपदार्थाः, ते भाष्यन्ते 
अनया इति तकमाषा? | प ु जय 
अर्थात्‌ प्रमाणादि घोडश (१६) पदार्था का प्रतिपादन करने वाला ग्रन्थ 
होने के कारण इस ग्रन्थ का नाम भी (तर्कमाषा' रखा गया । अतः इस ग्रन्य 
का 'तकमभाषा? नाम सार्थक ही है । नाम सार्थक ही है । र | 
प्राचीन तथा नवीन शैल्थयों में लिखित ग्रन्थों में से (तकभाषा' कौ | 
गणना किसमें ९ | | 
व्याकरण, वेदान्त तथा न्याय आदि शाख्नों में प्राचीन ( प्राच्य ) तथा | 
नवीन ( नव्य ) नाम से दो प्रकार का साहित्य उपलब्ध होता है । इसी आधार | 
पर प्राचीन व्याकरण, नवीन व्याकरण; प्राचीन वेदान्त, नव्य वेदान्त; प्राचीन | 
न्याय एवं नव्यन्याय आदि शब्दों का प्रयोग उपलब्ध होता है । | 
व्याकरण का मूळ-आधार पाणिनिकृत “अष्टाध्यायी” के सूत्र हें । वेदान्त" | 
दशन का मूलआधार बादरायण व्यास कृत विदान्तसूत' हॅं। हे प्रकार | 
द गौतमक्कत “न्यायसूत्र” हें । इन | 
यो पर ह यी रया गयी उनमें दो प्रकार की पद्धति को | 
अपनाया गया है । प्रथम पद्धति को अपनाने वाले ग्रन्थकारो ने सूतरक्रम का | 
है! 


NR ESHER, CESS SIRES ETF LR त त त “5 


अवलम्बन करके उनकी व्याख्या में ही अपने अन्यों की रचना की | जैसे 
व्याकरण में 'काशिका' 'महामाष्य? इत्यादि, वेदान्त में आचार्यं शङ्कर अथवा | 
आचार्य रामानुञ्कृत माष्य, न्याय में “वात्स्यायन-भाष्य?, “न्यायबातिक आद" | 
आदि ये सभी अन्थ सूत्रक्रम के आधार पर दी लिले गये हैं । इस पद्धति 
को प्राचीन-पद्धति कहा जा सकता है । दूसरी पद्धति के अन्य इस प्रकार के हैं. 
कि जिनमें सूत्रक्रम का ध्यान तो नहीं रखा गया है किन्तु उस शास्त्र के विषय 
का प्रतिपादन स्वतन्त्ररूप से किया गया है । यथा-व्याकरण में “सिद्धान्त 
कौमुदी” आदि, वेदान्त में अद्वैतसिद्धि? तथा 'चित्सुखी आदि, तथा न्याय में 
“तकमाषा? 'मुक्तावछी? आदि । इस पद्धति को नवीन-पद्धति कहा जा सकता 
है । इन दोनों प्रकार की पडतियों ( शैलियों ) का निरूपण आचार्य विश्वेश्वर _ 
ने अपने ग्रन्थ 'दर्शनमीमांसा? के अध्याय एक में इस प्रकार किया है ४7 
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e 
“द्वध दशेनसा हित्यं नूतनप्रस्नमेद्तः । 
्रत्न॑ सून्रक्रमापेक्षि तदुपेक्षि च नूतनम्‌ ॥ 


सूत्रवार्तिकमाष्यादि कृवचिट्टीका परम्परा । 
प्रत्नं दर्शनसाहित्यं नूतनं 'च तथेतरत्‌ | 
४ सूत्रक्रमे परित्यज्य स्वतन््रैर्विबुधैस्ततः । 


ग्रन्था येऽत्र कृतास्ते तु साहित्ये नूतने मताः ॥ इत्यादि ॥ 

इस लक्षण के अनुसार “तर्केमाषा कौ गणना नवीन-शैढी में छिखे गये 
्रन्थोभ्के (अन्तर्गत की जा सकती है । अतः यह अरन्य “नव्यञ्चयाय? से सम्बन्धित 
कहा जायगा । क 

नवीन शैली में लिखे गये प्रकरण-ग्रन्थ-- 

नव्य ( नवीन ) शैली में भी सभी शास्रो से सम्बन्धित कुछ ग्रन्थ इस 
प्रकार के पाये जाते हैं कि जिनमें उस-उस शास्त्र के केवल एक देश का ही 
प्रतिपादन किया गया है अर्थात्‌ शास्र के सम्पूर्ण विषय का प्रतिपादन नहीं 
किया गया दै । ऐसे ग्रन्थों को “प्रकरण-ग्रन्थ” नाम से कहा जाता दै । इसका 
लक्षण 
“शास्त्रैकदेशसम्बद्धं शास्रकार्यान्तरे स्थितम्‌ | 
आहुः प्रकरणं नाम ग्रन्थभेद्‌ विपश्चितः ॥ पाराशर उपपुराण अ० २८-९१ ॥ 

तर्कमाषा में न्याय के प्रमुख पदार्थों का ही विवेचन किया गया है । 2 

“प्रमाण-प्रमेय-संशय-प्रयोजन-टष्टान्त-सिद्धान्त-अवयव-तके निणय- 
बाद-जल्प-वितण्डा-हेत्वाभास-च्छल-जाति-निप्रइस्थानानां तत्वज्ञानान्नि- 
श्रेयसांधिगमः ॥ न्या० सू> १1१॥१॥४ 

इति न्यायस्यादिमं सूत्रम्‌ । क 

अस्यार्थः-प्रसाणादिषोडशेपदार्थौना तत्त्वज्ञानान्मोक्षप्राप्रिवतीति। 

ये प्रमुख पदार्थ १६ हैं कि जिनका वर्णन आगे किया जायगा। इसमें 
न्याय के सम्पूर्ण विषयों का वैर्णन नहीं किया गया है । अतएव इसे न्याय का 
“प्रकरणग्रन्थ” मानना ही उचित है। न्यायप्रधान प्रकरण्रन्यों में न्याय 
के प्रमाण” आदि सोलह पदार्थों का तो मुख्यरूप से वर्णन किया ही गया 


(तकमाषछ नव्यन्याय का न्यायप्रधान प्रकरणग्रन्थ है । इसके अतिरिक्त न्याय- 
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4- उपोद्घातः 


शात्ञ के ठिद्धान्तों में प्रवेश कराना [ “न्यायनयेप्रवेशम्‌?' ] इस अन्य का | 
प्रयोजन है । अतएव न्यायंशास्न के प्रथमसुत्र को उद्धृत करते हुये तक 
भाषाकार न्याय के प्रतिपाद्य-विषय और उसके प्रयोजन आदि का निरूपण 
करते ह की £ 
(१) प्रमाण (२) प्रमेय (३) संशय (४) प्रयोजन (९) दृष्टान्त (३) सिद्धान्त 
(७) अवयव (८) तर्क (३) निणय (१०) वाद (११) जस्प (१२) वितण्डा 
(२३) हेत्वामास (१४) छळ (१५) जति ( १६ ) निग्रहस्थान--इन सोलह के 
तत्वज्ञान से निश्रेयस ( मोक्ष ) की प्राप्ति होती है [ न्यायसूत्र ११।१ ]। 
(इति ) इस पकार यह ( न्यायस्य ) न्याय [ दर्शन ] का ( आंदिमम्‌ ) 
प्रथम ( सूत्रम्‌ ) सूत्र है । 
[ सूत्र--यह एक अति संक्षिप्त वाक्य हुआ करता हे कि जिसके अन्तर्गत 
महान्‌ अर्थ अन्तर्निहित रहा करता है । सूत्र का लक्षण है :-- 
अस्पाक्षरमसन्दिग्धं सारवद्विश्वतोमुखम्‌ । 
अस्तोभमनवद्यं च सूत्र सूत्रविंदो विदुः || | 
( अस्य ) इसका ( अर्थः ) अर्थ है [कि] (प्रमाणादि षोडशयदार्थानाम) | 
प्रमाण आदि सोलह पदार्थों के ( तत्वज्ञानात ) तत्वज्ञान [ यथाथज्ञान | से | 
( मोक्षप्राप्तिः ) मोक्ष की प्राप्ति ( मवति-इति ) होती है । | 
[ उपर्युक्त १६ पदार्थो के तत्त्व (स्वरूप) का ज्ञान हो तचज्ञान कहलाता | 
है | तकमाषाकार द्वारा आगे कथित ''तत्तज्ञानं सम्यग्ज्ञानम्‌?? के आधार पर | 


PI का त PI SNPS RIES त न केपऔ 1००4 अप अ वि 3 521 


तत्वज्ञान का अर्थ सम्यक ज्ञान है | इस तत्वज्ञान के साधन इँ-- 

(१) भ्रवण(२) मनन और (३) निदिष्यासन ( चिन्तन ) । कहा मी गया है 
“श्रोतव्यः भ्रुतिवाक्येभ्यो मन्तव्यदचोपपत्तिमिः | 

मत्वा सततं ध्येयम्‌, एते दशनहेतवः ॥” 
गुरु द्वारा उस तत्त्व का वेदों के वाक्यों द्वारा श्रवण कर, दाशनिक सिद्धान्तों 
की कसोटी के आधार पर मनन कर पुनः निदिध्यासन ( चिन्तन) कर जो. 
साक्षात्कारात्मक ज्ञान होता है वह सत्र 'तच्वज्ञान? शब्द से ग्रहण किया जाता. 
है । इसी को निश्नेयस ( मोक्ष) का साधन बतळाया गया है | या 
इस प्रकार प्रमाण आदि घोडश पदार्थों के यथार्थज्ञान द्वारा मोक्ष की | 
प्राप्ति होती है, यह स्पष्ट हो जाता है। कुछ टीकाकारों ने “तत्वज्ञान” का | 
अर्थ “शास्र! भी किया है । उनके अनुसार 'तत्तज्ञानर की व्युत्पत्ति होगी | 
“तत्त्वं ज्ञायते अनेनेति तखज्ञानं शाखम-न्या० दृ० १।१।१।2 . 
इस आधार पर शास्त्र को साक्षात्‌ रूप से मोक्ष का प्रयोजक स्वीकार _ 
किया जा सदाता है । इन प्रमाणादि पदार्थो के तत्त्वज्ञान से मोक्ष की प्राप्ति. 
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हो जाने का अभिप्राय यह नहीं है कि इनका तचशान होते ही मोक्ष की ७ 
प्राप्ति हो जाती है अपितु इस तत्वज्ञान के द्वारा मिथ्याज्ञान अथवा अज्ञान की 
निवृत्ति अथवा नाश हो जाता है और अज्ञान अथवा मिथ्याज्ञान के नष्ट हो 
जाने पर क्रमशः मोक्ष कौ उपलब्धि हुआ करती है । इसी बात को न्याय के 
द्वितीथ्र सूत्र में स्पष्ट भी किया गया हैः-- | 

[ “दुःखजन्मप्रदत्तिदोषमिथ्याशानानां उत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापायाद्‌ 
अपवर्गः ॥ न्या० सू ११0२१० ° 

ह इमसे स्पष्ट हो जाता है कि तत्वज्ञान का प्रमुख साक्षन गाल है। ] 

न च प्रमाणादीनां तत्त्वज्ञाजञं सम्यग्ज्ञानं तावद्भवति यावदेषामुद्देश- 
छक्षण परीक्षा न क्रियन्ते । यदाह भाष्यकार:-- 

“त्रिविधा चास्य शाखस्यं प्रवृत्तिरुद्देशों लक्षणं परीक्षा चेति॥? ` 

न्या० सू० वा० भा० ११२॥ 

प्रमाण आदि [ षोडश ] पदार्थो का तत्त्वज्ञान [ यथार्थज्ञान | अथवा 
सम्यग्ज्ञान तब-तक नहीं हो सकता है जब-तक इनके (१) उद्देश्य (२) ० 
लक्षण और (३) परीक्षा नहीं कर ढी जाती है । जैसा कि [ न्यायदान के. ] 
भाष्यकर्ता [ वात्स्यायन ] ने कहा दैः 

“इस [ न्याय ] शास्त्र की तीन प्रकार से प्रदृत्ति होती है-- 
(१) उद्देश ( २ ) लक्षण और ( ३ ) परीक्षा |? 


शास्तर-प्रवृत्ति के भेद 
[ त्रिविधाशास्त्रप्रवृत्ति ] ` हट 
अमी यह कहा जा चुका है कि तत्त्वशान ( सम्यग्षान ) से मोक्ष की 
ग्राप्ति होती है । इस तत्वज्ञान का साधन “न्यायशासत्र? हे किन्तु इस शासन 
में वर्णित प्रमाण आदि घोडश पदार्थों के कथनमात्र से अथवा अध्ययन कर 
लेने मात्र से तो तत्त्वज्ञान नहीं हो जाता, अपित गास्र में पदार्यो का युक्ति 
युक्त विवेचन किया जाता है और तमी शास्र तत्वज्ञान का साधन बन पाता हि 
है । शास्त्र में इस विवेचन की प्रक्रिया को ही 'आस्रप्रवृत्ति नामसेकहा 
गया हे | न्यायशास्र में अपनायी गयी यह प्रवृत्ति तीन प्रकार कीहे--(१) 
उद्देश ( २) लक्षण और (३ ) परीक्षा । न्यायशास्र में इन तीनों की उप | 
योगिता पूर्णरूप से है। इनके स्वरूप का विवेचन आगे किया जायगा। नाम. 
मात्र से पदार्थ का कथन कर देना ही “उद्दोश? है। यदि उद्देशही न... 
किया जाय तो फिर लक्षण किसका किया जायगा १ अतः परार्थो के सम्यक | 
विवेचन के निमित्त सर्वप्रथम उनका “नाम? द्वारा कथन करना ( उद्देश 
यरंमावइस्क है किन्तु नाममात्र से कथन कर दिये जाने के अनन्तरै 
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स्वरूप का बिवेचन ( लक्षण ) न किया जाय तो उस पदार्थ का ज्ञान ही प्राप्त 
न हो सकेगा । अतः लक्षण की अनिवार्यता भी स्पष्ट ही है । तत्पश्चात्‌ यदि 
किये गये लक्षण की परीक्षा न की जाय- अर्थात्‌ लक्षण उस पदार्थ में घरता 
है वा नहीं यह न देखा जाय तो पदाथ के वास्तविक स्विरूप के वारे में सन्देह 
भौ उत्पन्न हो सकता है । ऐसी स्थिति में पदार्थो का तत्वज्ञान भलीमाँति न 
हो सकेगा | अतः लक्षण की परीक्षा भी परमावश्यक ही है। इस भाँति 
न्यायशास्त्र की प्रवृत्ति ( विव्चन की प्रक्रिया ) के ये तीन अङ्ग माने गये है! 


इन तीनों अङ्गोँ,मँ सर्वप्रथम स्थान पर उद्देश को इसलिये रखा.नायी है 
कि धर्मी का नाममात्र द्वारा कथन किया जाना ही उद्देश है तथा धर्मी और 
धर्म इन दोंनों में धमां की ही प्रधानता हुआ करती है । इसी प्रकार परीक्षा 
से पूर्वे अर्थात्‌ द्वितीय स्थान पर लक्षण को इस कारण रखा गया है कि लक्षण 
के विषय में विचार करने का ही नाम “परीक्षा” है | 


इस “त्रिविधप्रबृत्ति? का प्रतिपादक सर्वप्रथम भाष्यकार वात्स्यायन द्वारा 
ही किया गया है । उन्होंने लिखा है “त्रिविधा 'चास्य शारूस्य परवृत्तिः? | 
यहाँ “अस्य? [ इस (शास्त्र ) की | शब्द से ही स्पष्ट हो जाता है कि यह 
“त्रिविधा प्रबृत्ति? न्यायञ्चा्र में ही स्वीकार की गयी है, अन्यशारत्रों में नहीं । 
न्याय के “समानःतंत्रः कहे जाने वाले 'वैशेषिक-दर्शन» में भी यह प्रवृत्ति 
दो ही प्रकार की वर्णित है ( १ ) उद्देश ( २) लक्षण | कहीं-कहीं अत्यन्त 
भ्रद्धाप्रधान [ बौद्ध-जेनादिकों के ] ग्रन्थों में तो 'उद्देशः नामक एक ही प्रकार 
की प्रबृत्ति उपलब्ध होती है । 


न्याय की इस त्रिविधप्रवृत्ति के अतिरिक्त ' न्यायवातिककार श्री उद्योतः 
कराचाय तथा *“न्यायमज्ञरीकारः जयन्त भट्ट ने प्रवृत्ति सम्बन्धी एक चतुर्थ 
प्रकार विभाग? के सम्बन्ध सँ भी विचार किया है। उनका कथन है कि 
न्यायशास्त्र में कहीं पर तो पहले पदार्थं का लक्षण कर तब उनके विभागों का 
वर्णन किया गया है ( जैसे-'छल आदिं का) और कहीं पदार्थ के प्रकारा | 
( विभागों) का वर्णन कर तब उनके लक्षण तथा परीक्षा का क्रम रखा गया | 
है । जेसे-प्रमाणों का विभाग करने के पश्चात्‌ “प्रत्यक्ष? आदि का लक्षण _ 
किया गया है । अतः “विभाग? नामक 'तुर्थप्रबत्तिका भी माना जाना 
उचित है । ; 
इस शङ्का का निराकरण करते हुये उन्होंने स्वयं ही कहा है कि विभाग _ 
(वर्गीकरण ) का अन्तर्भाव उद्देश्य में ही हो जाता है “उद्दिष्टविमागस्योद्देश | 
एवान्तर्भाबात्‌?२॥ न्या० वा०. ।१।३॥ तथा न्यायमजरी पृष्ठ १२॥ 


`. क्योंकि दोनों का लक्षण समान है । नाममात्र से पदाय के कथन का-डी नाम 
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८8. 
तकसाषा ळे ९ 
“उद्देशः है । विभाग? में मी विमक्त पदार्थों के नाममात्र का ही कथन होता 
है । अतः विभाग? का अन्तर्भव उद्देश में किया जाना उचित ही है | ] 
उद्देश, लक्षण तथा परीक्षा के रूप में जिस न्यायशास्त्रीय “त्रिविधप्रदृतिश 
का वर्णन ऊपर किया शैया है उसमें “उद्देश? आदि के स्वरूप ( लक्षण ) का 
सोदाहरण विवेचन करते हुये तर्कमाधाकार कहते हैं :-- 

उद्देशस्तु नाममात्रेण वस्तुसङ्कीतनम्‌ । तच्चास्मिन्नेव सूत्रे कृतम्‌ । 
लक्षणन्त्वसाधारणधर्मवचनम्‌ । यथा” गोः सारनादिमत्त्वम्‌ | लक्षितस्य 
लक्षणमुमपद्यते न वेति विचारः परीक्षा। तेनैते लक्षण्द्रीकषे प्रमाणादीनां 
तत्त्वज्ञानार्थं कव्ये । 

(१) नाममात्र से पदार्थ ( वस्तु) का कथन किया जाना ही “उद्देश” 
कहलाता है । और यह कथन इस [ प्रमाण-प्रमेय-आदिं रूप प्रथम | सूत्र में 
कर दिया गया है । (२) असाधारणधमे का कथन किया जाना ही “लक्षण” 
कहलाता है । जैसे-गाय का [ लक्षण ] सारनादिमत्व [ गाय के गले के नीचे 
की ओर जो खाल लटकती रहा करती है उसी का नाम “सास्ना? अथवा 
गलकम्बल है । “सास्ना? गाय के अतिरिक्त किसी अन्य प्राणी के नहीं हुआ 
करती है । अतएव गाय का यही असाधारण (विशिष्ट ) धर्म हुआ । इसी का 
नाम “लक्षण? है । ] (३) जिसका लक्षण किया गया है [ अर्थात्‌ लक्षित | वह 
लक्षण उसमें ( लक्ष्य में ) घटता है वा नहों १ इस विचार का नाम ही “परीक्षा” 
है | अतः [ उद्देश्य सम्बन्धी प्रबृत्ति की पूर्ति “प्रमाणम्रमेयादिः " "२ प्रथमसूज 
में ही हो जाने के पश्चात्‌ ] ( प्रमाणादीनां तत्त्वशानाथम्‌ ) प्रमाण इत्यादिः 
( सोलह पदार्थो ) के तत्वज्ञान के निमित्त ( एते ढक्षणपरीक्षे ) | उनकी ] यहः 
लक्षण और परीक्षा ( कतंव्ये ) करनी चाहिये । 


सोदाहरण उद्देश का ढक्षण-- 

“नाममात्रेण वस्तुसंकीचनम्‌” उद्देश का लक्षण किया गया हे । उदाइरण- 
रूप में प्रमाणादि षोडश पदीर्थो को रखा गया है | उद्देश के लक्षण में विद्यमान 
प्रत्येक पद की सार्थकता है । यदि इनमें से एक भी पद निकाल दिया जाय 
तो उद्देश का लक्षण अन्यत्र मी चला जायेगा । “मात्र? शब्द को यदि निकाल 
दिया जाय और “नाम्ना बस्तुसंकीर्तनम्‌?? इतना ही उद्देश का लक्षण किया 
जाय तो '्रमाकरणं प्रमाणम्‌? में भी यह लक्षण चला जायेगा क्योंकि यहाँ मो 


नाम लेकर वस्तु का ( पदार्थ का ) कथन किया गया है | “मात्र? शब्द रखने 


पर उक्त लक्षण 'प्रमाकरणं प्रमाणम्‌? में नहीं जायेगा क्योंकि इसमें केवल नाम- _ 
मात्र का कथन न होकर प्रमाण के स्वरूप का भी विवेचन विद्यमान है 
यदि उद्देश्य के उपर्युक्त लक्षण में से “नाममात्रेण! पद हटा दियी जाय ओर | 
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“वस्तुसंकीर्चनम्‌? इतना ही उद्देश का लक्षण किया जाय तो इस लक्षण में लक्षण 
तथा परीक्षा दोनों में ही “अतिव्यासि” दोषः आ जायेगा । अतिव्याप्ति का 
लक्षण है--“'अलद्ष्यदत्तित्वमव्यातिः? अर्थात्‌ जो धर्मं अलक्ष्य ( लक्ष्य से भिन्न ) 
में रहे बह “अतिव्य़ासि? दोष से उक्त होगा । क्योंकि” “बस्तुसंकीर्तनम्‌? ही 
उद्देश का लक्षण मान लेने पर 'लश्चण? और “परीक्षा? दोनों के लक्षणों में भी 
वस्तु का निरूपण ( प्रतिपादन ) तो होता ही है । “नाममात्रेण? पद रखने पर 
यह दोष नहीं आयेगा क्योंकि वहाँ नाम मान से वस्तु का कथन करने के 
अतिरिक्त उनका लक्षण कथन आदि मी होता है । इसी प्रकार “वस्तु? दाब्द 
को उद्देश के लक्षण में से इटा देने पर भी लक्षण अन्य स्थलों पर भी चला 
जायेगा । अतः तर्कमाषाकार द्वारा किया गया उद्देश का उक्त लक्षण ठीक ही 
है । इसी प्रकार का लक्षण “वात्स्यायनमाष्य, तथा “न्यायकन्दली? आदि ग्रन्थों 
में भी विद्यमान है । वात्स्यायन ने यह लक्षण किया दैः--“तत्र नामधेयेन 
पदार्थ मात्रस्यामिधानमुद्देशः?? || न्या० वा० भाष्य १।१।२॥ 


सोदाहरण लक्षण का लक्षण-- 


उद्दिष्ट पदार्थों का लक्षण किया जाता है । इससे पूर्व कि हम “लक्षण? के 
स्वरूप का प्रतिपादन करें, यह जान लेना भौ आवश्यक है कि लक्षण का 
प्रयोजन क्या है ! 


लक्षण के प्रयोजन-- 


लक्षण के दो प्रयोजन स्वीकार किये गये हे--१-व्यावृत्ति २-व्यवहार-- 
“व्याबृत्तिव्यंवह्वारो वा लक्षगस्य प्रयोजनम्‌ ।” 'व्यावृत्तिः का अर्थ है भेद अथवा 
मिन्नता | जिस वस्तु का लक्षण अमीष्ट होता है उसके कुछ समान जाति वाले 
( सजातीय ) पदार्थ होते हैं और कुछ भिन्न जाति के ( अर्थात्‌ विजातीय ) 
पदार्थ हुआ करते हैं | लक्षण के द्वारा लक्षित-वस्तु का सजातीय एवं विजातीय 
दोनों ही प्रकार के पदार्थों से भेद दिखला दिया जातां है | यह लक्षण का प्रथम 
प्रयोजन है । इसी का “समानासमानजातीयक्यवच्छेदो हि लक्षणाथःः? इन दाब्दों 
द्वारा कथन किया गया हे । जेसे-गौ का लक्षण-सास्नादि मान्‌ होना है। 
गौ का लक्षण उसे सजातीय मेंस आदि ( चवुष्पाद्‌ ) से तथा विजातीय मनुष्य) 
मयूर आदि ( द्विपद ) अथवा वृक्ष आदि पदार्थों से भिन्न ( प्रथक्‌ ) करता है 
क्योंकि इन समी में सारना ( गळक्रमळ) आदि नहीं होती है । लक्षण का 
दूसरा प्रयोजन है “व्यवहार | उपयुक्त 'सास्नादिमत्व' घर्म अथवा लक्ष हो 
गौ व्यवहार का प्रवर्तक भी है । इस प्रकार लक्षण के दोनों प्रयोजनों का 
संक्षेप में कथन कर अत्र “लक्षण? के स्वरूप के बारे में विचार करना हैः 
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तकंभाषाकार ने लक्षण का लक्षण करते हुये उसके स्वरूप का प्रतिपा दन 
इन दाब्दीँ में किया दै-““लक्षणन्स्वसाधारणधर्मवचनम्‌?? । अर्थात्‌ असाधारण 
धर्म को लक्षण कहते हैँ । यदि यहाँ पर “असाधारण? विशेषण का ग्रहण न 
किया गया होता और "धर्मवचनम्‌? इतना ही कहा गया होता तो यह लक्षण 
सजातीय और विजातीय पदाथों' की व्यावृत्ति न कर पाता और न ही व्यवहार 
"का ही निमित्त बनता । क्योंकि साधारण धर्म तो दूसरे पदाथाँ से व्यावृत्ति 
करने में समर्थ नहीं होता हे । जैसे “प्राणी होना? ( प्राणधारित्व ) भी गाय 
का एक धर्म है, यह उसका साधारण धमं है । यह साधारण धर्म जिस माँति 
गौ में विद्यमान है उसी प्रकार भैंस, मनुष्य आदि अन्य प्राँगियों में मी विद्यमान 
है । अतः असाधारण-( विशिष्ट ) धम-कथन को ही -लक्षण माना गया है । 
-असाधारण घर्म अथवा विशिष्ट धर्म वह है कि जो केवल लक्ष्य [ जैसे सास्ना- 
-दिमत्व धर्म गौ में | में ही रहे, लक्ष्यभिन्न [ महिष (भेस ) आदि ] में न 
रहे । यह असाधारण धर्म तीन प्रकार के वैशिश्ष्यो से युक्त होता दैः (१) 
चह लक्ष्य में अवश्य विद्यमान रहता हे । (२) समी लक्ष्यों में उसकी विद्य- 

मानता रहा करती है और (३) लक्ष्य से भिन्न में नहीं रहा करता है । 
यदि उपर्युक्त तीनों विशेषताओं से वह विपरीत है तो अवश्य ही वह 
लक्षण (१) असंभव (२) अव्यासि और (३) अतिव्याति दोषों से युक्त होगा । 
इसी कारण कहा गया है कि लक्षण का इन तीनों दोषों से रहित होना 

आवस्यक है :— 
“असंभवाव्याप्प्यतिव्या प्तिरूपदोषत्रयरहितो धर्मा लक्षणम्‌? | 

“सास्नादिमत्व” [ अर्थात्‌ सास्नादि से युक्त होना ] गौ का असाधारण 
शर्म हे । यह उपरि-कथित तीनों प्रकार के दोषों सें रहित हे । प्रथम दोष 
असंभव? है । “लक्ष्यमात्राबत्ति्वमसम्मवः? अर्थात्‌ जो धर्म लक्ष्यमात्र में न 
"पाया जाय वह “असम्भवः दोष कहलाता है । अथवा जहाँ लक्षणरूप में कहा 
गया थमे लक्ष्य में कहां मी«पिद्यमन न रहता दो वहाँ “असम्भव दोष होता 
है। जेसे कोई कहें--“एकशफत्व॑ गोलक्षणम?” अर्थात्‌ जो एकशफ अथवा 
खुर वाळी होती है वह गाय होती है। यह लक्षण गौ का कभी मी नहीं हो सकता 
डे क्योंकि गाय तो द्विशफ ( दो खुरों वाली [ अर्थात्‌ गाय का खुर बीच से 
चिरा हुआ होने के कारण दो खुर बाला कहलाता है | ) होतो है। ऊँट का 


पूरा एक खुर होता है जिसके कारण वह रेत में आसानी से चल सकता है। . | 
अतः ऊट एक खुर वाला प्राणी कहलाता हे । किन्तु गाय एक शफ (खुर) 
वाळा प्राणी न होकर द्विशफ ( दो खुरों वाळा ) प्राणी है। अतएव यदि कोई | 

एकशफल्न? को-गौ का लक्षण बनाना चाहे तो यह लक्षण एक भीगौमेंन | 
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` मत्त्व” धमं तीनों दोषों से रहित है । यह गौ का असाधारण धर्म है । 1 


१२ उपोदुघातः 


र 


मिलेगा । लक्ष्यमात्र में ( अर्थात्‌ सारी गायों में ) ही अविद्यमान रहेगा । अतः 
तठूकशफत्व? गाय का लक्षण कमी भी नहीं हो सकता है | 


इसी माँति जो धर्म लक्ष्य के एक अंश ( भाग ) में न पाया जाता हो 
[“लकष्यैकदेञादृत्ति्वमव्यासिः”] वहाँ 'अव्यासि? नामक द्वितीय दोष होता है। 
ऐसा 'अब्यासि' दोषपूर्ण छक्षछ भी लक्षण नहीं कहा जा सकता । जैसे कोई कहे 
“शावलेयत्व॑ गोर्ढक्षणम अर्थात्‌ चितकबरा होना गाय का लक्षण है। तो 
यह भी गाय का लक्षण नहीं कहा जा सकता है क्योंकि लक्ष्य “गौ? के एक 
बहुत बड़े भाग में अर्थात्‌ अनेक गौओं में यह शाबलेयत्व अथवा चिठकरा- 
पन नहीं पाया जाता है । अतः यह लक्षण “थव्याप्ति? दोषपूर्ण होगा और गौ 
का लक्षण न वन सकेगा । 

तृतीय दोष “अतिव्यात्ति” है । लक्षण के रूप में कहा गया जो धर्म लक्ष्य 
से भिन्न अढक्ष्य ( मेंस आदि ) में भी पाया जाता हो वहाँ “अतिव्याप्ति” 
नामक दोष विद्यमान रहा करता है। इसका .लक्षण है “अलक्ष्यवृत्तित्वमति- 
व्यात्तिः? । जैसे कोई कहे “अ्रज्ञित्वं गोलेक्षणम्‌” अर्थात्‌ सींग वाली होना गाय 
लक्षण है तो यह कथन भी “अतिव्यासि? दोष से परिपूर्ण होने के कारण गाय 
का लक्षण न बन सकेगा । यद्यपि गाय के सींग होते हे ( अतः यहाँ असंभव 
दोष नहीं है ), सभी गायों के सींग होते हैं ( अतः यहाँ अव्याप्ति दोष भी 
नहीं है ) तथापि गाय से भिन्न जो भैस आदि हैं उनमें भी यह लक्षण चलाः 
जायगा क्योंकि सींग तो भेस आदि के भी हुआ करते हैं । यहाँ केवळ “गौ? ही 
लक्ष्य है, मेंस आदि लक्ष्य नहीं हैं, वे लक्ष्य से मिन्न अर्थात्‌ अलक्ष्य हैं । अतः 
धश्रुद्धित्वर संपन्न होने से उनमें भी गाय का उक्त लक्षण चला! जायगा । फलतः 
यह लक्षण 'अतिव्याति? दोषपूर्ण होगा । 

इस भाँति यह स्पष्ट हो जाता है कि (१) असंमव, (२) अव्याप्ति और. 
(३) आतिव्याति इन तीनों दोषों से रहित धमं ही लक्षण होता है। गायका. | 
£सास्ना दिमत्व? घमं उपयुक्त तीनों हो दोषों से रहित है | सभी गायों के गले | 
के नीचे “सास्ना? हुआ करती है। अतः 'असंमव? दोष रहित यह लक्षण है। । 
“सास्ना? किसी गाय में होती हो और किसी में नहीं, ऐसा भी नहीं है। _ 
अतः “अब्याति? दोष भी यहाँ नहीं आता है । इसके अतिरिक्त गाय से भिन _ 
जो भैंस आदि प्राणी ( अलक्ष्य ) हैं उनमें भी सास्ना नहीं होती है। अतः | 
यह धर्म लक्ष्य भिन्न ( अलक्ष्य ) में मी विद्यमान नहीं रहता है । अतः इस 
लक्षण में “अतिव्यासि? नामक दोष भो नहीं आता है। इस भाँति “सास्नादि 
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यही गाय का वास्तविक लक्षण हुआ | 
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डपोद्घातः १३ 
गौ के उपर्युक्त लक्षण में गौ? लक्ष्य दै । इस गौ में रहने वाली "गोत्व? 
जाति ही लक्ष्यतावच्छेदक है | «सास्नादिमत्व धर्म गोत्व के साथ निश्चितरूप 
से रहता है। अतः यह मी कहा जा सकता है कि “यत्र-यत्र सास्नादि- 
मत्वं तत्र तत्र गोत्वम्‌? 'अर्यात्‌ जहाँ-जहाँ सास्नादिमत्व होता है वहाँ वहाँ 
गोत्व होता है । अथवा “यत्र यत्र गोत्वं तत्र तत्र सास्नादिमत्वम?” अर्थात्‌ 
जहाँ जहाँ गोत्व होता है वहाँ वहाँ सास्नादिमत्व होता है। ऐसे घर्म को 
लक्ष्यतावच्छेदकसम नियत धर्म अथवा असाधारण धर्म कहा जाता है | 
` “अद्वएव 'आतिव्याप्त्यादिदोषत्रयरहितो घर्मोलक्षणमः, अथवा “ढक्ष्यता- 
चच्छेदकसमनियतो धर्मा लक्षणम्‌ «अथवा %असाधारणधरमवचनम्‌ लक्षणम्‌ इन 
तीनों को ही “लक्षण? का 'लक्षण' कहा जा सकता है । 
'परीक्षा' का सोदाहरण लक्षण 
जिस ( पदार्थ ) का लक्षण किया जाता है वह “लक्षित कहलाता है। 
थरीक्षा में यह बिचार करना पड़ता है कि “स्वयं किया गया हुआ लक्षण 
'लक्षित वस्तु में पूर्णरूपेण घटता है अथवा नहीं १ (२) दूसरे आचार्यो अथवा 
सम्प्रदायवेत्ताओं अथवा व्याख्याकारों ने जो लक्षण किसी लक्षितवस्तु के 
किये हैं वे कहाँ तक युक्तिसंगत हैं? (३) इस प्रकार के अन्यों ढारा 
किये गये लक्षण लक्षितवस्तु में पूर्णरूपेण घटते हैं वा नहीं ! उदाहरण के 


` छ्यि-अमी आगे प्रमाण का ही लक्षण प्रमाकरणं प्रमाणम्‌? आ रहा है । उसकी 


भली-भाँति परीक्षा की जायगी कि यह लक्षण लक्षित पदार्थों में पूर्णरूपेण घटता 
अथवा नहीं ! अन्य आचायौँ द्वारा किये गये “अनधिगताथंगन्तृ प्रमाणम्‌? 
(मीमांसकों द्वारा कथित) आदि लक्षण युक्ति-संगत है वा नहीं १ तथा वे लक्षित 
यदार्थो' में पूर्णरूपेण घटित होते हैं अथवा नहीं ! 

उपर्युक्त विवेचन द्वारा उद्देश लक्षण तथा परीक्षा रूप त्रिविधा शाखपररत्ति 
का स्पष्टीकरण मढी-भाँति हो गया है। इन तीनों के द्वारा हौ किसी पदाय 
का विशद्विवेचन किया जाना संभव है | 


प्रथमसूत्र द्वारा १६ पदार्थो' की गणना “उद्देश? रूप में की जा चुकी हे) 
अत्र आगे इन समी पदार्थो' के क्रमशः लक्षण किये जाते हैं तया उन लक्षर्णो 
की परीक्षा भी करनी है । इसीछ्यि मूळ में कहा भी गया है-- : 
तेनैते ळक्षणपरीक्षे ००००००००००००००० कतेव्ये! | 


न 
४ न _ 
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॥ 

| 

- | 

f १४ तकसाषा | 


(१) प्रमाणानि 
ग्र माणम्‌ 


| 
CA | 
तत्रापि प्रथममुद्दिष्टस्य प्रमाणस्य तावल्ढक्षणशुच्यते । प्रमाकरण | 
-प्रमाणम्‌ । अन्न च प्रमाणं लक्ष्यं, प्रमाकरणं लक्षणम्‌ । | 
[ प्रथमसून्न द्वारा न्यायशास्र के प्रतिपाद्य प्रमाण आदि १६ पदार्थो की | 
गणना की जा चुकी है। ये षोडश पदार्थ ही "उद्देश्य हैं कि जिनका नाममात्र | 
द्वारा परिगणन किया जा चुका है । इस सूत्र में वर्णित १६ पदार्थो' में सवेप्रथम “| 
प्रमाण” को रखा गया है । अतः सर्वप्रथम उसी का लक्षण किया गया है।. | 

1 न्यायसूत्रकार ने प्रमाण सामान्य का लक्षण किसी सूत्र द्वारा नहीं किया है । हाँ, | 
ef इतना अवश्य है कि उसके भाष्यकार 'वात्स्यायन? ने “प्रमाण शब्द का निवेचन । 
| ही उसका लक्षण है । अतएव न्यायसूत्रकार द्वारा उसका अलग से लक्षण नहीं | 
। 

| 

| 


किया है? | इस प्रकार के भाव को अभिव्यक्त करते हुये निम्नलिखित पंक्तियाँ 
लिखी हैं :-- 


“उपळब्घिसाघनानि प्रमाणानीति समाख्यानिबंचनसामर्थ्याद्वोद्धव्यम्‌ । 
प्रमीयते अनेक इति करणार्थामिधानो हि प्रमाणशब्दः | न्या० भा० ११३॥९ 

* अर्थात्‌ उपलब्धि (= प्रमा अथवा ज्ञान) के साधन अर्थात्‌ करण कोः 

` “ग्राणः कहते हैं। यह बात 'प्रमाणः--संज्ञा के निर्वचन ( व्युत्पत्ति ) कें 
सामर्थ्यं से ही समझ लेना चाहिये । “प्रमीयते अनेन” [ अर्थात्‌ जिसके द्वारा 
प्रमा. की जाती हैं । इस व्युत्पत्ति से प्रमाण शब्द “करण” अर्थ को बतलाता 


। 
है । अभिप्राय यह है कि “प्रः उपसर्गपू्वक “मा? धातु से करण में ल्युट्‌ (अन) | 
प्रत्यय करने से प्रमाण शब्द सिद्ध होता है । अतएव प्रमा का करण अर्थात्‌ | 
| 
1 


साधन ही “प्रमाण? कहा जाता है । प्रमाण” पद के इस निवंचन द्वारा ही 
प्रमाण का सामान्य लक्षण हो जाता है। अतः सूत्रकार ने उसका सामान्य | 
| लक्षण एथक सूत्र द्वारा नहीं किया | किन्तु यह ग्रन्थ ( तकभाषा ) तो अल्प _ 
प्रयास से ही स्पष्ट बोध कराने की दृष्टि से लिखा गया है । अतएव तकभाषा- | 


| कार ने उपयुक्त 'वात्स्यायन' भाष्य के आधार पर प्रमाण का सामान्य | 
॥ निम्नलिखित रूप में करते हुये लिखा है :--] 


॥* . ` (तत्रापि) उन [ प्रमाणादि घोडश पदार्थो' ] में मी ( प्रथमम्‌ ) 
। प्रथम (उद्दिष्टस्य) उद्देश रूप में कथित [ सर्वप्रथम कहे गये हुये | 
'( प्रमाणस्य ) प्रमाण का ( तावत्‌ लक्षणं उच्यते ) लक्षण सबसे पहले 
' * कहा जा रहा है। ( प्रमाकरंणम्‌ ) प्रमा [ यथार्थ अनुभव ( यथार्थशान ) ] 
| का ( प्रमागम्‌ ) प्रमाण है, ( अत्र च) और इस 


5 
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| उपोद्घातः १५ 
| hs ]में( पा ) गि यह पद ] ( लक्ष्यम्‌ ) लक्ष्य [ अर्थात्‌ ७ 
| 'जिसका लक्षण करना है वह | हे ओर (प्रमाकरणम्‌) [ 
लका आवतन दा म्‌) प्रमा का करण [यह पद] 
| तच्वशञान के निमित्त न्यायशास्रु में पदार्थों का प्रतिपादन किया गया. है | 
इसमें वर्णित २६ बदार्यो के अन्तगंत विद्यमान आत्मा? आदि ( प्रमेय ) का 
“तत्त्वज्ञान ही निश्चेयस ( मोक्ष ) का प्रमुख साधन है । फिर उन आत्मा आदि 
-प्रमेयों के तत्वज्ञान का ही वर्णन किया जाना चाहिये था किन्तु उन आत्मा 
आदि प्रमेयो के वर्णन से मीथपूर्व प्रवाणों का वर्णन यहाँ क्यों किया जा रहा हे १ 
०., उक्त शंका के निराकरण के निमित्त यहाँ इतना, ही कहा जाना उपयुक्त 
हशा कि अेयों का शान प्रमाणें द्वारा ही संभव है | ऐसी स्थिति में प्रमेयो से 
'पूव प्रमाणों का कथन किया जाना उचित ही है । ] री 
“प्रमाकरणं प्रमाणम्‌? यह प्रमाण सामा ; 
नहा बह राका न्य का लक्षण किया गया है । अतः 
नु अ्रसायाः करणं चेत्‌ प्रमाण तर्हि तस्य फळं वक्तव्यम्‌, करणस्य 
| | 
| फलब त्त्वनियमात्‌ । सत्यम्‌ । प्रमैव फळं, साध्यमित्यथः। यथा ठिंदा- ० 
करणस्य परशो रिछदेव फलम्‌ । ह 
| म प्र्न ] (ननु चेत्‌ ) अच्छा, यदि ( प्रमायाः करणम्‌ ) प्रमा का 
| करण [ अर्थात्‌ साधन ] ( प्रमाणम्‌ ) प्रमाण हे ( तह ) तो ( तस्य ) उस 
| [ करण अथवा साधन ] का [ फलम्‌ ] फळ ( वक्तव्यम्‌ ) बतलाना चाहिये। 
| सो ]( क ) करण [ साधन ] का ( फळवत्त्वनियमांतूं ) फलवान्‌ 
| होना नियम हं अ ; हुआ 
| प्र CE ३ ग करण अथवा साधन फळ से युक्त हुआ 
| ` [उत्तर] ( सत्यम्‌ ) टीक है, [ साधन अथवा करण का कोई फळ अवश्य 
। आ करता है । ( प्रमा ; 
| हु एव फलम्‌ ) [ अतः | प्रमा ही [ प्रमाणरूप करण 
| ˆ अथवा साधन का ] फळ है। ( साध्यम्‌ इति-अर्थः) कहने का अभिप्राय 
[ अथ ] यह है कि [ वह ] प्रमा ही साध्य है [ जो जिसका साधन हुआ 
करता है वही उसका फळ मी हुआ करता है । प्रमा का करण अथवा साधन | 
पमाण है तो उसका फल “प्रमा? ही होगी ] ( यथा ) जैसे--( छिदाकरणस्य) | 
छेदन ( कारने ) के करण अथवा साधनभूत ( परशोः ) फरसे का ( छिदा एव. 
फळम्‌ ) फल छेदन [ कारना ] ही होता है। इसी माति प्रमा के करण | 


अर्थात्‌ प्रमाण: का फळ प्रमा ही समझना चाहिये ]। | 

९ "७ $ 
आ के का तात्पय यह है प्रमाण के द्वारा प्रमा रूप कार्य किया जाता हे | 
"यहाँ प्रमाण [अर्थात्‌ प्रमा का करण] ही साधन है और 'प्रमार ही साध्य रा. 


यक” 
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` तर्कमाषा 
क 


क्षण का विवेचन किया गया । प्रमाण के उक्त 


इस भाँति प्रमाण कें सामान्य-छ 
ल्क में दो पद आये है (१) प्रमा (२) करण । प्रमाण को मढीमाँति समझने 


झे हे । अतः अब यहाँ 
दोनों के स्वरूप का ज्ञान होना मी आवश्यक | 
ह oe स्वरूप को स्पष्ट करते हैं शथवा “प्रमा? का च्ल बतळाते है: 
। .. प्रमा | 
) प्रमाऽ यस्याः : करुणं प्रसाणम्‌ ९ र 
उच्यते 'अथाथोनुभवः प्रसा पय कि इत्यथीनां संशय विपयेयतके 
च्च ळे वि षु कै । 
। निरांस:। अनुभव इति [सं FR, 
य ज्ञानं स्मरतिः । अनुभवों नास सिन्य ठ 
[ प्रश्‍न ] ( पुनः ) फिर [वह] [ प्रमा'का ] प्रमा क्या 
३ का ( करणम्‌ ) करण ( प्रमाणम्‌ १ - 
2 ह ( उच्यते ) कहते हैं--( यथाथानुभवः ) यथाथ अनुभव ही 
नाम ही ] ( प्रमा ) परमा है | ( यथाथ इति) [ यहाँ ] यथार्थ इ 
- से ज्ञान रूप ]९ संशय-विपर्यय-तर्क ज्ञानानाम्‌ ) रह नि छ 
|! रो ५ ) निराकरण 
अयथार्थानाम्‌ ) अयथाथा का ( निरासः ) नि 
आ संशय) विपर्यय और तक नामक जाट ब उ क >, 
पद 2 
जाय | ] ( अनुमवः इति ) अनुभव इस |. हात जा 
: ) निराकरण हो जाता है [ अभिप्राय यह है 
कॉ र रखा गया है कि जिससे स्मृति में प्रमा का लक्षण 
fe तेव्याप्त न हो जाय । ] | 5 
| र टन के दो मेद हैं (१) अनुभव और (२) स्मृति उनमें से- ]( स 
विषयम्‌) ज्ञातविषथक ( ज्ञानम्‌ ) ज्ञान को ( स्मृतिः ) स्मृति कहा जाता 
[ अर्थात्‌ स्मृति वह ज्ञान है कि जिनका विपय पहले से ही ज्ञात रहता है । 
और ( स्मृतिव्यतिरिक्तम्‌ ) स्मृति से मिन्न ( ज्ञानम्‌) ज्ञान को (अनुभवो नाम 
अनुभव नाम से कदा जाता है । 


(7 


| 
॥ | 
१ 
[| 


| [ “प्रमाकरण प्रमाणम? यह “प्रमाण” का सामाम्य-लक्षण किया जा >> | 
| परमावश्यक _ 
; है । उसके स्पष्टीकरण के निमित्त 'प्रमा” का लक्षण करना परमावस्थ | 


८यथार्थानुभव३ प्रमा” यह प्रमा का लक्षण किया। इस लक्षण 


| । अतः < | 

fh प्रमां यह पद लक्ष्य है तया “यथार्थानुभवः? यह अ. ह ( 

॥ ` णके इस अंश में मी दो पद विद्यमान हैं (१) यथायें हे 

-- अनुमव। किसी लक्षण में किस पद की क्या उपयोगिता है इस बिचार | 
॥। है । अतः पदङ्त्य की दृष्टि. 

र को ही 'पदकृत्य कहा - जाता हे । अतः. 

| २४ 
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। २ प्रमाणानि १७ 
छ ७ : 
यहाँ यह जान लेना आवश्यक है कि उपर्युक्त लक्षण में बिद्यमान दोनों ७ 
पदों की «उपयोगिता अथवा उनका विशिष्ट प्रयोजन (अथवा अमिप्राय ) 
क्या है ! इससे पूर्व कि हम “प॑दकत्य' की इष्टि से उक्त लक्षण का विचार करें, 
यह जान लेना आवश्यक है कि “ज्ञान? तथा “अनुभव? हैं क्या ! 
; ज्ञान के प्रकारः 
ज्ञान को दो प्रकार का माना गया है (१) अनुभव और (२) स्मृति । इनमें 
से ज्ञातविषयक ज्ञान को [ अर्थात्‌ जिसू ज्ञान का विषय पहले से ही ज्ञात 
हो ऐसे ज्ञान को ] “स्मृति कहा जाता है तथा उससे भिन्न अज्ञातविषयक 
ज्ञानको" अनुभव कहा जाता है । 'ज्ञातविषयक शान? भीँ दो प्रकार का हुआ 
करता है । इनमें से प्रथम प्रकारै को “स्मृतिः तथा द्वितीय प्रकार को 'प्रत्य- ~ 
| भिज्ञा’ नाम से कहा जाता है। 
|; स्पृति-- 
किसी वस्तु ( घट, पठ, आदि) को जब हम देखते हैं अथवा किसी भु 
|. भाँति उसे जान छिया करते हैं तब उसके ज्ञान से हमारी आत्मा में एक ० | 
।  सूक्ष्मसा भाव उस वस्तु के विषय में रह जाता है बिसे भावना नामक 
। सत्कार अथवा केवल 'संस्कार' कहा जाता है यही स्मृति का बीज (कारण) 
| है। वस्तु का ज्ञान तो स्थिर नहीं रहा करता है किन्तु वह संस्कार बराबर 
। बना रहा करता है । कालान्तर में जब किसी कारणवश यह संस्कार उद्बद्ध 
| हो जाया करता हे तब बिना किसी वाह्य इन्द्रिय इत्यादि की सहायता के 
। उस वस्तु का पुनः ज्ञान होने छगा करता है । यही ज्ञान स्मृति? नाम से कहा 
जाता है? यह "स्मृति? सदैव ज्ञातविषय की ही हुआ करती है । इसी कारण 
तकंभाषाकार ने इसका लक्षण किया है। “ज्ञातबिषयं ज्ञानं स्मृतिः |” £ 
स्मृति का कारण सदा संस्कार का उद्‌बोध ही हुआ करता है। अतः | 
संस्कारजन्यं जञानं स्मृतिः? यह भी स्मृति का एक अन्य लक्षण माना जा सकता 
है । स्छृति को उत्पन्न करने वाले संस्कार के उद्ोधक साइस्य, चिन्ता अदृष्ट 
“आदि ही स्मृति के बीज कदे” जाते हैं-“साइस्याइष्टचिन्ताद्याः स्मृतिबीजस्य 
बोधका:!२--तकंभाषा संस्कार प्रकरण | 
जब हम पूर्यष्ट पदार्थं के सहश किसी पदाथ को देखते | 
हैं तो हमें पूर्वदृष्ट वस्तु की स्मृति शो आती है कि ऐसा पदार्थ . 
अथवा व्यक्ति हमने अमुक स्थल पर देखा था । ऐसी स्मृति में साइशय . 
ही संस्कार का उद्दोधक हुआ करता है। कमी किसी वस्तु या बात आदि 
को भूछ जाने पर सोचने ( चिन्ता या चिन्तन करने ) से उसका स्मरण हो 


ह. 


9. 
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| | | 
$ । 
1 


? ड द 


ह | 
१८ तकभाष। . 


शा 1: ७ | 

सोचना ही संस्कार का उद्दोधक | 

ता है। यहाँ चिन्ता अथवा | 

ति र उत्पादक है । कमी अदृष्ट वश; साह्य न | 
” 

- विना मी, संस्कार, का उद्बोधन और स्मृति हो जाया कर है। | 

गा १ Sos 
ज्ञैता कि महाकवि भीष ने लिखाएहै : | 


«रड नातिथिम??। नेषध १११२३९५ | 
(अदृष्ट मप्यश्‍मदृष्टवैमवात्करोति सुसिर्जनदशनातिथिम्‌" ४ | 


कळ का दूसरा प्रकार है “प्रत्यमिश” हमने यु र | 
उद को देहली में देखा था और आज हम ह हे । 
रह दष्त स्‌ पमक्त्तः 
अतः हमें ज्ञात हीता है कि यह वही सोमद तते ची | 
सरे प्रकार शातविषयक जान को दीः नाम रस्या be | 
र है-प्रत्यक्षपूर्विका स्मृति अथवा स्मृतिपूर्वक प्रत्यक्ष । न्यायकोष | 
2 र पर--“अतीतावस्थावच्छिन्वस्तुप्रहणम ? अथात्‌ पतशात हक | 
ड व्य अवशिष्ट वस्तु ओदि का अहण किया जाना ही प्रत्यभिज्ञ है! । 
बैते मत्यभिजञ का लक्षण यह किया गया हे :-- र र | 
(तुप्तेदन्तावगाहिनी प्रतीतिः प्रत्यभिज्ञा कल... 
पता और 'इदन्ताः दोनों का अवगाइन करन १७ | 
आ भाव). का अर्थ | 
ग्रतीति ही प्रत्यभिज्ञा’ है। तत्त? (ततू+ता तदा व ) a | 
तदेश और तत्काल सम्बन्ध अर्थात्‌ पूर्वकाल ओर च | 
सम्बन्ध है। “इदन्ता’ का अथे तद्देश और एतरकालसम्बन्ध है। कहने | 
का तात्पर्य यह है कि जिसमें पूर्व देश र त सुकी बत | 
त नों की प्रतीति हो, उस प्र | 
देश और वत्तंमान काळ इन दो प उ म डी 
“प्रत्यभिज्ञ? कहा जाता है ॥ अथवा यों कहिये ति त | 
तथा वर्तमान देश, काळ से सम्बद्ध वस्तु के रूप की प्रतीति था म | 
“प्रत्यमिज्ञा? है । उदाहरण के ल्यि-“सोऽयं सोमदत्तः? अ त्‌ वह , 
सोमदत्त है कि जिसे हमने पहले देहली में देखा था; इसमें वैर थे 
तत्ता? पूर्वदेश और पूर्वकाछ के सम्बन्ध का द्योतक तथा हक हि 
८इदन्ताः अर्थात्‌ एतद्देश और पतत्काल के सम्बन्ध ( अर्थात्‌ ब | 
देश ओर वर्तमान काळ के सम्बन्ध ) का वोधक है। अभिप्राय _. 
कि 'सः पद सोमदत्त की पूर्वेदृष्टि देश, काल आदि लि र 
को और “अथम? पद सोमदत्त की वर्तमान देश, काल hs 
अवस्था को बतळाता है। अतः उक्त उदाहरण में “तत्ता रूप ` 
पूर्वकाल के सम्बन्ध का द्योतक स» अंश स्मरणात्मक ई 
उसका जनक पूर्वदर्शन जन्य संस्कार का उदूबुद्ध दो जाना £ | 
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इसके विपरीत “अयं, पद्‌ द्वारा बोधित वर्तमान देश और वत्तमान 
काळरूप इदन्ता अंश प्रत्यक्षांमक है तथा उसका जनक इन्द्रिय और 
अर्थ का संनिकष ही है । इससे स्पध्ट० हो जाता है कि 'प्रत्यमिज्ञा 
स्मृति तथा अनुभव दोनों से सम्बन्धित ज्ञान है | इसके उत्पन्न होने 
में संस्कार तथा इन्ट्रियाथेसंनिकृषे दोनों ही कारण हैं । संस्कारजन्य होने से 
यह ज्ञातविषयक ज्ञान के अन्तगत आ जाता है । अतः '्रत्यभिज्ञार के एक 
अंश में ज्ञातविषयं ज्ञानं स्मृतिः? यह स्मृति? का लक्षण अतिव्याप्त हो जाता 
है। इसके निवारण के लिये कुछ अन्य विद्वानों ने स्मृति का ढक्षण “संस्कार 
मात्रजन्य ज्ञानं स्मरतिः? किया है। ,इस लक्षण में विद्यमान “मात्र! पद द्वारा 
प्रत्यमिश्च ज्ञान? में स्मृति के लक्षण की अतिव्याप्ति का निवारण हो जाता है । 
इस प्रकार ज्ञान के तीन भेद हो जाते हैं ( १) अनुमव ( २ ) स्मृति 
(३) प्रत्यभिज्ञा । क्किन्तु तकमाषाकार ने ज्ञान के ही दोनों ही प्रकारो का 
वर्णन किया है ( १ ) अनुभव ( २ ) स्मृति । अतएव अन्य ( बद्रीनाथ शुक्छ 
आदि ) व्याख्याकारों ने छोकानुभत्र के आधार पर प्रत्यमिज्ञा को ˆ ५मव? 
कौ श्रेणी से रखकर प्रत्यक्ष! के अन्तर्गत उसका अन्‍्तर्भावश्ञाकार किया है । 
इससे प्रतीत होता है कि तकभाषाकार को भी यही अमीष्ट रहा होगा और 
इसी कारण उन्होंने ज्ञान को दो प्रकार का स्वीकार किया होगा । 
अनुभव-- 
स्मृति से भिन्न ज्ञान को “अनुभव? कहा गया है। यह भी दो प्रकार का | 
होता है (१) यथार्थ (२) अयथार्थ । जो वस्तु या पदार्थं बिस प्रकार का 
होता है उसको . उस ही रूप में प्रहण करन! “यथार्थ” अनुभव कहलाता है 
[ इसी को दूसरे शब्दों में यथार्थशान अथवा 'प्रमा' कहा जाता है । ]। इसी 
बात को ध्यान में रखते हुये तकभाषाकार ने मी बुद्धि के प्रकरण में “यथा थोज्थो- 
विसंवादी (अर्थ [ वस्तु, पदाथ ] के अनुरूप ज्ञान यथार्थ हें । ) यह 
“यथार्थाऽनुमवः का लक्षण किया है । यथार्थ से भिन्न रूप में अहण करना 
“अयथार्थ ज्ञानः अथवा “अप्रमा' कहा जाता है । अर्थात्‌ जो अथ (वस्तु या 
पदार्थ आदि ) जिस प्रकार का है उसका अनुभव यदि उस ही रूप में न हो 
तो उस अनुभव को “अयथार्थ' कहा जायगा | इसी को स्पष्ट करते हुये तके- 
भाषाकार ने आगे छिखा है :--“अयथार्थः तु अर्थव्यमिचारी? अर्थात्‌ “अयः 
थाथअनुमव' तो अर्थ के अनुरूप नहीं हुआ करता हे । 
अथाथ-अनुभव के तीन प्रकार-अयथाथ-अनुभव तीन प्रकार का होता 
है। (१) संशय, ( २) विपर्यय और (३) तकं । 'तकभाषा! में इन तीनों के 
लक्षण किये गये हैं | उसके अनुसार इन तीनों का विवरण निम्न डिखित्‌ हैः 
24 
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«| 
(१) संशय-“एकस्मिन्‌ धर्मिणि विरुद्धनानार्थावमर्शः संशगः” अर्थात्‌ | 
किसी एक पादर्थ में परस्पर विरुद्ध अनेक धर्मों का ज्ञान होना हो संशक | 
कहलाता है। जैसे--अन्धकार' में अथवा छुंघले से प्रकाश में किसी पेड़ के | 
ऊँचे से हुँ को देखकर यह संशय होता है कि “स्थाणुर्वा पुरुषो वा” अर्थात्‌ | 
क्या यह स्थाणु ( टँठ ) है अथवा पुरुष है? यह संशयात्मक ज्ञान अनिः | 
इप्वयास्मक होता है क्योंकि यह ज्ञान वस्तु के अनुरूप ज्ञान नहीं है । यथाथ- | 
अनुभव तो वस्तु के अनुरूप ही होता है तथा निक्चयात्मक हुआ करता है। | 
(२) विर्पयैय--“विपर्ययस्ठु अतस्मिन्‌ तद्‌ग्रहः अर्थात्‌ जो वस्नु | 
जेसी न हो उसे उस रूप में जान लेना अथवा समझ लेना ही 'विपर्ययः 
कहलाता है । इसी को दूसरे शब्दों में भ्रम अथवा भ्रान्ति भी कहा जाता है। | 
जैसे-कोई व्यक्ति दूर से चमकती हुयी सीपी ( झुक्तिका ) को देखकर उसे 
रजत ( चाँदी) समझ लेता दै । यहाँ पर जो वस्तुतः चाँदी नहीं दै उसमें 
इस प्रकार का अनुभव हो रहा है कि 'यह चाँदी है? | अतः यह अनुभव 
“पर्ययः है । इसी प्रकार रस्सी ( रज्जु) सपे का ज्ञान होना मी निपयेय | 
अथवा भ्रान्ति है। यद्यपि यह ज्ञान निश्चितता से पूर्ण होता है किन्तु फिर | 
भी जो वस्तु जैसी है उसका ज्ञान उस ही रूप में नहीं होता है । अतः इसको | 
अयथार्थ ज्ञान ही कहा जायेगा | । 
(३) तर्क-'तकोऽनिष्टप्रसङ्गः? अनिष्ट की प्राप्ति “तक कहळाती है। | 
जब दो पदार्थों में से एक की विद्यमानता होने पर दूसरे का होना निश्चित । 
होता है। तो एक के विद्यमान होने की कल्पना (ऊहा ) करते ही दूसरे | 
पदाथ की सत्ता ( न चाहते हुये भी । ) स्वीकार करनी पड़ा करती हे । यहो | 
अनिष्ट की प्राप्ति तके’ नाम से कही जाती है। जेसे--कि हम इस | 
बात को महानस ( रसोई ) में प्रतिदिन देखकर जान जाते हैं कि जहाँ घुं. 
होता हे वहाँ अग्नि होती है । पर्वत इत्यादि में निकलते हुये धूम को देखकर 
हमने किसी से कहा कि इस पर्वत में अग्नि है। किन्तु उस व्यक्ति ने इरे. 
स्वीकार नहीं किया । तभ हमने यह तर्क दिया कि “बदि धूम वहि का व्याप 
न होता तो वह्नि से उत्पन्न भी न होता । इस तर्क को यथार्थ- अनुभव नही 
कहा जाता है क्योंकि यहद पदार्थ के स्वरूप के अनुरूप निश्चयात्मक व्‌ 
की श्रेणी में नहीं आता है । अपितु अनिष्ट की ही प्रासि कराता है । यहाँ 
“पेत में अग्नि है? इसी प्रकार का निश्चित ज्ञान नहीं हो पाता है । तर्क ' 
आधार पर उसको स्वीकार करना पड़ता है । अतएव यह कहा जाना उचि 
ही है कि 'तकः निश्चय से पूर्व की अनिश्चयावस्था का नाम है| तक के 
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| 
। एक पक्ष का समथनमात्र करता है उसका निश्चय नहीं करता है कि यह 
|. पदार्थ ऐसा ही है। अतएव अगिश्चयात्मक होने के कारण तक को यथाथज्ञान 
| नहीं कहा जा सकता है | ७ 
। इस प्रकार ज्ञान तथा “अनुभव? दोनों के बारे में बिस्तार से विचार किया 
| गया | अब प्रमा के लक्षण “यथार्थानुभवः प्रमा?? के बारे में विचार कर लेना 
| ह । थ्यधार्थानुमव” प्रमा के इस लक्षण में 'यथाथ' और अनुभव इन दो पदों 
। का समावेश है | लक्षण में किस पदै के रखने का क्या “प्रयोजन? दै ? इसके 
। जानने*का सीधा-सा मार्ग यह है, कि उस पद्‌ को लक्षण में भे हटा दिया जाय 
| और तब देखा जाय कि इसका क्या प्रभाव होता दै ! तत्र उस पद के रखने 
की वास्तविक उपयोगिता का ज्ञान प्राप्त हो जावेगा । “प्रमा? के उक्त लक्षण में शी 
से 'यथाथ” पद को हटा देने से “अनुभवः प्रमा” केवल इतना ही लक्षण 
अवशिष्ट रह जावेगा तथा इस लक्षण की उपयुक्त संशय, विपयेय और तक ज्ञानो 
| में मी अतिव्याप्ति हो जावेगी। और इनसे सम्बन्धित ज्ञानों को मो “प्रमा? 
मान लिया जावेगा ये सभी ज्ञान अयथाथं हँ । अतः संशय, विपयय और तर्क ९ 
ज्ञान में “प्रमा” के लक्षण की अतिव्यासि के निराकरण के लिये (यथाथ? पद्‌ का 
रखा जाना परमावश्यक है । 
इसी भाँति यदि “प्रमा? के लक्षण में से “अनुभवः यह पद्‌ निकाल दिया 
जाय तो “यथाथंज्ञानं प्रमा” इतना ही प्रमा का लक्षण शेष रह जायगा । 
और तत्र यह लक्षण “स्मृति? में मी 'चला जायेगा । अतएव स्मृति? में प्रमा 
के लक्षण की अतिव्यासि के निवारणार्यं 'अनुमव? पद्‌ का रखा जाना भी 
आवश्यक है । 
विशेष- उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो गया है कि जो पदार्थ जिस 
प्रकार का है उसको उसी रूप में ग्रहण करना यथाथज्ञान अथवा प्रमा! कहा 
जाता है। उससे भिन्नरूप में ग्रहण करना अयथायशान अथवा “अप्रमा 
कहा जाता दै । इसी अयथाथंज्ञान अथवा अप्रमा के संशय, विपर्यय और 
तर्के ज्ञान इन तीन भेदों का वर्णन ऊपर किया जा चुका हे। “नैयायिको ने 
उक्त “अप्रमा? का लक्षण करते हुये लिखा हे--'“तद्माववतितत्मकारक ज्ञानम- 
प्रमा?' अर्थात्‌ "तदभाववति-रजतस्वामाववति? जिसमें रबतत्व का अमाव हो 
उस शुक्ति ( सीप ) आदि में तग्रकारक अर्थात्‌ रजतत्वविशिष्ट ज्ञान का होना ४ 
ही "अप्रमा? है । अतः इस प्रकार के ज्ञान का नाम “अयथार्थज्ञान अथा | 
“अप्रमा? है। इसी को "मिथ्याज्ञान? नाम से मी कहा जाता हे) यही _ 
‘विपर्यय’ ज्ञान है | क 
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इसके अलवा संशय? तथा “तर्क को भो. अयथार्थज्ञान ही कहा गया | 
है। प्रत्येक पदार्थ का अपना एक निश्चितस्वरूप हुआ करता है।उस | 
निस्चित स्वरूप के आधार पर जो उस पदार्थ का ग्रहण है वही उसका “यथाय | 
ज्ञान? दै--“तद्वति तत्प्रकारकं ज्ञानं यथायांऽनुभवः । किन्तु “संशय? में पदा | 
का निश्चयात्मक रूप से ग्रहण नहीं हुआ करता हे । अतः अनिश्चय हे| 
परिपूर्ण “संशयः ज्ञान भी (तद्माववति तत्प्रकारकम” होने से अययाथशन | 
अथवा अप्रमा की ही श्रेणी में आता है |. 
इसी प्रकार “तरक भी निश्चय से पूव की अनिइचयावस्था का नम है। | 
कहने का अभिप्राय यह है कि तर्क केवळ एक पक्ष का समथन मात्र करा | 
है । यह निश्चय नहीं करता कि यह पदार्थ ऐसा ही है । अतः अनिच | 
त्मक ज्ञान होने के कारण इसकी भी गणना "अयथाथज्ञान अथवा अप्रमा १ | 
अन्तर्गत की जाती है । | | 
उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो गया कि यथार्थ अनुभव? का हौ नाम | 
(प्रमा? है । इस यथार्थ अनुभव ( प्रमा ) के “करण? को ही "प्रमाण कहा गया । 
है । यथार्थानुमवरूप प्रमा की उत्पत्ति ही प्रमाणरूप करण का “साथ्य' अथवा | 
“फळ है । इस मॉति 'प्रमाकरणं प्रमाणम्‌? प्रमाण के इस लक्षण में से “गरमा! | 
की व्याख्या संपन्न हुयी। अब लक्षण का दूसरा पद “करण? है। उसका भी | 
स्पष्टीकरण किया जाना आवश्यक है। अतः अब उसी “करण? की व्याख्या | 
करते हैँ :--- | 
करणम्‌ | 
कि पुनः करणम्‌ ? साधकतमं करणम्‌ । अतिशयितं साधकं साधक | 
तसं प्रकृष्ट कारणमित्यथेः । | 
प्रश्‍ून--( पुनः ) फिर [ प्रमाण .के लक्षण में विद्यमान ] ( करणु) | | 
“करण? का ( किम्‌) क्या अथ है १ | 
उत्तर :--( साधकतमम्‌ ) अतिशयित साधक [ अर्थात्‌ सर्वोत्कृष्ट कारण] 
( करणम्‌.) “करण? कहलाता है । ( अतिशयितम्‌ ), अतिशयित ( 
साधक ही ( साधक+ तमम्‌ ) साधकतम है । ( प्रकृष्टम्‌ ) [ किसी कार्य का ] 
( प्रकृष्टम्‌ ) प्रकृष्ट [ सर्वोत्कृष्ट ] ( कारणम्‌) कारण [ करण है ] ( इत्यथः, | 
यह अथ है | । हँ 
[ आचार्य पाणिनि ने भी “करण? का लक्षण करते हुये लिखा है-- साप 
कतमं करणम्‌” ( अष्टा १।४।४२।| ) इसमें 'साधकतमम? यह लक्षण माग ६ 
और “करणम्‌? लक्ष्यमाग | यहाँ पर “सोधक? का अर्थ “कारण? है! “तमी 
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अत्यय का प्रुयोग अतिशय? अथे में किया जाता है । अतः “अतिशयित साधकं 
साघकतमम्‌? यह 'साघकतम’ शब्द की व्युत्पत्ति हुयी । 'साधकतम? शब्द का 
अर्थ है 'प्रकृष्ट कारण” | अतः यह अर्थ हुआऽकि किसी कार्य के प्रकृष्ट अर्थात्‌ 
-स्वोक्कृष्ट कारण को करण कहते हैं । 

इस स्थल पर ( “प्रकृष्टं कारणं’ में ) प्रकृष्टट शब्द का स्पष्टीकरण तक- 
भाषाकार द्वारा नहीं किया गया है | अतः इस ग्रन्थ के कुछ अन्य टीकाकारो 
ने “करण” के स्वरूप को अन्य प्रकारे से स्पष्ट करने का प्रयास किया है । “करण? 
शब्द की एक प्रसिद्ध परिभाषा मी उपलब्ध होती है :_ 

“व्यापारवदू असाधारण कारणं करणम्‌? 

अर्थात्‌ व्यापार से युक्त असाधारण कारण 'को करण कहा जाता हे । कारण 
भी दो प्रकार के हुआ करते हें (१) साधारण कारण (३) असाधारण कारण । 
साधारण कारण वे होते हैं कि जो प्रत्येक कार्य के प्रवि कारण हुआ करते हैं। 
जैसे--न्यायदरशन तथा वैशैषिकदशन के अनुसार ईश्वर, ईश्वरीय शान; इच्छा 
तथा प्रयत्न, देश, काळ आदि सभी कार्या के कारण हैं । यही कारण साधारण 
कारण कहे जाते हैं। इनके अतिरिक्त कुछ कारण इस प्रकार के हुआ 
करते हैं कि जो किसी कार्य के प्रति “निमित्त! हुआ करते हैं। जैसे घट के 


निर्माण में कुम्मकार, मिट्टी, चाक तथा 'चाक को प्वळाने वाला दण्ड आदि | ये | 


समी “घट? के “असाधारण? कारण कहे जाते हैं क्योंकि ये किसी अन्य कार्य 
“परः आदि के कारण नहीं हुआ करते हैं । अतः निष्कर्ष यह हे कि जो समी 
कार्यों के प्रति कारण हो सके वे साधारण-कारण तथा जो किसी विशिष्ट काय 
के ही प्रति कारण हों उन्हे असाधारण कारण कहा जाता है । इन असाधारण 
कारणों में मी जो कारण “ब्यापार से युक्त हुआ करता है उसी को करण' 
कहा जाता है । अत्र यहाँ यह प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि वह “व्यापार” क्या 
“है ? अथवा व्यापार किसे कहते हैं १ . 
तर्कभाषाकार ने अवान्तर व्यापार का लक्षण करते हुये लिला है -- 
तज्जन्यस्तज्जन्यजनंकोञ्वान्तैख्यापारः” अर्थात्‌ जो स्वयं तत्‌ अर्थात्‌ उस 


( करण ) से उत्पन्न हो और तउजन्य अर्थात्‌ उस ( करण ) से उसन्न दोनेवाले 


( जन्य = कार्य, फछ ) का जनक हो वह अवान्तरुच्यापार कहरता है । 
[ यह व्यापार सर्वदा करण तथा फळ अथवा कार्य के मध्य में ही रहा करता 
है अतः उसे अवान्तर ( अर्थात्‌ मध्य में रहने वाळा व्यापार कहा गया है । ] 
इसी व्यापार को केवळ “ब्यापार? नाम से भी कहा जाता है। अतः यहाँ यह 


कहना अनुपयुक्त न होगा कि जो करण से उत्पन्न होता हे तथा करण से उत्पन्न | 
होने वाळे ( कार्य अथवा फळ ) का जनक ( उत्पादक ) होता है वह “व्यापारं | 
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कहलाता है । उदाहरणार्थ--जब कोई व्यक्ति फरसे द्वारा लकड़ी को काटता है| | 
तो वहाँ फरसा “करण” है तथा छिदा (कटन) 'फल' दै । फरसा तथा वृक्ष का | 
संयोग ही व्यापार है । यह संयोग स्वयं फरसे (करण) से उत्पन्न(अथवापरशुज्न्यो | 
होता है और 'कटने? रूप कार्य का दनक है जो कि फरसे द्वारा किया जा रहदा है। | 

इस स्थल पर यह भी ध्यान रखने योग्य है कि करण के होने पर ही काई | 
की उत्पत्ति हुआ करती है । अतः करण के स्वरूप का वर्णन करते हुये यह | 
भी कहा गया है कि करण वह कार्रण है कि डिसके विद्यमान रहने पर फल की | 
अप्राप्ति नहीं रह करती है--“फलछायोगव्यवस्छिन्न॑ कारणं करणम”॥ यही | 
कारण का प्रक है | अतः प्रकृष्ट कारण ही “करण” है। ] | 

कारण का लक्षण-- 

“प्रमाकरणं प्रमाणम्‌” प्रमाण के इस लक्षण के प्रसङ्ग में करण का रक्षण |. 
अमी किया जा चुका दै । और उसमें यह बतळाया गया है कि ग्रकृष्ट ( सर्वो- | 
कृष्ट ) कारण का ही नाम "करण? है | अतः यह आवश्यक है कि इम यह भी | 
समझ लें कि “कारण? किसे कहते हें । तमी यह समझ सकेंगे कि प्रङ्क्ट-कार | 
अर्थात्‌ करण क्या है १ अतः यहाँ कारण के रबरूप का बर्णन प्रस्तुत है :-- | 

कारणम्‌ ह 

` नु साधकं कारणमिति पयोयस्तदेव न.ज्ञायते(किग्तरकारणसिति। | 
उच्यते । यस्य कायोत्‌ पूवेभावो नियतो5नन्यथासिद्धशच तस्कारणम्‌। | 
यथा तन्तुवेसादिकं पटस्य कारणम्‌ । | 
[ प्रश्न ] ( साधकम्‌) साधक [ और ] ( कारणमिति ) कारण ये तो | 

( पर्यायः ) पर्यायवाचक हैं | ( तदेव ) यही ( न ज्ञायते ) ज्ञात नहीं है कि | 
( तत्कारणम्‌ ) वह कारण (किम्‌ इति ) क्या है ! | 

[ उत्तर--] ( उच्यते ) कहते हैं | ( यस्य ) जिसका ( कार्यात्‌ ) 1 
से ( पूर्वभावः ) पहले होना ( भावः = सत्ता ) ( नियतः) नियत हो [अर्थात्‌ 
कार्य अर्थात्‌ उत्पन्न होने वाले घट आदि पदार्थ से पूर्व सत्ता निश्चित हो] 
(च ) और डो ( अनन्यथासिद्धः ) अन्यथासिद्ध न हो (तत्‌ ) वह (कार 
णम्‌ ) “कारणः कहलाता है | ( यथा ) जैसे ( तन्तुवेमादिकम्‌ ) तन्तु [ घाग’ 
डोरा ] तथा वेमा [ वस्त्र डुनने का साधनरूप दण्ड विशेष ] इत्यादि (पटस्य] 
पट [ वस्त्र | के ( कारणम्‌ ) कारण हैं । ् 

[ इस भाँति यह “कारण? का सामान्य ळक्षण हुआ, अर्थात्‌ “यस 
कार्यात्‌ पूर्वभावः नियतः अनन्यथा सिद्धः च” । 'कारण’ के इस लक्षण अंश में 
“य॒स्य कार्यात्‌ पूर्वभावः जिसकी कारये से पूर्व सत्ता [ विद्यमानता ] हुआ 


| 
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करती है, , कहकर यह स्पष्ट किया गया है कि कारण तया कार्य दोनों की 
स्थिति पृथक २ है । “कारणः की सत्ता पहले होती है और कायं की वाद में । 
सभी आधायों ने इस बात को स्वीकार किया है कि कारणों के होने पर हदी 
कार्य हुआ करता है । इंसी कारण उक्त लक्षण में कारण को कार्य से “पूबेमावी? 
कहा गया है । जैसे पट ( वस्न ) कार्य है। उसके कारण हे-तन्तुवाय, तन्तु, 
दुरी वेम आदि | ये समी कारण पट से पूर्व ही बिद्यमान रहा करते हें । अतः 
कारण पूर्वमाबी होता है और कार्थ पश्चाद्‌ भावी | इस विवरण से कारण एवं 
कार्य ब्का, भेद स्पष्ट हो जाता है । 

“कारण? के उपर्युक्त लक्षण में “नियत” और 'अन्यथासिद्धक्च ये दो विशे- 
षण पद रखे गये हैं । इन दोनों पदों के रखने का विशिष्ट प्रयोजन है । यदि 
“यस्य कार्यात्‌ पूवेमावः? इतना ही कारण का लक्षण किया गया होता तो इस 
लक्षण में “अतिव्याप्तिः नामक दोष आ जाता । इसी दोष के निवारण के ल्यिः 
उक्त बत में “नियतः? तथा “अनन्यथासिद्ध इन दो पदों को रखा 
गया है । 

अत्र प कारण के लक्षण में “नियत” पद को रखने के प्रयोजन का 
उल्लेख करते हैं :— 


यद्यपि पटोत्पत्तौ दैवादागतस्य रासभादेः पूवेभावो विद्यते, तथापि 
नासौ नियतः। र 


( यद्यपि ) यद्यपि ( पटोत्पत्तौ ) पट [ वस्न | की उत्पत्ति [ के समय य] में 
( दैआत्‌ ) दैवयोग से ( आगदस्य ) आये हुये ( रासमादेः ) यदम आरि का 
( पूर्वमाबो ) पूर्वमाव [ पहले विद्यमान होना ] (विद्यते) हो सकता है 
( तथापि ) फिर भी ( असौ ) वह ( नियतः न) निश्चित नहीं है [ अर्थात्‌ 
जब-जच्र भी जहाँ-जहाँ भी कपड़ा बने तब-तब रासम [ गर्दम ] की उपस्थिति 
अवश्य ही विद्यमान रहे यह बात अनिवार्य नहीं है | || 

[ “नियत” शब्द का अर्थ है--अवश्य॑भावी?--नियमपूर्वक अथवा 
निश्चितता के साथ बिद्यमान रहने वाळा | यदि इस पद को कारण के लक्षण में 
से हटा दिया जाय तो कारण का केवळ” यस्य कार्यात पूर्वमावः तत्कारणम्‌ए? 
इतना ही लक्षण किया जाय तो घट, पट आदि कार्यों की उत्पत्ति से पूर्व 
अचानक आ उपस्थित हुयी समी वस्तुदे घट, पट आदि कार्यों हा कारण की 
भेणी में आ जावेंगी। जैसे-यदि घट, पट आदि की उत्पत्ति से पहले संयोग | 
कोई गर्दभ ( रासम ) आदि अन्य प्राणी आ जाय तो उसकी भी घट, पट 


आदि कार्या से पूर्व सत्ता बिद्यमान रहने से उसे भी--कार्यात्‌ पूर्वमावी* न टे 
मानना ही होगा । अतः गदभ को भो घट, पट आदि का कारण मानना | 
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के होगा । किन्तु वास्तविकता यह है कि वह गर्दभ घट, पट आदि,का कारण 
| नहों है । अतः कारण के लक्षण में अतिव्यासि दोष आ जायेगा । इसी दोष 
| के निवारण हेतु “नियत? पद को ह्रक्षण में रक्खा गया है । “नियत” पद्‌ रखने 
पर जो वस्तु कार्य की उत्पत्ति से पूर्व नियमपूर्वक रंहती है अर्थात्‌ कार्य में 
जिसकी उपयोगिता निश्चित है--अनिवार्य है, उसहो को कारण कहा जा 
सकता है। अथवा यदि यह कहा जाय कि जिसकी पूर्दसत्ता के जिना कार्य 
की उत्पत्ति का होना सम्भव नही है वही'कारण है, तो यह अनुपयुक्त न 
होगा । दैवात्‌ [ सूंग्रोगवश ] आये हुये रासभ [ गर्दभ ] आदि को. पूर्थसत्ता | 
तो है किन्तु वह नियत नहीं है अर्यात्‌ जब-जब भी घट, पट आदि का निर्माण | 
| हो तत्र-तब रासम [गर्द] आदि की पूर्वविद्यमानता अवश्य हो, यह आवश्यक | 
(; नहीं है। अतः “नियत? पद को लक्षण में रखने से रासभ आदि में कारण का 
| लक्षण नहीं जायगा | तन्तु वेमा आदि की पूर्वसत्ता होना नियत है अर्थात्‌ 
जब भी पट की उत्पत्ति होगी तो उससे पूर्वतन्तु वेमा आदि का होना अनिबार्य 
होगा । अतः नियतपूवमावो होने से तन्तु वेमा आदि को पट का कारण 
कहना टीक ही है । किन्तु रासभादि 'पूर्वमावी? होते हुये मी 'नियतपूर्वमावीः | 
न होने से “कारण” की श्रेणी में नहीं आ सकते । ] 
तन्तुरूपस्य तु नियतः पूरवभावोऽस्त्येब किन्त्वन्यथा सिद्ध पटरूपः 
जननोपक्षीणत्वात्‌, पटे प्रत्यपि कारणर्वे कल्पनागौरव प्रसङ्गात्‌ 
<] ७ तन अन्यथासिद्ध नियतपूर्वभावित्वं कारणत्वम्‌ । अन्यथासिद्ध 
-नियतपञ्चाद्भावित्वं कार्यत्वम्‌ । 
ह अब कारण के उक्त लक्षण में विद्यमान “अनन्यथा सिद्ध” पद की उप 
| योगिता पर बिचार करते हैं--[ पट (बस्न) को उत्पत्ति में ] ( तन्तुरूपस्य ) 
'तन्तुरूप का ( नियतः) नियत (पूर्वमावः ) पूर्वमाव ( अस्ति एव) तो है 
ही ( किन्तु ) हिन्तु [ वह ] ( अन्यथासिद्धः ) अन्यथासिद्ध [ होने से पट के | 


NN ८ 0 > SSPE गणा ेग*न््---ा--->->-:>>>>>>>>“ः् 
ह 


1 प्रति कारण नहीं हो सकता ] है । ( पटरूपजननोपक्षीणत्वात्‌) पट के रूपके 
| उत्पादन में ही उसकी [ उपयोगिता अथवा शक्ति की ] समाप्ति हो जाने से। . 
॥। {परं प्रति अपि ) [ अतः ] पट के प्रति मी [ तन्तुरूप के ] ( कारणले | » 
॥। कारणत्व स्त्रीकार करने में ( कस्पनागौरवप्रसङ्गात्‌ ) कल्पना-गौरव का प्रसङ्ग. 
| आ जाने से | --- 


| ( तेन ) इस [कारण] से ( अनन्यथासिद्धनियतपूवमावित्वम्‌) अनन्यथा" | 
| सिद्ध नियतपूर्वमावित्व [ यह ] ( कारणत्वम्‌) कारणत्व अर्थात्‌ कारण का ` 
लक्षण है । और ( अनन्यथासिद्ध नियतपश्चाद्‌ मावित्वम्‌ ) अनन्यथासिंद्ध नियत 


|  पश्चाद्‌ भावित्व [ ही ] ( कार्यलम्‌ ) कार्य का अर्थात्‌ कार्य का लक्षण है। | 
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[ “अुनन्यथालिद्धर का अर्थ दै कि जो अन्ययासिद्ध न हो। जो 
निश्चितरूप से पूर्ववर्ती तो हो किन्तु उसकी पू>वर्चिता किसी अन्य पदार्थ की 
पूर्ववस्तिता पर आश्रित हो, उसे “अन्ययासिद्ध! कहा जाता है। जिस पदार्थ 
का कारणत्व किसी अन्य"कार्य के उत्पादक के रूप में समास न हुआ हो वह 


“अनन्यथासिद्धः कहा जाता है । अभिप्राय यह है प्रत्येक कारण में कार्य को 


उत्पन्न करने की एक शक्ति हुआ करती है | वह शक्ति जब किसी एक कार्य 
के करने में प्रयुक्त हो चुक्री होशी है सो वह कारण किसी अन्य कार्य के 
प्रति श्यक्ष्थासिद्ध! कहा जाता है। जैसे तन्तु पट का कारण है । जब उन 
तन्तुओं से "पर? रूप कार्य हो चुका. तो अब वे तन्तु पट में विद्यमान "पटरूप? के 
प्रति 'अन्यथासिड? ही कहे जावेंगे | अतः कारण के लक्षण में “अनन्यथासिंड?? 
पद इसी कारण रखा गया कि जिससे “अन्यथा सिद्ध कारणों का पुनः ग्रहण 
न किया जा सके । यदि 'अनन्यथासिडध' पद्‌ को कारण के लक्षण में से हटा 
दिया जाय तो “कारण” का लक्षण यह होगा--“यस्य कार्यात्‌ पूर्वभावो नियतः 
तत्कारणम्‌? । और इस लक्षण के आधार पर 'तन्तुरूपर मी “पट का कारण 
हो जायगा | क्योंकि यह तो सवंसम्मत है कि “तन्तु 'पटः का कारण है 
बह पट का नियतपूर्वमावी है । तनु में “तन्तुरूप” मी विद्यमान है। यह 
तन्तुरूप मी “पट? की उत्पत्ति से पूर्व ही विद्यमान है अर्थात्‌ पट? से नियतः 
पूर्वमाबी दै । अतः उक्त लक्षण के आधार पर तन्तुरूप को मी पट का कारण 
मानना होगा । किन्तु सैद्धान्तिक दृष्टिकोण से तन्तुरूप को पटरूप का कारण 
माना गया है क्योंकि पटरूप के ही उत्पादन में तन्तुरुप का उपयोग समास 
हो जाता है और उसे पट फा कारण स्वीकार नहीं किया जाता | 
अतः उक्त लक्षण के आधार पर तन्तुरूप को पट का कारण मान 
लेने पर लक्षण में 'अतिव्यासि' नामक दोष आ जायगा । अतएव इसी 


दोष के निराकरण के निमित्त लक्षण में “अनन्यथासिद्ध” पद्‌ का प्रयोग किया 


गया है । इससे यह स्पष्ट हो जाता है तन्तुरुप पटरुप का ही कारण है। 
“तन्तुरूप? की कारणता “पटरूप? के प्रति ही समाप्त हो चुकी है। इस भाँति 
“यह स्पष्ट है कि “तन्तुरूप? पट के प्रति 'अन्यथासिद्ध' है अतः अन्यथासिद्ध 
होने के कारण वह “पट” के प्रति कारण नहीं हो सकता । 

अत्र यहाँ यह प्रश्‍न उत्पन्न हो सकता है कि यदि तन्तुरूप को पट तथा 
पटरूप दोनों का कारण मान लिया जाय तो क्या हानि है १ 


इसके उत्तर में तकभाषाकार का कहना है--''पट प्रत्यपि कारणत्वे 


कहपनागौरवप्रसङ्गात्‌ । अर्थात्‌ तन्तु आदि को पट का कारण स्वीकारकर 
डिये जाने पर ही “पट? कार्य की उत्पत्ति हो जाती है। फिर जब पट काय 
७. dR 7 
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२८ लक्भाषा _ | 
* | 
लि की उत्पत्ति हो ही गयी तो 'तन्तुरूप? को मी पट का कारण मानज्गा करपना- | 
गौरव ही है अर्थात्‌ ऐसा मानने की कोई "उपयोगिता नहीं है। साथही |. 
कल्पना-गौरव भी एक प्रकार काद्वोष ही है । “तन्तुरूपः को 'पट' का काण |' 
मानना पूर्णतया अनुपयुक्त तथा असंगत ही है। ' ब. 

कल्पना-गौरव--'चिन्नंमइट* ने '“कल्पना-गौरव?. का स्पष्टीकरण करते | 
हुये लिखा हे :— 


€ 


ल्पकल्पना कल्पनाढाघवम्‌; समर्थीनल्पकरु्पना कप्पना- | | 


समथ 
गौरवम्‌ ।” ह. 
अर्थात्‌ जहाँ न्अस्प-कल्पना ही किसी तथ्य की व्याख्या करने में समय 


होती है वहाँ “कल्पनाळाघव? तथा जहाँ अल्पकल्पना से. ही कार्य हो रहा हो | 

वहाँ और अधिक कल्पंना का किया जाना “कल्पनागौरव” कहलाता है । | 

उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो गया है कि कारण के लक्षण में नियत | 

| तथा 'अनन्यथासिद्ध’ पदों का रखा जाना नितान्त आवश्यक है । इस प्रकार | 
यह स्पष्ट हो जाता है कि तकंभाषाकार द्वारा किया गया “कारण का 


८ - छक्षण पूर्णतया युत्तिसंगत ही है अतएव तकमाषाकार का यह कथन | 
सही ही हे किं: 


| 

| 
अनन्यथासिद्धनियतपूर्वभाविस्वं कारणत्वम्‌?’ । 
तथा | पक | 

६ अनन्यथासिद्धनियतपदचाद्धावित्व॑ कायत्वम्‌? । | 
| 

| 


“कारण? के उपर्युक्त लक्षण में “अनन्यथासिद्ध' पद का अपना विशिष्ट 

महत्व है। अतः इस पद्‌ को मळीमॉति समझने के लिये ''अन्यथासिद” 

पद्‌ को समझ लेना अधिक उपयोगी सिद्ध होगा । इस दृष्टि से यहाँ विश्‍वनाय . 

| कृत न्यायमुक्तावली में प्रतिपादित पाँच प्रकार के अन्यथासिद्धो को स्ट 
; किया जा रहा हे :-< क 
| “येन सह पू्वेभावः, कारणमादाय वा यस्य। 
i अन्यं प्रति पूवमावे ज्ञाते यसूर्वभावविज्ञानम्‌ ॥ 
जनकं प्रति पूर्ववृत्तितामपरिज्ञाय न यस्य श्ह्मते। 
| अतिरित्तमथापि यद्भवेन्नियतावश्यक पूवभाविनः ॥ 
। . एते पञ्चान्यथासिद्धा दण्डत्वादिकमादिमम्‌। 
घटादौ द्ण्डरूपादे द्वितीयमपि दितम्‌ ॥ | 
तृतीयन्त मवेद्न्योम, कुलालजनको5परः | ` 
पञ्जमो रासमादिः स्सादेतेष्यावस्यकरूवसौ || न्यायसिःसु० १९-९९ | | 
( १ ) प्रथम अन्यथासिद्ध का लक्षण हैः--येन सह पूर्वभावः” अर्थां | 
जिस धर्म के साथ कारण का कार्य के प्रति पूर्वमाव होता है वह ५ 


ह 
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डी 'का4 के प्रति अन्यथासिद्ध होता है जैसे-'घर? का एक कारण “दण्डः मी ~ 
है। उसकी कारणता दण्डत्व अर्म विशिष्ट प्रकार के दण्ड में ( अर्थात्‌ 
दुम्मकार के चाक घुमाने वाले दण्ड में विद्यमान है। अर्थात्‌ उस दण्ड 
में दण्डत्व-धर्मं मी है। धट के प्रति दण्ड का पूर्वमाव नियत है और उस 
-दण्ड के साथ दण्डत्व-घमे भी । किन्तु यह दप्डत्वघर्म घर के प्रति अन्यथा- 
सिद्ध दै--“दण्डत्वादिकम्‌ आदिमम्‌? । 

(र) द्वितीय 'अन्यथासिद्ध? क] लक्षण है-“कारणमादाय वा यस्य (पूर्वभाव) _ 
किसी, कार्य के प्रति किसी पदार्थ आदि -का नियतपूर्वमावित्व. का ज्ञान 
उसके कारण के द्वारा होता है सो वह पदार्थ उस कार्य "के प्रति “अन्यथा 
` सिद्ध” होता है। कहने का ˆ तात्पर्य यह है बिसका कार्य के साथ 
स्वतन्त्ररूप से अन्वय व्यतिरेक न हो, अपितु अपंने कारण के द्वारा अन्वय 
व्यतिरेक हो उसे “अन्यथासिड? कहा जाता है । जेंसे--धट के प्रति दप्डल्प 
( दण्डका रूप) का स्वतः अन्वय व्यतिरेक न होकर अपने कारण दण्ड के 
द्वारा ही अन्वय व्यतिरेक होता है। अथवा घट कार्य के प्रति दण्ड भी कारण 
है । उस दण्ड में दण्डरूप मी विद्यमान दै । दण्ड घट का नियतपूर्वमावी है । 
अतः इम यह समझते हैं कि दण्डरूप मो घट का नियतपूर्वमावी है । किन्तु यह, 
दण्डरूप घट के प्रति अन्यथासिद्ध है | ६घटादौ दण्डरूपादि द्वितीयमपि दशितम्‌ | 

(३ ) तृतीय “अन्यथासिद्ध? का लक्षण अन्य प्रति पूर्वभावे ज्ञाते यत्पूर्वः 
भाव विज्ञानम्‌? । अर्थात्‌ किसी अन्य के प्रति पूर्वमाव शात होने पर ही जिस 
[ पदार्थ ] का [ प्रस्तुत ] काये के प्रति पूर्वभाव जाना जा सके वह पदार्थ 
प्रखुतकार्य के प्रति अन्यथासिद्ध होगा। उदाहरण- आकाश घट के प्रति 
अन्यथासिद्ध है । आकाश का प्रत्यक्ष नहीं हुआ करता है । उसकी सिंद्ध शब्द 
के समवायिकारण के रूप में अनुमान दारा ही होती है। अतः अन्य अर्थात्‌ 
डब्द के प्रति पूर्वमाव अर्थात्‌ कारणरूप में विद्यमान धआाकाइ? की सिद्धि 
होने पर ही घट के प्रत उसका पूर्वमाव जाना जा सकता है। अतः घटके 
प्रति आकाश अन्यथासिद्ध है--“तृतीयं उ मवेद्व्योम” । ँ 

(४) चदुर्थ अन्यथासिद्ध का ळश्चण--“जनकं प्रति पूरवत्तितामपरिशाय bb 
न यस्य सहते ( पूर्वभावः ) । जनक अर्थात्‌ कारण के प्रति पूर्ववृत्तिता अथात्‌ ७ 
कारणत्व के विना जिसका कार्य के प्रति ूर्वमाव जाना न जा सके अर्थात. 
जो कारण का मी कारण हो वह चौया अन्यथासिदध हे । जेसे-कुम्हार | 
( कुम्मकार ) के प्रति पूर्वभाव को जाने बिना कुम्मकार केपिताकाघटके 
प्रति पूर्वभाव नहीं जाना जा सकता है । अतः कुम्मकार का पिताघटके | 
अदि 'अन्ययासिद्ध' है =“झुलाळबनकोऽपरः | ५२ 
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(५) पंचम अन्यथासिद्ध का लक्षण--““अतिरिक्तमथापि यद्भवेन्ियतावदयक- 
पूर्वमाविनः”? । अर्थात्‌ आवश्यक नियत एवंभावी के अतिरिक्त जो भी 
पदार्थ होते हे वे सभी अन्यथासिद्ध होते हँ | जैसे-“पट' की उत्पत्ति के 
प्रति दैवात्‌ आया हुआ गर्देम--“पञ्चमो रासमादिः |` 


इस प्रकार “बुक्तावळीकार? ने पाँच प्रकार के “अन्यथासिद्ध” कह हँ | 


किन्तु इन सभी में पाँचवा हो मुख्य है। इसी कारण तर्कभाषाकार द्वारा 
इस पञ्चम अन्यथासिद्ध को ही ब्यान सें रखते हुये शेष चार प्रकार के 
अन्यथासिद्धो से पृथक विशेषल्प से “नियत? पद द्वारा सूचित किया दया | 
अन्यथा “अनन्यथासिद्धपूबभावित्व॑कारणत्वम?? । इतना ही कारण का 
लक्षण किया जा सकता था । कारण के इस लक्षण में “नियत? पद के रखने 
की आवश्यकता न पड़ती । क्योंकि उसका काम “अनन्यथासिद्ध? पद्‌ से ह 
पूरा हो गया होता । किन्तु उसके इस विशिष्ट महत्त्व के कारण ही कारण के 
लक्षण में उक्त पद्‌ का समावेश किया गया है | 

उपयुक्त पाँच प्रकार के अन्यथासिद्धों के अन्तर्गत विद्यमान तृतीय अन्यया- 
सिद्ध के उदाहरण में “आकाश को प्रस्तुत किया है :-- “तृतीयं तु भवेद्‌ 
व्योम? । किन्तु यह उदाहण उचित प्रतीत नहीं होता है क्योंकि आकाश! 
को तो सभी कार्यों के प्रति साधारण कारण माना गया है। जेसा कि इस 
झन्थ की अगळी ही पंक्ति में ( “नित्यविभूनां व्योमादीनां. . .इत्यादि में? ) में 
कहा गया है | अतः मुक्तावढीकार द्वारा तृतीय अन्यथासिद्ध के उदाहरण में 
“आकाश, को न रखकर कोई अन्य उदाहरण ही देना उचित था । 

“शब्द प्रति अकारणत्वप्रसङ्गात्‌? मानने पर आकाश को अन्य कार्यों के 


प्रति अन्यथासिद्ध कहा जा सकता है | उक्त स्थिति में आकाश, शब्द के प्रति , 


तो कारण रहेगा ही; किन्तु कायमात्र के प्रति अन्यथासिद्ध हो जायगा । 


इस प्रकार सोदाहरण कारण के छक्षण का वर्णन कर तकभाषाकार अत. 
यह बतळाते हैं कि दूसरों द्वारा प्रस्तुत किये गये कारण के लक्षण पूर्णतया | 


अनुपयुक्त हैं :-- 


यत्तु करिंचदाह कायोनुकृतान्बयव्यतिरेकि कारणसिति, तदयुक्तम्‌। | 
नित्यविभूनां व्योमादीनां काढतो देशतरच उ्यतिरेकासम्भवेनाकारण _ 


त्वप्रसङ्गात्‌ । द 


जो किसी ने कहा है कि “कार्यानुकृतान्वयव्यतिरेकि कारणम्‌? [ अर्थात्‌ 
कार्य के द्वारा जिसके अन्वय व्यतिरेक का अनुसरण किया जाता है? | ] यह १ 
कारण का लक्षण है वह अयुक्त है । क्योंकि ऐसा कहने पर नित्य और बिसे | 
[सर्वव्यापक] आकाश, काळ आदि पदार्थों का किसी काळ अथवा देश में 


हा 
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व्यतिरेक ( अमाव ) संभव न होने से उनमें अकारणत्व प्राप्त होने लगेगा 
अर्थात्‌ औकाशादि कारण न कहे जा सकेंगे । 


कहने का अभिप्राय यह है कि यदि मीमांसक आदि द्वारा किया गया 
“क्ार्यानुक्ृतान्वयव्यतिरेक्ति कारण्म” यह कारण का लक्षण स्वीकार कर छिया 
,जाय*्तो नित्य तथा सर्वव्यापक आकाश आदि पदार्थों का किसी देश अथवा 
किसी भी काल में अमाव संभव न होने से उनमें कारण का यह लक्षण नहीं जा 
सकेगा । अतः “अव्याप्ति? दोष से युक्त यह लक्षण उचित प्रतीत नहीं होता है। 
[ मीमांसक आदि द्वारा कारण का यह लक्षण माना गया है कि 
“कार्थीनुफ़तान्वयव्यतिरेकि कारणम्‌?' | इसका अभिप्राय यैह हे कि “कार्यण 
अनुक्रतौ, अन्वयव्यतिरेकौ यस्थ तत्कारणम्‌? अर्थात्‌ कार्यं जिसके अन्वय 
और व्यतिरेक का अनुसरण करता है उसको “कारण? कहा जाता है । किसी के 
होने पर किसी अन्य का होना ( तत्सत्वे तत्सचा, अन्वयः ) “अन्वय? कह- 
छाता है तथा किसी के न होने पर किसी अन्य का न होना ( तदभावे तदः 
भावः । व्यतिरेकः ) “व्यतिरेकः कहलाता है | इस लक्षण के अनुसार कारणता 
का निर्णय, 'अन्वय' एवं “व्यतिरेक के आधार पर ही किया जाता है। कहने 
का अभिप्राय यह है कि जिसके होने पर कार्य होता है तथा जिसके न होने 
पर कार्य नहीं होता है वह “कारण? कहलाता है । जैसे-मिट्टी (कारण) के होने 
पर घट ( कार्य ) होता है ( अन्वय ) तया मिट्टी ( कारण) के न होने पर घट 
(कार्य) नहीं होता । अतः मिझे को घट का कारण कहा गया | इसी आधार पर 
कुछ लोगों ने कारण का 'कार्यानुङतान्बयम्यतिरेकि कारणम्‌? यह लक्षण माना है! 
अन्य नैयाबिको की दृष्टि से “कार्यानुक्ृतान्वयब्यतिरेकि कारणम्‌ कारण 

का यह लक्षण RN है क्योंकि आकाश, काल आदि जो नित्य तथा विंझु 


( सर्वव्यापक ) पदार्थं हैं उनमें कारण का यह लक्षण नहीं जायेगा । क्योंकि 
आकाश, आदि पदार्थ नित्य हैं उनका किसी भी देश अथवा काळ में “अभाव 


संभव नहीं है । 'आकाशसत्वे शब्दसत्त्वम?? इस “अन्वयः के आधार पर यह 
तो बन जायेगा कि आकाश. के होने पर शब्द होता है किन्तु “आकाशामावे 
शब्दामावः” अर्थात्‌ आकाश का अमाव होने पर शब्द मी नहीं होता, यह 


व्यतिरेक न बन सकेगा क्योकि आकाश एक नित्य तया सर्वव्यापक पदार्थ दै |) 


कि जिसका किसी मी माति अभाव संभव नहीं है । किसी पदार्थ का अमाव 
दो दृष्टियों से हो सकता है ( १ ) काळ की दृष्टि से अर्थात्‌, कालिक और (२) 
देश की दृष्टि से अर्थात्‌ दैशिक । जैते-घड, पट इत्यादि पदार्थं अनित्य है । 
उनका कालिक अभाव हुआ! करता है । कोई घट इस काळ में बिद्यमान दै, 
कालान्तर में उसका अभाव हो जाय, यह संभव है । किन्तु आकाश तो नित्य 
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है, सर्वदा विद्यमान रहने वाळा है, उसका अभाव तो कभी भी संभव नहीं है। 
इसो भाँति उसका दैशिक अभाव भी संभव नहीं है। घट इत्यादि पदार्थ तो 
“परिच्छिन् परिमाण वाले हैं । अतः उनका दैशिक अभाव संभव हे । क्योकि 
यदि वह घट एक देश में विद्यमान, है तो दूसरे देश ( स्थान ) में उसका 
अभाव होना संभव ही है । किन्तु आकाश तो विझु अर्थात्‌ सर्वव्यापक है 
सभी मूर्॑द्रव्यों अथवा पदार्थों से संयुक्त है । क्योकि ऐसा नियम है कि जो विभु 
होता है वह सभी मृत्तेद्रव्यो से संयुक्त हुआ करता है--“बिशुत्व॑ सबमूत्तेद्रव्य- 
संयोगित्वम” । अतः किसी मी देश में आकाश का अभाव होना संभवू नहीं | 
है| अतः यह स्पष्ट हो जाता है कि कालिक अथवा दैशिक किसी भी दृष्टि से 
आकाश का अमाव होना संभव नहीं है। फिर व्यतिरेक “आकाझाभावे शब्दाभाव 
चन ही नहीं सकता है | इसी प्रकार अन्य उदाहदरणों में. मौ देखा जा सकता 
है। ऐसी स्थिति में कारण का लक्षण "आकाश में घटित ही न हो सकेगा | 
“ब्योमादीनां? में आदि शब्द से-रेदवर, आत्मा, दिक्‌ आदि नित्य एवं बु 
पदार्थों का ग्रहण किया जाता है। कारण का उपयुक्त लक्षण इन पदां में 
भी घटित न होगा । इन समी को शब्द आदि का कारण माना जाता है । अतः 
“अव्यातिः दोषग्रस्त होने से कारण का “कार्यानुङृतान्बयव्यतिरेकि कारणम्‌) 
यह लक्षण अनुपयुक्त ही है । ] 
कारण के प्रकार , | 
तच्च कारणं त्रिबिधम्‌। समवायि--असमवायि--निमित्त भेदात्‌। 
तत्र यत्समवेतं कार्यमुत्पथते तत्समवायिकारणम्‌। यथा तन्तवः पटल | 
समवायिकारणम्‌ । यतस्तन्तुष्वेव पटः समवेतो जायते, न तुयीदिषु। 
तकभाषाकार स्वाभिमत कारण के लक्षण को स्पष्टकर तथा दूसरों द्वारा 
किये गये कारण के लक्षण की अनुपयुक्तता को स्पष्ट कर अत्र कारण के मेदो 
को बतलाते हैं : 
(च) और (तत्‌) वह (कारणम्‌) कारण ( त्रिविधम्‌) तीन प्रकारका 
है--(१) समवायि कारण (२) असमवायि कारणं और (६) निमित्त कार. 
(भेदात्‌ ) भेदों से । | ३ 
(तत्र) उनमें से (यत्‌) जिसमें ( समवेतम्‌) समवायसम्त्रन्य मे. 


| 
| 
। 
। 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
। 


समवायिकारण कहा जाता है । (यथा) जैसे ( तन्तवः ) तन्तु ( पटस्य ) पट के 
(समवायि कारणम्‌.) समवायि कारण हैं। ( यतः ) क्योंकि ( तन्द्र एव) | 
तन्तुओ में ही ( पटः ) पट [ कार्य ] (समवेतः) समवाय सम्बन्ध से (जायते 

उत्पन्न होता है, ( तुर्यादिषु ) दुरी आदि में ( न ) नहीं 154 ह | 


(८ 


३ प्रमाणानि 0) ३३ 


इस प्रकार तकंमाषाकार ने कारण के (१) समवायि, (२) असमवायि, 
और (३) निमित्त ये तीन भेद ही स्वीकार किये हैं। किन्तु “वाक्यवृत्ति? में 
प्रमुखरूप से दो प्रकार के, कारणों को माना है (१) साधारण कारण (२) असा- 
धारण, कारण (२) असाधारण कारण इनमें से (१) हेश्‍वर तथा उसके (४] ज्ञान 
(३) इच्छा और (४) कृति, (5) प्रागभाव (६) आकाश (७) काल (८) दिक्‌ 
इन आठौं को कायंमात्र के प्रति “ साधारण कारण? कहा गया है । यत्र-तत्र 


“प्रतिवन्धक संसगीभाव? को मी कायंमात्र के प्रति साधारण कारण माना जाने 
से ९ साधारण कारण हो जाते हँ । 


“योगदशन? के व्यासमाष्यकार+ ने भी उत्पत्ति आदि भेदों की दृष्टि से नौ 
प्रकार के कारणों का उल्लेख किया है 


“उत्पत्ति रिथित्यमिव्यक्तिविका रप्रत्ययाप्तयः |? 
वियोगान्यत्वधृतयः कारणं नवधा स्मृतम्‌ ॥” 
श्री “उदयनाचार्यः ने भी अपनी न्यायकुषुमाञ्जळि” में नित्य और बिसु 
आकाश आदि को कार्यमात्र के प्रति साधारण कारण माना है । अतः न्याय- 


मुक्तावळीकार श्री विश्वनाथ ने जो आकाश" को तृतीय अन्यथासिद्ध का उदा- 
हरण माना है वह उचित प्रतीत नहीं होता दै 


साधारण-कारणों में जो लोग आकाश के स्थान पर धमाधम [ अइष्ट | को 
साधारण कारण के रूप में स्वीकार करते हें उनकी दृष्टि में “आकाश? साधारण 
कारण नहीं बनता है । जबर साधारण कारण नहीं बनेगा तो स्वयं ही वह अन्यथा- 
सिद्ध की श्रेणी में आ जायगा १] | जिसमें समवाय सम्बन्ध से कायं उत्पन्न होता 


है उसे “समवायि? कारण कहते हैं | जेसे पट का समवायि कारण तन्तु हे, घट 
का समवायि कारण मिट्टी है 


समवायः का अर्थ है जो अपृथक्‌ सिद्ध हों अर्यात्‌ जो कभी मी प्रथक्‌ न 
हो सकें | जैसे पट तथा तन्तु, घट और मिट्टी | तन्तुओं के रहने पर ही “पट? 


की स्थिति रंहेगी-तन्तुओं के न रहने पर पट भी न रहेगा | इसी भाँति मिट्टी 
के रहने पर घट | ० 


समवायि कारण से मिन्न जो कारण हुआ करते हैं उनके साथ कार्य का 


समवाय-सम्बन्ध नहीं हुआ करता है । समवायि कारणों से भिन्न कारणों के साथ कक क्र 


कार्ये का संयोग-सम्बन्ध हुआ करता है । जैसे तुरी, वेमा आदि के साय "प्र? 
का “संयोग? सम्बन्ध है और ये पट के निमित्त कारण होते हैं| 
इस भोति यह स्पष्ट हो गया कि पट का समवायि कारण तन्तु है क्योंकि 


तन्दुओ में ही समवाय सम्बन्ध के द्वारा पट की उपपत्ति हुआ करती है। इस 5 | : 


मन्तव्य मे. अत्र यह प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि 
क्ल ° 
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ननु तन्तुसम्बन्ध इब तुयोदि सम्बन्बो5पि पटस्य विद्यते। तत्कथं | 
तनतुष्वेब पटः समवेतो जायते, न तुयीदिंषु ? ब 

सत्यम्‌ । द्विविधः सम्बन्धः संयोगः ससवायउचेति । तत्रायुतसिद्धयोः 
सम्बन्धः समवायः । अन्ययोस्तु संयोग एव ॥ हँ. 

[ प्रश्‍न ]--( ननु दन्तु सम्बन्ध ) तन्तु [के साथ ] सम्बन्ध के(इव) 
समान हो ( टर्यादि ) तुरी आदि के साथ अपि) भी (परस्य ) पट का 
( सम्बन्ध: ) सम्बन्ध ( विद्यते ) विद्यमान है । ( तत्‌ ) तो फिर ( तन्तुषु ए) 
तन्तुओं में ही (“उमवेतः ) समवाय सम्बन्ध से ( पटः ) पट ( कम्‌) क्यो 
( जायते ) उत्पन्न होता है १ ( तुर्यादिषु ) उरी आदि में (न) नहीं। 

[ उत्तर ]--[ यह ] ( सत्यम्‌ ) सत्य है [ कि पड का तुरी तथा तन्तु | 
दोनों हो के साथ सम्बन्ध है किन्तु ] (सम्बन्धः ) सम्बन्ध ( द्विविधः ) दो | 
कार का होता है ( संयोगः ) (६) संयोग ( समवायः च इति) और (१ 
समवाय | (तत्र ) उनमें से ( अयुतसिद्धयोः ) दो अयुतसिद्धों | अपृथक्‌ | 
सिद्धों पदार्थो' ] का ( सम्बन्धः ) सम्बन्ध ( समवायः ) समवाय [ होता है || | 
( अन्ययोः त ) किन्तु जो अन्य दो [ पदार्थों ] का [ सम्बन्ध है वह ] (संयोग | 
एव) संयोग ही है । 

प्रश्नकर्ता का भाव यह है कि जब पट ( वस्त्र ) की उत्ति होती है ता 
समबायि, असमवायि और निमित्त इन तीनों कारणों से सम्बद्ध हौ पट उत्प 
हुआ करता है | अतः 'पट? का समी कारणों के साथ समान है। 


तब यह कैसे समझ छिया जाय कि पट केवळ तन्तुओ में ही समवेत रहा करा 
है, तुरी, वेमा आदि में नहीं ! 


इसके उत्तर में तकभाषाकार का कथन है कि आपकी यह बात ठीक 
है कि सभी कारणों के साथ कार्य का सम्बन्ध हुआ करता है। किन्तु सक्त | 
कार्य का कारण के साथ समवाय नामक सम्बन्ध ही हो, यह आवश्यक नहीं 
है । क्योंकि सम्बन्ध तो दो प्रकार का माना गया. है (१) समवाय (२) संयोग | 
इन दोनों के स्वरूप को महीमाँति समझ लेने पर यह स्वयं ही स्पष्ट हो जाता 
"हे कि 'तन्तुओं में ही पट समवाय सम्बन्ध से उत्पन्न होता है, तुरी, वेमा आरि 
में नहीं | अतः तन्तु ही पट के समवायि कारण हो सकते हैं, तुरी आदि नही! 

उपर्युक्त दोनों प्रकारों के सम्बन्धों को स्पष्ट' करने से पूर्वं यह आवश्यक _ 
कि हम पहले 'सम्पन्धः के सामान्य लक्षण को समझ लें । तकभाषाकार ने 
सम्बन्ध का लक्षण इस प्रकार किया हैः-- ली 

“सम्बन्धो हि सम्बन्धिभ्यां मिन्‍नो भवत्युमयसम्बन्ध्याशि 
(त० भा० अमापप्रकरण ) । म - 
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[सम्बन्ध कम से कम दो पदार्थों में हुआ करता है। जिन पदार्थों में परस्पर द 
सम्बन्ध हुआ करता दै उन्हें “सम्बन्धी कहा जाता है। ] सम्बन्ध दोनों 
सम्बन्धियो से भिन्न होता है। दोनों पर आश्रित रहा करता है तथा एक 
हुआ करता है । सम्बन्ध, का यह लक्षण संयोग तथा समवाय दोनों ही सम्बन्धो 
` भें घठ्ता दै । पहले संयोग सम्बन्ध में घरा कर देखिये-[उदाइरण के द्वारा]- 
मेज तथा पुस्तक के ही सम्बन्ध को ले लीजिये | इन दोनों का सम्बन्ध संयोग- 
सम्बन्ध है तथा यह सम्बन्ध मेज तथा पुस्तक दोनों से मिन्न है। किन्तु यह 
संयोग सम्बन्ध रहता मेज में भी है और पुस्तक में मी ( अर्थात्‌ दोनों सें 
रहता है) ) साथ ही यह सम्बन्ध है एक ही ।( > 
समवाय सम्बन्ध का ढक्षण-'अयुतसिड्धयो: सम्बन्धः समवायः? अथोत्‌ 
दो अयुतसिद्ध पदार्थों का सम्बन्ध समवाय-सम्बन्ध कहलाता है । [ सम्बन्ध 
का साधारण लक्षण भी इसमें घटित होता है ।. अर्थात्‌ यह सम्बन्ध दोनों 
सम्बन्धियों में आश्रित होता है, दोनों ह से भिन्न द्‌ का है की, 
द्दे दो पदार्थों में से कोई एक पदार्थ दूर आ 
चा अत नम से एक को दूसरे से एयक्‌ करके नहीं देखा जा 
सकता है वे दोनों पदार्थ “अयुतसिद्ध कहलाते हैं तथा ऐसे दो अयुतसिद्ध 
पदार्थों का सम्बन्ध ही 'समवाय-सम्बन्धः कहलाता है। यह सम्बन्ध नित्य 
तथा एक माना गया दै । जैसे-तन्तु और पट का सम्बन्ध समवाय सम्बन्ध 
है । ये दोनों प्रथक नहीं किये जा सकते हें । अतः अयुतसिद्ध हैं और इन 
दोनों का सम्बन्ध समवाय कहलाता है | Mr २. 
अयुतसिद्ध से मिन्न अर्थात्‌ युतसिद्ध ( जो पृथक-प्रथक्‌ हो सके ) पदार्थो | का 
का सम्बन्ध 'संयोग' कहा जाता है। युतसिद्ध उन वस्तुओं को कदा जाता ६३ 
जिनका स्वरूप एक दूसरे पर आश्रित हुये बिना ही एथकप्रयकू स्थित रहा. द्र 
करता है । जैसे मेज और पुस्तक आदि || | 
“अयुतसिद्ध' की व्याख्या 5 
अभी यह बतळाया जा चुका है कि “अझुतसिद्धयोः सम्बन्धः समवायः न 
समवाय के इस लक्षण में 'अयुतसिड? पद पूर्णतयाँ अपरिचित हे । अतः इसको की 
स्पष्ट करते हुये कहते हेः-- : वावंतिष्ठते. rs 
कौ पुनरयुतसिद्धौ ? ययोमेथ्ये एकसविनरयंदराश्रितमेवाबंतिठते ९४७ ` 
तावयुत सिद्ध । यदुक्तम्‌ कर श्र 
ह तावेबायुतसिद्धौ दौ विज्ञातव्यौ न र 


SESS 8105 Oo टी जा जुता 
७ 


ne 


अनइयदेकमपराश्रितमेवाबतिष्ठते 
७ डू दे ७ ४ ह ० | न ु 2 
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८ [प्रचन-] (पुनः) फिर ( कौ ) कौन से दो [ पदार्थ | ( अयुतसिडौ ) | 
अयुतसिद्ध कहलाते हैं । अर्थात्‌ किन दो को,'अयुतसिद्ध' कहा जाता हे! | 

[ उत्तर-] ( ययोः ) जिन दो [ पदार्थों ] के (मध्ये) मध्य मं से( एकम्‌) } 

एक ( अविनश्यत्‌ ) अविनश्यत्‌ अवस्था में ( अपराश्रितम्‌ ) दूसरे के आश्रित 
( एव ) हो ( अवतिष्ठत ) रहा करता है (तौ) वे दोनों [ परस्पर | (अयुतः | 
सिद्धौ ) अयुतसिद्ध [ कइलाते ] हैं । (तदुक्तम्‌) इसी से कहा भौ गया हेः-- | 
(तौ एवं द्वौ ) उन ही दो को ( अयुतृसिद्ौ ) अयुतसिद्ध ( विशातव्यौ) | 
समझना चाहिये, ( ययोः द्वयोः ) जिन दोनों में से ( एकम्‌ ) एक (अनृश्यत्‌) | 
अविनञ्यत अवस्थी में ( अपरोश्रितमेव ) दूसरे के आश्रित दी ( अंबतिष्ठते ) | 
रहा करता.है । | 
[जो दो पदार्थ एथकू-प्रथक्‌ सिद्ध अथवा निष्पन्न हुआ करते हैं वे युतः | 
सिद्ध कहलाते हैं। यथा-मेज और पुस्तक आदि । ये दोनों पदार्थ एक दूसरे 
के किसी प्रकार के आश्रय के बिना, अपने-अपने स्वरूप में इथकू.एथकू सिद 
हैं। अतः ये दोनों युतसिद्ध की श्रेणी में आते हैं। जव हम मेज के ऊपर | 
पुस्तक को रख देते हैं तब मेज और पुस्तक इन दो युतसिद्ध वस्तुओं का जो | 
सम्बन्ध होता है उसे “संयोग? सम्बन्ध कहा जाता है | | 
जो युत (प्रथक्‌ ) सिद्ध नहीं होते हैं वे अयुतसिद्ध (अएथकसिद्ध) कहलाते | 
हैं। ऐसे अयुतसिद्ध पदार्थ कमी भी अलग-अलग नहीं रहा करते हैं, एक दूसरे 
के आश्रित ही रहा करते हँ । अतएव अयुतसिद्ध का लक्षण किया गया है | 
“ययोर्मध्ये एकमविनश्यदपराश्रितमेवाबतिष्ठते तावयुतसिद्धौ’  . 

अर्थात्‌ जिन दो पदार्थों में एक [ पदार्थ ] अविनस्यत्‌ अवस्था में दूसरे 
पर ही आश्रित रहा करता है ऐसे वे दोनों पदार्थ “अयुतसिद्ध' कहलाते ह । | 
अयुततिड के इस लक्षण में दो पदों की महती उपयोगिता है ३ 
२-अबिनश्यत्‌ | यदि अयुतसिद्ध का इतना “हो लक्षण करे कि “जो दो 
[पदार्थ ] कमी मी एथक्‌-पृथक्‌ न रहें, एक दूसरे के आशित ही रहें-उर्हीं 
को अयुतसिद्ध कहा जाता है। इतना ही लक्षण मानने पर यह दोष उत 
हो जायगा कि तन्तु और पट को अयुतसिद्ध कहा गया है । तन्तुओं के छ 
«है पट का अस्तित्व नहीं, रह सकेगा किन्तु पट के बिना भी तन्तुओं की स्थिति 


3 


५% : `` › विद्यमान रह सकती है। अतएव इन दोनों को अयुतसिद्ध कैसे कहा बॉ 


'- ०९ सकेगा? इस दोष के निराकरणं हेतु उक्त लक्षण में “एकम्‌? पद को रखा 
| र त ` गया हे । अतः अत्र लक्षण होगा--जिन दो पदार्थों में एक [ पदार्थ ] अरबि 
|: नश्यत्‌ अवस्था में दूसरे पर आश्रित हो रहा करता है वह दोनों पदा | 
अयुतसिंड कहळाते हें । इसके अनुसार जिन दो पदार्थो' को 'अयुतसिदर | 


। 
०. 
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माना जादा है उनमें से केवळ एक का ही दूसरे पर आश्रित रहना आवश्यक 
है । दोनों का सदा साथ बना ९हे--यह आवश्यक नहीं दै । अब तन्तु और 
पट इन दो पदार्थो' को ही देखिये। तन्तुओं से पट का निर्माण होता है॥ 
अत; पट तन्तु पर आश्रित है, वह तन्तुओं के आश्रय के विना रह नहीं 
*सकता । इसी कारण लक्षण में “अपराभ्रितं एव? का प्रयोग किया गया है । 
किन्तु पट के कारण जो तन्तु हैं वे पट पर आश्रित नहीं है । पट का निर्माण 
हुये बिना मी उनकी स्थिति रहाभ्करती है । अतः यह स्पष्ट हो जाता है कि 
अयुक्तसिद्ध दो पदाथों में से केवळ एक ही दूसरे पर आक्षित रहा करता है, 
दोनों परस्पर आश्रित नहीं रहा , करते हैं। अतः अयुतसिद्ध के लक्षण में 
"एकम्‌? पद का रखा जाना पूर्णतया आवश्यक है | 
अब यदि “ययोमध्ये एकं अपराभ्रितं एवं अवतिष्ठते? अर्थात्‌ जिन दो 
पदार्थों में से कोई एक पदार्थ दूसरे पर आश्रित ही रहता है इतृना ही 
“अयुत सिद्ध? का लक्षण किया जाय [ अर्थात्‌ यदि लक्षण में 'अविनश्यत्‌? पद को 
न रखा जाय | ] तो भी अयुतसिद्ध का लक्षण पूर्ण न कहा जा सकेगा तथा इस 
लक्षण की अनेकस्थलों पर 'अव्यासतिः भी होगी । “ल्क््यैकदेशाबृत्तित्वमव्यातिः' 
अर्थात्‌ जो लक्षण लक्ष्य के एक देश में न जाय उस लक्षण को “अव्यासि? दोष से 
पूण कहा जाता है । अतः 'अविनश्यत्‌? पद को लक्षण में स्थान न देने,से 
'अयुतसिङ? का उक्त लक्षण 'अयुतसिद्ध? के पाँच भेदों में से प्रथम प्वार मेदोभि 
नहीं जा सकेगा । अत्र यहाँ अयुतसिद्ध के पाँच भेदों का वर्णन कर देना मी आवश्यक 
है ताकि उक्त लक्षण में अव्याति सम्बन्धी दोष को मढीमाँति समझाजासकेो। 
यह तो हम पहले ही बतळा चुके हैं कि बिन दो पदार्यामे सेपकि 
पदार्थ दूसरे के आश्रित ही रहा करता है अर्थात्‌ एक पदार्थ को दूसरे पदार्थ 
से अलग करके नहीं रखा जा सकता है उन्हीं दोनों को अयुतसिद् कहा 
जाता है। ऐसे दोनों पदार्थों में परस्पर, समवाय-सम्बन्ध हुआ करता हे! 
- समवाय सम्बन्ध से युक्त अयुततिद्ध के पाँच भेद ये हैं ४ + 
( १ ) अवयव-अवयबी-अवयव का अर्थ होता है अंशः भाग अयवा _ 

अङ्ग । अवयवी का अर्थ हे--अवयवों से युक्त ज्ञी ही विशिष्ट प्रकारूका ह 
रव्य अथवा उत्पन्न हुआ पदार्थ ) । न्याय-वैशेषिक की दृष्टि से जब तन्तुओ ! 3 
के संयोग से पट बनता है तो तन्दुऔं का समुदायमात्र ही पट नहीं कहा जाता ९ 
है अपितु पट नाम का एक अवयवी ( जन्मद्रव्य) ही पैदा हो जाता है जिसको “४ , 
तन्तुओं से भिन्न कहा जाता है ' तन्तु उस पट के समवायि कारण हैं तथा ' 
` . अवयव कहलाते हैं और “पर? कोर्य है बिसे अवयवी कहा जाता है।तन्दु | 

तथा पट दोनों अयुतसिद्ध हैं। इससे यह स्पष्ट हो गया कि तन्दुओं (अवयवो) २. 
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| शि ` ही कहा जायगा । अतः इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि गुण तथा गुणी दोनों में | 
, “सै एक (अर्थात्‌ गुण) 'अविनश्यद्वस्था? में द्वी गुणी के आश्रित रहा करता है। . 
८2:०0 क अतः गुण और गुणी दोनों अयुतसिद्ध हैं तथा उनका सम्बन्ध समवाय सम्बन्ध है। 
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में पट ( अवयवी ) समवाय सम्बन्ध से उत्पन्न होता है | अतः यह भी स्पष्ट 
हो गया कि अवयवी अवयवों में आश्रित होकर, ही रहा करता है । 


| 
| 
(२) गुण-गुणी--घट, पट इत्यादि में रूप आदि गुण रहा करते हैं । अतः | 
घट, पट आदि गुणी कहलाते हैं तथा घटरूप, पटरूप आदि गुण ।  “गुणोऽस्या- 
स्तीति गुणी” अर्थात्‌ गुण जिसके आश्रित रहा करते हैं वह गुणी कहलाता हे |. । 
घटरूप तथा पटरूप आदि घट, पट आदि के आश्रित रहा करते हैं अतः घट, | 
पॅट आदि को गुणी कहा जाता है । > 
गुण 'अविनश्यत्‌ अवस्था में ही गुणी के आश्रित रहा करते हैं | उपयुक्त | 
उदाहरण में घट, पट आदि गुणी है--कारण हैं तथा घटरूप, पटरूप आदि | 
गुण हैँ-कार्यं । नैयायिको के मतानुसार गुण नाश के कई कारण माने गये | 
हैं । जैसे--आश्रय ( युणी-कारण ) के नाश होने से अथवा विरोधी गुणों के | 
उत्पन्न हो जाने से किसी गुण का नाश हो जाता है । कारण अथवा गुणी के | 
नाश होने से गुण का भी नाश होने सम्बन्धी उदाहरण देखिये-धर, पट | 
आदि ( गुणी ) के नष्ट होने से उनमें ( घट, पट में ) स्थित घटरूप, पटरूप | 
आदि गुणों का नाश मी हो जाता है । ऐसी स्थिति में घट अथवा पट का नाश | 
ही कारण है घटरूप अथवा पररूप का नाश ही कार्थ है। कार्य की अपेक्षा | 
कारण का नियतपूर्वमावी होना निश्चित ही है। अतः पहले घट अथवा पट 
काँ नाश होकर और तत्पश्चात्‌ घटरूप अथवा पररूप का । इस प्रक्रिया में एक | 
क्षण का अन्तर माना जाता हे । “प्रथमक्षण में निगुंग द्रव्य की ही उत्पत्ति | 
होती है तथा डितीयक्षण में उसमें गुण उत्पन्न होते हैं।? इस सिद्धान्त के | 
आधार पर प्रथमक्षण में द्रव्य का नाश होता है और द्वितीयश्षण में उसके | 
गुणों का । अतः प्रथमक्षण में घट, पट आदि का नाश होने के पश्चात्‌ ही 
घररूप, पररूप आदि का नाश हुआ करता है । जिस क्षण में घट, पट आदि | 
का नाश होता हे वह क्षण घटरूप, पररूप आदि के नाश की दृष्टि से “विनः 
स्यद्वस्थाः ही है क्योंकि उस क्षण घटरूप अथवा-पटरूप के नाश की सामग्री 
(अर्थात्‌ घट अथबा पट का नाश) समीपस्थ रहा करती है | इस “विनश्यत?! 
अवस्था में गुणी में गुण आश्रित नहीं रहा करता है । अतः गुण को निराश्रित 


(३) क्रिया क्रियावान्‌--उछालना, लढ्कना आदि कमों को ही क्रिया 
कहा गया है । जिसके अन्दर क्रिया रहा क्रतो है उसे क्रियावान्‌, कहा जाता 
हे | क्रियावान्‌ में ही क्रिया रहा करती हे । जेसे-क्रियाबान्‌ गेंद में डढूकता! | 
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टु डपोद्घातः 
क्रिया विद्यमान रहती है । इस क्रिया को, गेंद से अलग नहीं किया जा सकता 
है। अतः क्रिया और क्रियावान का सम्बन्ध भी अयुतसिद्ध है तथा इन दोनों 
का सम्बंध समवाय सम्बन्ध ही हे । र 
. किन्तु एक अवस्था ऐसी मी आ जाती है जब कि क्रिया को आश्रयविहौन 
अवस्था में भी रहना पड़ा करता हैं। गुणों के नाश के सदश ही क्रिया-नाश 
,केश्री अनेक कारण हो सकते हैं। जब आश्रय ( क्रियावान्‌) के नष्ट होने से 
क्रिया का नाश हुआ करता है वहाँ पहले क्षण में आश्रय अर्थात्‌ क्रियावान्‌ का 
विनाश होगा और अगले ( द्वितीय ) क्षण में क्रिया का नाश। अतः ऐसी 
स्थिति में एक क्षण के लिये क्रिया” को निराश्रित अवस्था में ही रहना पड़ता 
है ।"अन्नः यहाँ मी 'अयुतसिद्धश का “अविनश्यत्‌? पद से कुक्त लक्षण ही घटता 
है । इस लक्षण के आधार पर क्रिमा और क्रियावान्‌ भी अयुतसिद्ध हैं ओर 
इनका भी समवाय सम्बन्ध ही है । ; 

(४) जाति और व्यक्ति- व्यक्तिख्प गौ आदि में रहने वाळी 'गोत्व' 
आदि जाति को गौ से अल्ग नहीं किया जा सकता है । अतः जाति और 
व्यक्ति मी अयुतसिद्ध हैं । 'जाति? को दूसरे शब्दों में 'सामान्य' भी कहा जाता 
है । जो पदार्थ, अनेक वस्तुओं आदि में एकाकार की प्रतीतिं का कारण है ० 
उसी का नाम जाति अथवा सामान्य हे । समी गायों में “यह गौ है? “यह 
गौ है? इस प्रकार की एकाकार अथवा समान आकार की प्रतीति हुआ करती 
है | इस प्रतीति का जो निमित्त अथवा कारण है उसी को 'जातिः अथवा 
प्सामाऱ्यः नाम से कहा जाता है। यह 'गोत्व' आदि जाति मी सदा अध्यकू 
रूप में गौ आदि के साथ रहा करती है। अतः जाति और व्यक्ति मी 
अयुतसिद्ध हैं । 

किन्तु एक समय ऐसा भी आता है कि जब गौ आदि व्यक्ति का नाश सी 
हो जाता है किन्तु गोत्व जाति तो नित्य दै [जाति को नित्य माना गया है। ]। 
एक दो गौओं के नष्ट हो जाने से उसका नाश नहीं होता है। यह “गोत्व? 
जाति तो सभी गौओ में एक ही होती है तथा वह अवशिष्ट सभी गौओं में 
विद्यमान रहती ही दै । अतः 'जाति? सदैव “व्यक्ति! के आश्रित रहा ही करती 
हे । अतः ये दोनों अयुतसिद्ध हैं तया दोनों का सम्बन्ध भी समवाय « 
सम्वन्ध है 


मन तया पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु के परमाणु [ इन चारों के परमाणु 
मी चार प्रकार के हैं तथा वे एयकथक हैं। अतः ये ४ णा 
परमाणु हुये । ४ + ५८९ ] इन आकाश आदि.नौ नित्यपदाया म र्न 
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वैशेषिक कि . 
(५) नित्यद्रव्य और विशेष- न्याय और वैशेषिक में ९ द्रव्यो कोर ६८ 
नित्य माना गया है ( १) आकाश (२ ) काल (३) दिक (४) आमा (५) | 


0 


हो 


३० तक भाषा 


वाळा, अन्तिम भेदक़धर्म “विशेष” नाम से कहा जाता है। यह “बिशेष” 
नामक पदार्थ उपर्युक्त नवो नित्यद्रव्या में सदा विद्यमान रहा करता है | 
अतएव नित्यद्रव्य और विशेष ये दोनों अयुतसिद्ध कहलाते हैं । इन दोनों का 
भी सम्बन्ध समवाय सम्बन्ध है । न 
इस स्थल पद “विशेष! नामक पदार्थ को समझ लेना भी आवश्यक हे | 
(विशेष? का अथं है “मेदकघर्म” । यह मेदकधर्म सभी नित्यद्रव्यो में रहा 
करता है | इसी के आधार पर उनके परस्पर भेद की प्रतीति भी हुआ करती 
है । जाति” अथवा सामान्य? के आधार पर हमें दस घरों ( व्यक्तियों ) मे 
घटत्व सामान्य के आधार पर “अयं घटः “अर्यं घट;' इस प्रकार की एकाकार 
की प्रतीति हुआ कस्ती है तथा साथ ही दस घट व्यक्तियों के परस्पर भेद का 
मी ज्ञान प्राप्त होता है । एकाकार की प्रतीति'का कारण तो “जाति? अथवा 
“सामान्य? हुआ । फिर परस्पर मेद की प्रतीति का भी कोई न कोई कारण 
अवश्य होना चाहिये । यह प्रश्‍न हो सकता है कि एक घड़ा दूसरे घड़े से 
क्यों भिन्न-भिन्न है ! इसका उत्तर यह दिया जा. सकता है कि उनके अवयव 
। मिन्न-मिन्न हैं । घड़े के अवयवो को 'कपाळ' कहा जाता है । तव यही कहा 
८ जायगा कि दोनों घड़ों के कपाछों में भिन्नता है अतः. घड़ों में भी भिन्नता 
है । फिर कपालों के विषय में भी यही प्रश्न उत्पन्न हो सकता है कि उनमें 
क्यों भिन्नता है ! उत्तर फिर भी यही होगा कि उन कपाछों के अवयव भिन्न 
भिन्न हैं | अतः भिन्न-भिन्न अवयवों अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न कपालिकाओं से 
निर्मित होने के कारण कपालों में भिन्नता है | किन्तु जिज्ञासा इस उत्तर से भी 
| समास नहीं होती और पुनः प्रश्‍न होता है कि उन कपालिकाओं की 
भिन्नता का क्या कारण हे । उत्तर वही है कि उनका निर्माण भिन्न 
अवयवों अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न क्षुद्र कपालिकाओं से हुआ है । अतएव | 
कपालिका परस्पर भिन्न हैं । इस भाँति घट का विइलेषण करते 
करते इम 'द्वयणुक' तक पहुँच जाते हँ । जिज्ञासा यहाँ मी शान्त नहीं होती . 
और प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि दो दृथणुको में परस्पर भिन्नता क्यों है! 
| इसका उत्तर यही होगा कि उनके अवयव अर्थात्‌ परमाणु मिन्न-मिन्न है । | 
। इसी कारण भिन्न-भिन्न परमाणुओं से निर्मित होने के कारण द्वयणुक भी मिन्न | 
। & भिन्न है । अव परमाणुओं के विषय में भी वही प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि | 
॥--.- उनमें भिन्नता क्यों है ? परमाणु तो नित्य है, उसके अवयव होते ही नहीं। 
फिर उन परमाणुओं की भिन्नता का क्या कारण है! जैसे कि एथिवी केही. 
धक दो परमाणुओं को ले लीजिये | उनके गुण समान हैं, अवयव उनके होते ही . 
| नहीं | फिर उनका परस्पर भेद क्यों है ! इसी प्रकार न्याय तथा वैशेषिक फें 
| . अनुसार आत्मायें अनेक हैं | उनमें परस्पर मेद किस आधार पर किया बाय? | 
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उपोद्घातः ४१ 


अतः इन परमाणु, आत्मा आदि नित्यपैदार्थो में कोई मेदकधर्म अवश्य होना 
चाहिये । इसी भेदकधम को 'वैरोषिकः दर्शन में “विशेष” नामक पदाथ ° 
कहा गँया है। इसी विशेष» नामक पदार्थ का प्रतिपादन किये जाने के | 
आधार पर ही इस दर्शन का नाम भी “वैशेषिक? पड़ा। एक परमाणु कौ 
दूसरे परमाणु के साथ, मिन्नता इस कारण है कि उनमें रहने: वाळा विशेष” 

„ मिन्न-मिन्न है.) “विशेष” का स्वरूप ही “स्वतो व्याइृत्त” माना गया है । इस 
भाँति परमाणु आदि नित्यद्रव्यो में रहने वाला, अन्तिम भेदकधम “विशेष? ही 
है। प्रत्येक परमाणु के अन्तर्गंतु विद्यमान यह “विशेष” एक दूसरे से भिन्न 
और स्वतो व्याइत्त ही है । अतः इसके पश्चात्‌ कोई अन्य 'भिदकधर्म” नहीं 
है । “विशेष? ही अन्तिम भेदकघम है तथा वही सदा नित्यद्रव्य परमाणु आदि 
में आश्रित रहा करता है | कमी भी नित्य द्रव्यो से पृथक्‌ नहीं रहा करता। 
अतः “ययोर्मध्ये एवं. अपराश्रितमेवावतिष्ठते” इतने ही लक्षण के आधार पर 
"नित्यद्रव्य तथा विशेष” को अयुतसिद्ध कहा जा सकता है। किन्तु यदि 
'अविनश्यत्‌? पद्‌ भी लक्षण में जुड़ा रहे तत्र मी इनकी अयुतसिद्धता में कोई 
अन्तर नहीं पड़ता क्योंकि “बिशेष? नामक पदार्थ नित्य है तथा वह सर्वदा ७ 
“अविनञ्यदवस्था? में ही रहा करता है । इस भाँति 'अयुतसिद्ध? का पूरा लक्षण 
इन दोनों में घट जाता है | अतः ये दोनों ( नित्य द्रव्य और विशेष ) अयुतः 
सिद्ध हैं तथा इनका सम्बन्ध समवाय-सम्बन्ध कहा जाता है। 

हमने पृष्ठ २६ पर यह कहा था कि अयुतसिद्ध के उपयुक्त लक्षण में यदि 


(अविनश्यत्‌' पद नहीं रखा जाय तो लक्षण में “अव्यात्ति? नामक दोष आजायगा | 
इसी बात को यहाँ स्पष्ट करते हैं :-- 


कहने का अभिप्राय यह है कि 'अयुतसिद्ध? के उपयुक्त लक्षण में से 
“अविनश्यत्‌ पद्‌ को हटा देने से अयुतसिद्ध का “ययोमेच्ये एकमपराशित- ` ' 
सेवावतिष्ठते तावयुतसिद्धौ’? केवळ इतना ही लक्षण शेष रह जायगा तथा फि | 
यह लक्षण 'अयुतसिद्ध' के उपर्युक्त प्रदर्शित किये गये पाँच में से प्रथम तीन 
मेदों में घटित न हो सकेगा । 

“विनश्यत्ता? अवस्था में 'विनृश्यत्ता? का अर्थ है--“बिनश्यत्‌ + ता अर्थात्‌ 
विनश्यतां भावो विनश्यत्ता | विनाशे ध्वंसे यानि कारणानि तेषां सामग्री कः 
पौष्कल्यं तस्य संनिधिरेव सांनिभ्यमित्यर्थः? । अर्थात्‌ विनाश की कारणसामप्री _ 
का सान्निध्य | अभिप्राय यह है कि जिस क्षण में पदार्थ के विनाश केसमी | 
कारण सन्निहित हो जाया करते हैं वह उसकी विनश्यता अथवा विनश्यदवस्था 
कही जाती है । फलस्वरूप जन समत्राये कारण के नाझ से कार्य कानाश 
होता है तो कारण नाश की अवस्था का ही नाम 'विनश्यद्वस्था? है। जेसे | 
तन्तुओं के नाश से पट का नाश अथवा पट के नाश से पररूप का नाय। | 
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_ [ पटनाश से पटरूपनाश ] इन दो प्रकार के अयुतसिद्धो में उक्त लक्षण न घट 


, तीनों में न जा सकेगा । 


* जा चुका है ] | अतः इस 'चतुथे प्रकार के 'अयुतसिड में मी ' 


_ घट सकेगा । शेष चारों में तो अव्यास हो जायगा । परिणामतः ल्य के एक | 


९ 
३२ तकभाषा 


अतः तनतु-ना्ञ का झा ही पट की “बिनच्यद्वस्था है अथवा पटनाश का 
क्षण ही पटरूप के नाश की विनश्यद्वस्था हे । इस अवस्था में पट तन्तु के 
अथवा पररूप पट के आश्रित नहीं रहा करता है । दूसरा सिद्धान्तः्यह हे 
क्रे कारण सदा कार्य से पूर्ववर्ती होता है [ जिसका विस्तृत निरूपण पहले 
किया जा चुका है । ] अतः पट-नाश का कारण जो तन्ठुःनाश है अथवा प 
रूप के नाश का कारण जो पट-नाश है वह अवश्य. ही पटरनाश अथना | 
पटरूप-नाशञ के पूर्व क्षण में रहा करते हँ । ऐसी स्थिति म पटनाझ का कारण 
तन्दु-नाश अथवा पटरूप के नाश कारण पद नाश पून क्षण में होगा क: 
तन्तु-नाश अथवा पट-नाश का कार्य पट-नाश अथवा पट-रूप-नाश अर 

[ उत्तर ] क्षण में । एसी दशा में जब पूर्वक्षण मं तन्तु-नाश अथवा पटनाश हो 
जायगा तो एक क्षण के लिये पट को अथवा पटरूप को निराश्रित योत बिना 
किसो आश्रय के ही रहना होगा । अतः “अथुतसिद्‌? का ययोम एकम- 
पराश्रितमेवावतिष्ठते” यह लक्षण उत्त विनश्यद्वस्था मं न घट क । इस 
प्रकार 'अवयव-अवयवी”--[ तन्तुनाश से पटनाश ] तथा गुणगुणीः 


सकेगा--यह स्पष्ट हो गया । छि 

इसी प्रकार क्रिया-क्रियावान्‌ नामक अयुतसिद्ध में भी उक्त लक्षण न घट 
सकेगा [ जैसा कि क्रिया-क्रियावान्‌ कें वणन में स्पष्ट किया.जा जुका है।] 
अतः यह स्पष्ट हो गया अवयव, गुण तथा क्रिया सदा अवयवी, गुणी तथा 
क्रियावान्‌ के आश्रित ही नहीं रहा करते हैं अपितु एक समय ऐसा भी आ 
जाता है कि जत्र अवयव, गुग और क्रिया ये समौ निराश्रित भी हो जाया 
करते हैं । फिर ऐसी स्थिति में “एकमपराश्रितमेवावतिष्ठतेः यह लक्षण इन 
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"जातिं तथा व्यक्ति [ अयुतसिद्ध के इस चतुर्थ प्रकार ] में मी यह | 
उक्षण न घट सकेगा क्‍योंकि जाति तो नित्य है और व्यक्ति अनित्य दै। | 
अतः व्यक्ति का नाश दोना तो संमव है किन्तु जाति का नाश होना सम 
नहीं दै । ऐसी स्थिति में [ अनित्य ] व्यक्ति के नष्ट “हो जाने पर “जाति? के मी 
निराश्रित हो जाने की संभावना हो जाती है [ इसका भी वर्णन यथास्थान त 


का उक्त [ 'अविनश्यत? पद से रहित] लक्षण न घट सकेगा | ह 

नित्यद्रव्य तथा विशेष--ये दोनों ही नित्य हें । अतः इनमें से किसी की 
मी 'बिनव्यदवस्था' होना संमव ही नहीं है । अतः अयुतसिद्ध कें केवल इसी | 
पंचम प्रकार में उक्त [ 'अविनश्यत्‌? पद्‌ से रहित ] 'अयुतसिद्ध' का लक्षा 


A 
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वदेश में अद्वृत्ति होने से यह [ “अविनस्यत्‌? पद्‌ से रहित] लक्षण अव्यास हो 
जायगा । इस भाँति यह “अव्याप्तिः दोष से पूण हो जायगा । ] अतः इसी दोष 
-के निवारण के निमित्त “अयुतसिद्ध? के लक्षण में 'अविनश्यत्‌ः पद्‌ का रखा 
-जाना पूर्णतया उपयुक्त ही'दै । क्योकि अवयव, गुण, क्रिया आदि 'विनद्यदवस्था? 


. कं ही निराश्रित रहा करते हैं किन्तु अविनश्यत्‌-अवस्था में तो अपराभित ही 
रहा करते हैं | अतः उनमें लक्षण का समन्वय हो जाता है। 


अब इन्हीं बातों का प्रतिपादन करते हुए तर्कमाधाकार कहते हैं !- 

प्रथा अवयवावयविनौ, गुणगुणिनौ, क्रियाक्रियावन्तौ, जातिव्यक्ति, 
विशेषदित्यद्रब्ये चेति । अवयव्यादयो हि. यथाक्रममबयवाद्याश्रिता 
-एवावतिष्ठन्तेडविनश्यन्तः । *विनदयदवस्थास्त्वनाश्रिता एवावतिष्ठ- 
न्तेऽबयव्याद्यः। यथा तन्तुनाशे सति पटः। यथा बा आश्रयनाझे 
-सति शुणः । विनश्यत्ता तु बिनाशकारणसामग्रीसान्नभ्यम्‌।`_ 

जैसे--( १ ) अवयव और अवयवी ( २ ) गुण और युणी (३) क्रिया 
और क्रियावान्‌ ( ४ ) जाति और व्यक्ति ( 'च ) और ( विशेंबनित्यद्रव्ये इति ) 

५ ) नित्यद्रव्य और विशेष [ ये पाँच सा ह 

.( अवयव्यादयः आदि (हि ) निश्चित रूप अ : 
(आ ( ए यथाक्रम (अवयव आदि ) अवयव 
आदि के ( आश्रिताः ) आश्रित (एव ) ही ( अवतिष्ठन्ते ) रहा करते इ 
( अवयव्यादयः ) [ ये ] अवयवी आदि ( विनश्यद्वस्थाः ) विनश्यतः अ 
में (दु) तो [क्षण भर के ल्यि] (अनाश्रिता) निर रत (एब) ही (अवतिष्ठन्ते) 
रहा करते हैं । (यथा) जेसे [ अविनश्यत्‌-अबरं | म ] ( तन्दुनाशे ) 
[ अवयबों ] के नाश ( सति ) होने पर ( पट, ) पट [ ह Bs 
जाता है ]। (यथा वा) अथवा जैसे (अ “यनाशे ) [ पट, घव अ प 
आश्रय ¦ गुणी ] के नाश (सति) हो जाने '.२ [ उसमें रहने वाले शय 
-घटरूप आदि ] ( गुणः ) गुण | विनच्यत्‌- अवस्था में निराशित 2 डी 
करते हैं। ] [ यहाँ] ( दिनद्यत्ता ) विनश्यत्ता [का अर्थ ] (त) तो (विनाश 


कारणसामग्रीसान्निष्यम्‌ ) विनाश के कारण सामग्री का साबिध्य [ अर्थात्‌ 


विनाश के सम्पूर्ण कारणों का एकत्र हो जाना अथवा उपस्थित हो बास ]हे 
[ इन पाँचों प्रकार के अयुतसिद्धो का उदाहरण सहित वणेन सा 
की परिभाषा में विस्तार के साथ किया जा चुका है। यहाँ केवल य 


विचारणीय है कि इस पुस्तक के पूना वाले संस्करण के मूळ माग में प्रदर्शित . . 


व्र 


एः Fo प 
.( १) “अवयवादयो हि यथाक्रममवय्याद्या्रिता एवाबतिछ्तेऽविनन्त ` 


यह पाठ ठीक है अथवा इमारे द्वारा दिया गया (२ ) “अवयब्यादयो दि ह 


छः 
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यथाक्रममवयवाद्याभ्रिता एवावतिष्टन्तेऽविनश्यन्तः यह पाठ १ पाठ 1०१! 
उचित प्रतीत नहीं होता है क्योंकि अवयव, अवयवी के आश्रित नही रहा | 
करते हैं अपितु अवयवी ही अवयवों के आश्रित रहा करता हे । इसी विवेचन | 
में जो आगे उदाहरण-- | 
“यथा तन्तुनाशे सति घटः?? दिया है वह मी इस ही बात का पोषक है | | 
तन्तु ( अवयव ) के नष्ट हो जाने पर पट ( अवयवी ) निराश्रित हो बाया | 
करते हैं । कहने का तात्पर्यं यह है कि पट ( अवयवी ) तन्तु ( अवयव ) के | 
आश्रित रहता है किन्तु तन्तु ( अवयव ) धट ( अवयवी ) के आश्रित नहीं 
रहा करते हैं | अतः उपयुक्त नं० १ बाला पाठ उचित प्रतीत नहीं होता है]। 

इस प्रकार अयुतसिद्ध का लक्षण करने के पश्चात्‌ समवाय-सम्बन्ध का प्रति- 
पादन करते हैं | तन्तु ही पट का समवायि कारण है, तुरी, वेम आदि नहीं :- 

तन्तुपटावप्यबयबाबयविनी तैन तयोः सम्बन्धः समवायोऽयुतः 
सिद्धत्वात्‌। तुरीपटयोस्तु न समद्रायोऽयुतसिद्धत्चाभावात्‌ । न हि तुरी | 
पटाश्रितेबाबतिष्ठते नापि पटस्टुयौश्रित' । अतस्तयोः सम्बन्धः संयोग | 
एव । तदेवं तन्तुसमवेतः पट: । | 

यत्समवेतं, कार्यमुत्पद्यते  तत्ससबाथिकारणम्‌। अतस्तन्तुरेव | 
समवायिकारणं पटस्य न नु तुयोदि । 

पटइच स्वगतरूपादेः समवायिकारणम्‌ | एवं मृत्पिण्डोपि घटस्य 
समवायिकारणं, घटश्चस्वगतरूपा देः समवायिकारणम्‌ । 

( तन्तुपटो अपि ) तन्तु और पट मी ( अवयवावयविनौ ) अवयव और | 


१ 


| 


1 
] 


अवयवी हैं | ( तेन ) इसलिये ( अयुतसिद्धस्वात्‌ ) अयुतसिद्ध होने के कारण |. 
( तयोः ) उन दोनों का ( सम्बन्धः) सम्बन्ध (समवायः) समवाय है | || : 
( वुरीपट्योः तु.) दुरी और पट का तो (अयुतसिद्धत्व अभावात्‌) अयुतसिद्धल | | 
का अभाव होने के कारण (न समवायः ) [ उन दोनों का ] संमवाय-सम्ब | 
नहों हैं | [तुरी और पट के अयुतसिड न होने का कारण यह है कि ]लहि ¦ 
चुरी ) न तो तुरी ( पराश्रिता एव ) पट के आशित ही (अवतिऽते ) रहती है | ' 
[ और ] (नापि परः) न पट ही (तुर्याभितः) हुरी के आडि.त ही [ रहता है। ] 
(अतः) इसलिये [अयुतसिद्ध होने के कारण] (तयोः) उन दोनों का (सम्बन्ध) ' 
सम्बन्ध ( संयोग ) संयोग ( एव ) ही है। ( तत्‌ एवम्‌ ) तो फिर इस प्रकार | 
[ यह स्पष्ट हो जाता दै कि तन्तु और पर के अयुतसिद्ध होने से ] ( तन्तुः | 
समवेतः पट: ) तन्तु म पट समवेत [ समवाय सम्बन्ध से रहने वाला | है। | 
( यत्समवेतम्‌ ) जिसमें समवेत [ समवाय-सम्बन्ध से ] कार्य की उत्ति । 
हुआ करती है (तव्‌) वह ( समवायिकारणम्‌ ) समवायि कारण कहां | 
जाता है। (अतः तन्तुः एव) अतः तन्तु ही ( पटस्य ) पट कां | 
( समवायिकारणम्‌ ) समवायिकारण है, ( तुरी आदि न ) तुरी आदि नहीँ। 


f 


(८-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri 


| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 


प्रसाणानि ४५ 
° 


[ तन्तु तथा पट, अवयव और अवययी हैं । अतः “तन्वुः अवयव “पर? 
अवयवी कौ समवायिकारण है । यह बात उक्त उदाहरण से सिद्ध हुयी। अत्र 
.गुण और गुणी से सम्बन्धित दूसरा उदाहरण प्रस्तुत करते हैं--] 

( व ) और ( पट!) पट ( स्वगतरूपादेः ) अपने में रहने वाले रूप 
-आई [ गुणों ] का ( समवायिकारणम्‌ ) समवायिकारण है। ( एवम्‌ ) इसी 

प्रकार ( सृत्पिण्डः ) मिट्टी का पिण्ड (अपि) भी ( घटस्य ) घट का ( समवायि- 
कारणम्‌.) समवायिकारण है । (च ) और (घटः) घट ( स्वगतरूपादेः ) अपने 
में रहनेवाले रूप आदि | गुणों | का ( समवायिकारणम्‌ ) समवायिकारण है । 

९.न्नी इम ५ प्रकार के अयुतसिद्धों का सोदाहरण वणंड कर चुके हैं [ १- 
-अवयव-अवयवी, २-गुण-गुणी, ३-नक्रिया-क्रियावान्‌, ४-जाति-व्यक्ति तथा ५- 

विशेष-नित्यद्रव्य ] । जिन दो पदार्थों में से एक अविनस्यत्‌ अवस्था में विद्यमान 
रहते हुये दूसरे पर आश्रित ही रहा करता है वे दोनों पदार्थ “अयुतसिदध? 
कहे जाते हैं। उपयुक्त पाँच जोड़ों में प्रथम पदार्थ अविनश्यत्‌: अवस्था में 
द्वितीय पदार्थ पर आश्रित ही रहता हे । अतः ये अयुतसिद्ध हें । इन अधुत- 
'सिद्धों का सम्बन्ध समवाय-सम्बन्ध होता है । 

ऊपर वर्णित सिद्धान्त के आधार पर तन्तु तथा पट का सम्बन्ध समवाय- 
सम्बन्ध है । इनमें तन्तु (अवयव? तथा पट 'अवयवी? हें तथा दोनों अयुतसिद्ध 
है । किन्तु तुरी-वेम आदि का पट के साथ समवाय सम्बन्ध नहीं हैं क्योंकि 
तुरी और पट अशुतसिद्ध नहीं हैं । क्योकि इनमें अथुतसिद्ध का लक्षण नहीं 
-घटता है तथा इनमें से कोई एक अविनस्यत्‌ अवस्था में दूसरे के आश्रित हो 
रहता हो, ऐसा भी नहीं है । अतः इन दोनों [ ठुरी-पट अथवा वेम और पट 
का ] का सम्बन्ध संयोग सम्बन्ध ही है। 

अतः पट का तन्ठओं में ही समवाय-सम्बन्ध बनता है। तन्तुओं में पर 
.समवाय-सम्बन्ध से उत्पन्न होता दै । ऐसी स्थिति में तन्तु ही पट के समवायि- 
कारण हैं--तुरी-वेम आदि नहीं । जिसमें समवाय सम्बन्ध से कार्य कौ उत्पत्ति 
हुआ करती हे वही समवायि-कारण कहा जाता है। तुरीवेम आदि के साथ 
जब पट का समवाय-सम्बन्ध बनता ही नहीं हे. फिर उनको समवायि-कारण 
किस भाँति कहा जा सकता दै! 

इसी भाँति यह भी स्पष्ट हो जाता है किं मिठ्ठी का पिण्ड घट का समवायि- 

कारण है, चाक अथवा दण्ड [ चाक को घुमाने वाला ] नहीं । 


गुण एवं गुणी की दृष्टि से समवायि-कारण का दूसरा उदाइरण हे पट तथा | 
-पटरूप अथवा घट तथा घटरूप । इन उदाहरणों में पट अथवा घट गुणी हैं . 
और उनमें रहने वाळा रूप ( पटरूप अथवा घटरूप ) उस | पट अथवा घट | 
के गुण हैं। गुण तथा गुणी के सम्बन्ध को अयुतसिद्ध कहा गया दे) अतः इन | 
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दोनों का सम्बन्ध समवाय-सम्बन्ध है | इस माँति यह स्पष्ट हो जाता है कि गे | 
( पट-घट आदि ) भी गुणों ( अपने रूप आदि ) का समवायि-कार है | ह 
आधार पर पट को पट के अन्द्र विद्यमान पटरूप आदि ( गुणों ) का और छ | 
को घर में बिद्यमान घट-रूप आदि ( गुणों ) का समआायि कारण कहा गया है। | 
यहाँ यह शङ्का उत्पन्न होती है कि अनुभव की दृष्टि से ऐसा प्रतीत होता) | 
कि घट-पट आदि ( गुणी ) तथा घटरूप आदि (गुणों ) की उत्पत्ति एक | 
साथ ही होती हे । अतः ये दोनों समानकालीन हैं । जिस समय घट आहि | 
उत्पन्न होते हैं उसी समय घट के रूप आदि'भी उत्पन्न होते हे । अतः घटफ | 
आदि अपने में रहुने वाले ( स्वगत ) रूप आदि के कारण कैसे हो सकते हैं 
क्योंकि कार्यकारण भाव के छियि पौर्वापयं आवश्यक होता है । जैस।कि “अन: 
न्यथा सिद्धनियतपूर्वभावित्वम कारणत्वम्‌?२ तथा “अनन्यथासिद्धनियतपड्चाद्धा- 
वित्वं कार्यत्वम्‌?? कारण-काये की इन परिभाषाओं से स्पष्ट है कि कारण सव॑दा | 
ही कार्य से पूर्ववर्ती हुआ करता है और. कार्य परवर्ती । अतः कारण का पहले 
और कार्य का बाद में होना निश्चित ही है । अतः जिन दो वस्तुओं का जन्म 
एक साथ ही हुआ करता है उनमें कार्य-कारण भाव का होना संभव नहीं है। | 
उदाहरण के ल्यि गाय के बार्ये और दाहिने दो सांगों को ळे लीजिये । इन दोनो | 
सींगों की उत्पत्ति एक साथ होती है | अतः इन दोनों में काय-कारणभाव नहीं | 
बनता है | इसी भाँति “गुण भौर गुणी” का भी समानकाळीन जन्म होने से 
गुणी ( पट-घट आदि ) को गुणों ( पटरूप-घटरूप आदि ) का समवायि-काण | 
कहा जाना उचित नहीं है । इसी शंका को उठाते हुये पूर्वपक्षी कहता है = | 
ननु यदैव घटादयो जायन्ते तदैव तदूगतरूपाद्योऽपि, अतः समानः | 
कालीनत्वाद्‌ गुणगुणिनोः सठ्येतरविषाणवत्कायकारणभाव एव नास्ति. 
पोवोपयोभावात्‌ । अतो न समवायिकारणं घटादयः स्वगतरूपादीनाम्‌। | 
कारणविशेषत्वात्‌ समवायिकारणस्य । 
[ शङ्का ] ( ननु ) निश्चय ही (यदा एवं ) जब ही ( घटादयः) घट | 
आदि [ गुणी ] ( जायन्ते ) उत्पन्न हुआ करते हैं ( तदा एव ) तब ही (तद्‌ | 
गतरूपादयः ) उनमें रहने वाले रूप आदि [ गुण ] ( अपि ) भी [ उत्पन्न हो | 
जाया करते हैं ] ( अतः ) इसल्यि ( गुणगुणिनोः) गुण और गुणी के | 
( समानकालीनत्वात्‌ ) समान कालीन होने के कारण [ समानकाल में ही उत्पन्न | 


होने वारे ] ( सब्येतरविषाणवत्‌ ) [ सव्य = बार्ये, इतर = अन्य दूसरा ] बा 
और दाहिने सीगों के सदृश ( कायंकारणमाव एव ) [ उनमें अर्थात्‌ गुगी | 
और गुण में ] कारणं एबं कार्यभाव ही ( पोर्वापर्यामावात ) पौर्वापर्य के अभाव | 


के कारण (नास्ति) नहीं हो सकता है । (अतः ) अतएव (घटादयः) घट भारि । 
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[ गुणी ] (ह्वगतरूपादीनाम्‌ ) स्वगत [ अपने अन्द्र रहने वाले ] रूप आदि 
[ गुणों | के ( समवायिकारणं न } समवायि-कारण नहीं हो सकते हैं [क्योंकि] 
(समवायि कारणस्य) समवायिकारण के (कारणविशेषत्वात्‌) विशेष प्रकार का कारण 
होने से [ क्योंकि-समवाथि-कारण भी तो एक विशेष प्रकारका कारण ही है। ] 
०  इच् भाँति पूवपक्षी यह प्रतिज्ञा करता है कि घट आदि पदाथ स्वगत रूप 
आदि के समवायि कारण नहीं है [अपनी इस प्रतिज्ञा में वह हेतु देता है--] 
क्योंकि [ घट तथा घट्गतरूप ] समानकालीन होने के कारण उन दोनों में 
पौर्बापर्यभाव नहीं है । [ और अपने इस हेतु की पुष्टि के लिये वह उदाहरण- 
रूप में रस्त करता दै -गाय के वायें और दाहिने सांगों को-] (गाय के ) 
आर्ये और दाहिने सींगों के सहर | « 

उपयुक्त शङ्का का समाधान करते हुये तकभाषाकार कहते हँः-- 

अत्रोच्यते । न गुणगुणिनोः समानकालीनं जन्म, किन्तु द्रव्यं 
निर्गुणमेव प्रथममुत्पद्यते पश्चात्‌ तत्समवेता गुणा उत्पद्यन्ते समानः 
कालोत्पत्तो तु गुणगुणिनोः समानसामग्रीकत्वादभेदो न स्यात्‌ । कारणः 
भेदनियतत्वात्कायेभेद्स्य । तस्मात्मथमे क्षणे निगुण एव घट उत्पद्यते 
गुणेभ्यः पूवैभावोति भवति गुणानां समवायिकारणम्‌ । 

तदा कारणभेदो5प्यस्ति | घटो हि घटं प्रतिनकारणमेकस्येव पौवो- 
पयो भावात्‌ । न हि स एव तमेव प्रति पूर्वेमावी पइचाद्भाबी चेति। 
स्वगुणान्‌ प्रति तु पूवेभावित्वाद भवति गुणानां समवायिकारणम्‌ । 

( अत्र ) इस [उपर्युक्त शङ्का के उत्तर | में ( उच्यते ) [ हमारा ] यह 
कथन है कि ( गुगगुणिनोः ) गुण और गुणी की ( समानकालीनम्‌) एक ही 
काल में ( जन्म न ) उत्पत्ति नहीं होती हे! (किन्तु) आ / a 
पहले ( निगुणम्‌ ) निर्गुण [ गुणरहित ] ( द्रब्यं एव ) द्रव्य ही ( उत्पद्य 
उ नल 18005 ) श्त ॥ ( तत्समवेताः ) उसमें समवाय- 
सम्बन्ध से रहने वाले ( गुणाः ) गुण ( उत्पद्यन्ते ) उत्पन्न हुआ करते हैं। 
( गुणगुणिनोः ) गुण और गुणी [ दोनों ] की ( समानकालोसत्तौ ) समान- 
कालीन [ एक साथ ही ] उत्पत्ति [ मानने ] में ( तु ) तो [ उनकी | ( समा- 
नसामग्रीकत्वात्‌ ) कारण सामग्री के [ भी ] समान होने से [ गुण ल्‌ गुणी 
का--यह गुण है, यह गुणी है-इस प्रकार का ] ( भेदो न स्यात्‌ ) भेद मी 
नहीं होगा [ क्योंकि ] ( कार्यमेदस्य ) कार्य का भेद ( कारणमेदनियतत्वात्‌ ) 
कारण के भेद के साथ नियत है [ अर्थात्‌ कार्य के भेद की प्रतीति तभी हो 
सकती है कि जज कारण में मेद हो | गुण और गुणी की एक साथ ही एक हो 
काल में उत्पत्ति मानने पर उनकी कारण सामग्री मी समान ही होगी। ऐसी 


स्थिति में घर-आदि को गुणी और घट-रूप आदि को गुण कहा जाय, यही 


संभव न हो सकेगा । अतः गुण और गुणी की एक साथ एक ही कामें | 
° 4) 
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2 *तकंभाषा | 


उत्पत्ति मानना उपयुक्त नहीं है | ( तस्मात्‌ ) ना 07 ग 
में ( निर्गणः ) निगुण ( घट एव > घट ही (उत्पद्यते ) उत्पन्न होता 

य्य दिया i i > गुण से पूवेभावी इति ) पूवभावी (भी) ( भरवत । 
होता दै । [ अतः ] ( गुणानाम्‌ ) [ स्वगत रूप--आदि ] गुणों का (सम 
वायिकारणम्‌ ) समवायि-कारण ( भवति ) होता है । ह 

( तदा ) तब [ प्रथमक्षण में निर्गुण घट ही उत्पन्न होता हे । उसके पश्चात्‌ 
द्वितीय-आदि क्षणो में उस घट में ख्प-आदि गुणों की उत्पत्ति हुआ करती है। 


इसी सिद्धान्त को मानना उचित प्रतीत होता दै | इस सिद्धान्त को मान छें 
पर घट-आदि गुणी स्वगत रूप-आदि गुणों के समवायि कारण भी हो जाते । 
इस सिद्धान्त के आधार पर पूर्वपक्षी का यह कथन कि “ गुण और 

की समानकाल में ही उत्पत्ति होती है। अतः पौर्वापर्यमाव न होने के का 
उनमें कार्य-कारण भाव भी नहों बन सकता है । ' युक्तिसंगत नहीं कहा 
सकता है। क्योंकि न्याय एवं वैशेषिक दर्शनो में वर्णित सिद्धान्त तो यी 
2१ कि “प्रथमक्षण में निगुण द्रव्य की ही उत्पत्ति हुआ करती है तथा द्रि गि 
॥ में उस ( द्रव्य ) में गुणों की उत्पत्ति हुआ करती है।” इस बारे में पि. 
; तर्क यह है कि नियम [ व्यास की दृष्टिसे | तो यह है कि जहाँ का 
हुआ करता है वहाँ कारण-भेद म ही हुआ करता दै 0... 
ह ` $ =कारण-सामग्री [अत्रत्यः कारण्दान्दः साम १00 
॥ व रपट रु Ce मत दा हैं। इन दोनों की कारण 
छ घट की कारण-सामग्री = मिट्टी, चक्र तथा दण्ड 2... 
ल मिच एमा आदि हैं। इस प्रकार का 
के आधार पर कारण-भेद का ज्ञान भी अनुमान द्वारा हो जाया छ 


ही 


->>>>>>>>-__. ~ 
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७ ति 
कारण-सामग्री के इस भेद के कारण यह स्पष्ट हो 'जाता है गुण और 


गुणी दोनों>की उत्पत्ति एक साथ एक ही काल में नहीं हुआ करती है । यदि 
शुण और गुणी की समानकाढीन [ एक साथ ही ] उत्पत्ति मान भी ली जाय 
तो उनकी कारणसामग्री मी समान ही माननी होगी । ऐसी स्थिति में घट-रूप 
आद्वि को गुण तथा घट आदि को गुणी भी कहा जा सकना संभव 


*नहो हा | अतः गुण तथा गुणी का समानकाळीन जन्म मानना उचित 
नहीं है। 


परिणामतः प्रथम क्षण में निशुणघट [ गुणी ] की उत्पत्ति तथा द्वितीयक्षण 
में उश [ गुणी ] में रूप आदि [ गुणों ] की उत्पत्ति मानना ही उचित है | 
ऐसा मान लेने पर कोई दोष भी नहीं आता | युंगी 'घट' आदि अपने 
गुणों “हप? आदि से पूर्वभावी हो जायेंगे और पुनः नियतपूर्वंभावी होने के 
कारण "घर? आदि रूप आदि गुणों के कारण भी बन जायेंगे । “घट? में समवाय 
सम्बन्ध से रहने बाले 'घट-रूप' आदि गुणों की उत्पत्ति मी घट (गुणी) से 
ही होती है, अतः घट-रूप आदि गुणों का “घर? समवायि-कारण मी हो 
जायगा । घट के घटरूप आदि का समवायि-कारण हो जाने पर कारण का मेद 
भी हो ही जायगा । क्योंकि घररूपादि गुणों का समबायिकारण घट आदि गुणी 
हैं । “घट” आदि स्वयं अपने ही कारण तो हो नहीं सकते क्योंकि कारण सदैव 
यूर्वमावी हुआ करता है और कार्य सदैव पश्चात्‌ भावी । अतः घट स्वय ही 
अपने प्रतिपूर्वभावी हो जाय और स्वयं ही पश्चात्‌ भावी हो जाय--यह संभव 
नहीं दै । हां, घट अपने रूप आदि गुणों का पूर्वभावी अवश्य है | अतः वह 
घठ-रूप आदि गुणों का कारण है | घठ की कारण सामग्री मिद्दी आदि है। 
अतः घटरूप का कारण घट तथा घट के कारण मिट्टी आदि में भेद मी दै। 
अतः घट, स्वगतरूप आदि का समवायिकारण है, यह ठीक ही है। 

नन्वेवं सति प्रथमे क्षणे घटो$चाक्षुषः स्याद्‌, अरूपिद्रव्यत्वाद्‌ 
वायुबत्‌ | तदेव हि द्रव्यं चाक्षुषं, यन्महत्वे सत्युद्भूतरूपवत । 

अद्रव्यं च स्याद्‌ गुणाश्रयत्वाभावात्‌ । शुणाश्रयो द्रव्यमिति हि 

व्यळक्ष्ण | 

बाम छेने पर, “कि प्रथमक्षण में निर्गुण घट आदि की उत्पत्ति हुआ 


करतो है और द्वितीय आदिक्षण में उसमें रूप आदि गुणों की उत्पत्ति हुआ _ 


करती है? पूर्वपक्षी द्वारा पुनः यह शङ्का की जाती हैः-- 


( ननु) अच्छा तो ( एवम्‌) ऐसा ( सति ) होने पर [ अर्थात्‌ उपयु क्त 


सिद्धान्त मान लेने पर ] (अमे क्षणे ) प्रथम क्षण में ( घटः ) घट ( अचा | 


क्षुषः ) चाक्षुष-प्रत्यक्ष का विषय नहीँ (स्यात्‌) होगा ( वायुवत्‌ ) वाबुके | ८ 
सहश ( अरूपिद्रब्यवात्‌) रूप रहित द्रव्य होने से । | क्योंकि ] ( यत्‌ ) जो डी; 
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तो गुणों का ही हुआ करता हे । अथवा गुणों के आश्रयभूत गुणी का: 


. ही हैं उसको कि . जिसके अन्दर गुण रहा करते हें । ] | जैसे वायु रूप रहित 
हे द्रव्य है ॥ अतः उसका घाक्षुष-अत्यक्ष नहीं हुआ करता है | इसी मों 
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| 
(महत्वे सति.) [ द्रव्य ] महत्‌ परिमाण से युक्त होते हुये ( उद्‌भूतरूपवत्‌) | 
उद्‌भूतरूप वाला हुआ करता है (तत्‌) वह ( द्रव्यम्‌ ) द्रव्य (एव ) हो | 
( हि ) निश्चितरूप से ( चाक्षुषम्‌ ) प्वाक्षुप-अत्यक्ष का विषय बना करतां है | 
[ इस माति निर्गुणोत्पत्तिपक्ष में प्रथमक्षण में घट (द्रव्य ) का अक्षण हीन | . 
हो सकेगा-प्रथम दोष तो यही आ जायगा। तथा दूसरा दोष यह | 
होगा कि] क 72८ अल 1. 
( च ) और [ प्रथमक्षण में उत्पन्न हुये निईग घट से] ( गुणाश्रयला- | 
भावात्‌ ) शुगों का आश्रय न होने से [ वहण्घठ ] ( अद्रव्यं स्याद्‌ ) द्रव्य भौ | 
न हो सकेगा । ( हि ) क्योंकि ( गुणाअयः ) गुणों का आश्रय ( दरव्म्‌-इति) | 
द्रव्य होता है, यह ( द्रव्यलक्षणम्‌ ) द्रव्य का लक्षण है [ अर्थात्‌ प्रथमक्षणे | 
उत्पन्न हुये घट के निगुण होने से उसमें गुणाअयत्व रूप द्रव्य का लक्षण हो | 
न घट सकेगा | ऐसी स्थिति में प्रथमक्षण के घट को द्रव्य की श्रेणी में भी | 
न रखा जा सकेगा । | | न डी | ; 
पूर्वपक्षी के कहने का अभिप्राय यह है कि यदि प्रथमक्षण में उत्पन्न हुवे ।- 
घट को निगु'ण ही मान लिया जाय तो उसमें दो प्रकार के दोष आजावेंगे। | 
प्रथम दोष तो यह आ जायगा ( १) कि प्रथमक्षण में घट का चाक्षुष-प्रलक्ष | 
ही न हो सकेगा । चाक्षुषः्रत्यक्ष उस ही द्रव्य का हुआ करता है जिसे | 
“महत्‌? परिमाण तथा “उद्भूत रूप ये दो गुण विद्यमान रहा करते है । एमी | 
आदि चार स्थूलमूतों के परमाणुओं का चाक्षुष प्रत्यक्ष हुआ नहीं करता | 
क्योंकि परमाणु में महत्‌ परिमाण विद्यमान नहीं रहा करता है। आकाश | 
अवश्य “महत्‌? परिमाण वाळा होता है किन्तु वह रूप रहित हुआ करता है। | 
अतएव उसका भी 'वाक्षुषःप्रत्यक्ष नहीं हुआ करता । इसी प्रकार गरम किसे | 
हुये जल में अग्नि की विद्यमानता रहा करती है और उस अग्नि में महत | 
परिमाण तथा रूप भी विद्यमान रहा करता है किन्तु फिर भी: उसका चाक्षुषः | 
प्रत्यक्ष नहीं होता क्योंकि उस रूप में उद्भूतता नहीं हे । उदूभूततां 
( उद्‌भूतत्व-प्रकट होना ) से तात्पर्य रूप की एक ऐसी विशेषता से है कि | 
जिसके होने के कारण रूप का प्रत्यक्ष हो जाया करता है । अर्थात्‌ रूप की. 
स्पष्टरूप से प्रकट होने सम्बन्धी वैशिष्ट्य | J 
अतः प्रथमक्षण में रूप आदि गुणों से रहित घट के उत्पन्न होते ते 
निगुण घट का वाक्षुष'प्रत्यक्ष प्रथमक्षण में नहीं हो सकेगा [ क्योकि प्रस | 


~ 


प्रत्यक्ष हुआ करता है, गुणों से रहित द्रव्य ( गुणी ) का नहीं | गुणी कहते 


21. =) & 
प्रमाणानि र Nd Ex bah खिळ ष्टु 
न र की 
र 
`  अथमक्षण.में निगुण घट भी रूप रहित दै । अतः उसका भो चाक्षुष-प्रत्यक्ष नहीं र 


'होगा । यह प्रथम दोष है कि जो, निर्गुण-उत्पत्ति के सम्बन्ध में आता है | 
1 (२) दूसरा दोष यह आवेगा कि प्रथमक्षण में घट को द्रव्य, ही न कहा 
जा सकेगा क्योंकि ““गुणाक्रयो द्रव्यम?? अर्थात्‌ जो गुण अथवा गुणों का आश्रय 
. “हो, अथवा जिसमें गुण विद्यमान रहते हों उसी को द्रब्य कहा जाता है--यह 
द्रव्य का लक्षण है प्रथमक्षण का घट तो गुणाश्रय नहीं है-“निगुण? उत्पन्न होने 
के कारण उसमें गुण नहीं हैं। अत द्रव्य? का उक्त लक्षण उसमें घट ही न हो 
सकेगा | परिणामस्वरूप्र प्रथमक्षण वाळा घट (द्रव्य! की श्रेणी में न आ सकेगा । 
| अतः प्रथमक्षण में “घट निगुण उत्पन्न होता दै । यह मानना सर्वथा 
. अनुचित ही है। ] 
| उपयुक्त शङ्काऔ का समाधान करते हुये तकभाषाकार कहते है: 
| सत्यम्‌ । प्रथमे क्षणे घटो यदि चक्षुषा न गृह्यते का नो हानिः। 
| ` न हि सरुणोस्पत्तिपक्षेऽपि निमेषाबसरे घटो गृह्मते। तेन व्यबस्थितमेत 
| -न्निगुण एव प्रथमं घट उत्पद्यते । द्वितीया दिक्षणेषु 'चक्षुषा गृह्यते । 
.न च प्रथमे क्षणे शुणाश्रयत्वाभावादद्र्यत्वापत्तिः। समवायिकारणं 


-द्र्यसिति द्रब्यळक्षाणयोगात्‌। योग्यतया शुणाश्रयत्वाच्च। योग्यता च 
:शुणानामत्यन्ताभावा भावः | 


| 
| 
| आपका कथन ( सत्यम्‌) ठीक. है [ कि प्रथमक्षण में "घर? आदि का 
| 'चाक्ुष-अत्यक्ष नहीं होगा । किन्तु--( यदि ) यदि ( प्रथमे क्षणे ) प्रयमक्षण 
| में ( चक्षुषा ) चक्षु के द्वारा ( घटः ) घट का ( न ग़ह्मते ) ग्रहण नहीं होता 
| है [ तो इससे ] ( नः ) हमारी (का) क्या ( हानिः ) हानि है १ [ क्योंकि 
| आपके ] ( सगुणोत्पत्तिपक्षे$पि ) ( सगुणोत्पत्तिप5क्षे$पि सगुणोत्पत्ति-पक्ष में मी 
| [ यदि प्रथमक्षण में देखने वाले व्यक्ति के पलक मारने का  ( निमेषावसरे ) 
| 'पछक मारने के अवसर [ होने पर ] में (घटः) घर का ( नहि ग्ह्यते ) चक्षु 
द्वारा अहण नहीं होगा [ कहने का अभिप्राय यह है कि यदि प्रयमक्षण में 
घर का चाक्षुषःप्रतयक्ष नहीं होता है तो इससे कोई हानि नहीं है । प्रयम- 
क्षण में ही घट का चक्कु द्वारा प्रत्यक्ष हो जाना आवश्यक नहीं दै। द्वितीयक्षण 
में तो रूप आदि के उत्पन्न हो जाने पर उस ( घट-आदि ) का प्रत्यक्ष ही हो 
जाना है । ( तेन ) इससे ( एतत्‌ ) यह ( व्यवस्थितम्‌ ) निश्चित हो जाता है. 
'कि ( प्रथमम्‌ ) प्रयमक्षण में ( निर्गुण एव ) निगुंण ही (घटः) घट (उत्मचते ) 
उत्पन्न होता है [और] ( द्वितीया दिक्षणेषु ) द्वितीय आदि क्षो सें [रूपइत्यादे 
गुणों के उत्पन्न हो जाने पर.],( चषा), छ के बाय (अदावे2 सा 2 22०१ 
अट का ] ग्रहण होता हे । / & पक्ष भवन वेद वेदाङ्ग पुस्तकालय ७ 
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ढ [ द्वितीय-दोष का समाधान--] ( च ) और (प्रथमे क्षणे ) ममक 


( गुणाश्रयत्वामाबात्‌ ) गुणों का आश्रय न होने से [ घट'आदि का ] (| 

व्यापत्तिः न ) अद्रव्यत्व [ द्रव्यत्व का अभाव ] भी नहीं बनता है । [कम्प 
“गुणश्रयो द्रव्यम?? यह द्रव्य का लक्षण हम नहीं मानते । हमारी दृष्टि मते| 
| “समवायिकारणं द्रव्यम्‌? यह द्रव्य का लक्षण हे, इस आधार पर ] (समक 
यिकारणम्‌ ) समवायिकारण ( द्रव्यं इति ) द्रव्य होता हे ( रव्यलक्षणयोगात्‌)| 

रव्य के इस लक्षण का सम्बन्ध [ प्रथमष्टण में उत्पन्न घट में भी ] होनेे| 

| [ अर्थात्‌ इस लक्षण के आधार पर प्रथमक्षण में उत्पन्न घट मी दवे. 
|| जायगा । अतः उसे प्रथमक्षण में भी अद्रव्य नंही कहा जा सकेगा | ] | 
is [ यदि आप “समवायिकारणं द्रव्यम्‌” द्रव्यं के इस लक्षण को स्वीकार कते 
ff को उद्यत नहीं है तथा "गुणाश्रयो द्रव्यम्‌ ? इसी छक्षण को द्रव्य का लक्षण सीन | 
है करते हैं तो भी प्रथमक्षण में उत्पन्न घट ] (योग्यतया) योग्यतासे (गुणाभयत्रा[ 
च ) गुणों का आश्रय होने से [द्रव्य हो ही जायगा । कहने का अमिप्राय । 
व है कि प्रथमक्षण में उत्पन्न घट यद्यपि उस प्रथमक्षण में गुणों का आश्रय नही t 
किन्तु उसमें गुणों का आश्रय होने की योग्यता तो उस ( प्रथम ) क्षण में म 
विद्यमान है ही । आगामी क्षण में वह गुणों का आश्रय हो हो जायगा | छ 
“योग्यता? के कारण उसको गुणों का आश्रयमानकर भी लक्षण का समन्वय कि 
जाना संभव ही दै । ] ( च) और ( योग्यता ) योग्यता [ का अभिप्राय | 
( गुणानाम्‌ ) गुणों के ( अत्यन्ता भावामावः ) अत्यन्त अभाव का अभाव है 
[ प्रथम दोष के समाधान में यह मी समझ लेना आवश्यक है कि प्रश 

क्षण में उत्पन्त निर्गुण घट का चक्षु द्वारा प्रत्यक्ष न होने से कोई हानि गा 
| होती है क्योंकि जो दोष आप निगुण उत्पत्ति में दिखला रहे हैं वही दोष ए 
कः विशिष्ट-द्रव्य ( घट आदि ) की उत्पत्ति में भी तो आ सकता है | सुगी 
[ की उत्पत्ति में भी जिस क्षण कोई द्रष्टा पलक गिरा लेता है उस क्षण घट । 

it द्रव्य का उसे 'ाकषुष-प्रत्क्ष नहीं हुआ करता है । किन्तु इससे ब्यवहार“ 
| ` कोई हानि नहीं हुआ करती | इसी भोति प्रथमक्षण में निर्गुण घट-आदि' 
` भी यदि चाक्षुष प्रत्यक्ष होगा तो इससे भी व्यवहार की हानि न होगी! 
अतः उक्त दोष को दोष कहा जाना उचित नहीं है । जु 
| र ____ दूसरा हेतु इसमें यह मी दिया जा सकता है कि सगुणद्रव्य के 36 
| “होने में भी प्रथमक्षण में उसका प्रत्यक्ष न हो सकेग क्योंकि चाक्षष-मत्यव | 
१ में “विषय” मी कारण होता है तथा कारण कार्य से नियतपूवमावी होता 

` अतः प्रथमक्षण में जो सगुण घट-आदि उत्पन्न होंगे वे द्वितीयक्षण में |. 
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चाले चाक्षुषप्रत्यक्ष के कारण हो सकते हैं। इस आधार पर भी यह स्पष्ट हो 
जाता है कि सशुण-उत्पत्ति के मानने में मी प्रथमक्षण में घर-आदि द्रव्यो का, 
नक्ष द्वारा प्रत्यक्ष न हो सकेगा | अतः यह कथन ठीक ही है कि प्रथमक्षण में 
निगुण घर आदि द्रव्या की उत्पत्ति हुआ करती है तथा द्वितीयक्षण' में उनमें 
सूप आदे गुण उत्पन्न हुआ करते हैं । 

द्वितीय दोष के समाधान में तकभाषाकार का कथन यह है कि-हम 
“गुणाश्रयो द्रव्यम्‌? द्रव्य के इस लक्षण को न करके “समवायिकारणम्‌ द्रव्यम्‌?” 
यही द्रव्ब का लक्षणं करेंगे । अर्थात्‌ समवायि कारण को द्रव्यु कहते हैं | इस 
लक्षण के अनुसार प्रथम क्षण मे. उत्पन्न हुआ निर्गुण घट द्वितीय क्षण में उत्पन्न 
होने वाले घट रूप आदि गुणों का समवायि कारण होता है । अतः प्रथमक्षण 
में उत्पन्न निगुंग घट में द्रव्य का लक्षण चला जायगा और वह मी द्रव्य हो 
जायगा अर्थात्‌ प्रथमक्षण में भी उसके द्रव्यत्व की हानि नहीं होगी । किन्तु 
यदि पूर्वपक्षी को “गुणाश्रयो द्रव्यम्‌” द्रव्य का यही लक्षण अभिमत है 
चो भी प्रथमक्षण में उत्पन्न घट में द्रव्यत्व की हानि नहीं होती है क्योंकि 
“गुणाश्रयस्व’ का अर्थ है-गुणों का आश्रय होने की योग्यता का होना | 


“योग्यता? का और अधिक स्पष्टीकरण यह है कि जो गुणों के अत्यन्ताभाव 
का अधिकरण न हो । अत्यन्ताभाव का अभिप्राय है तीनों काळों में रहने वाळा 
५ त्रेकाछिक ) अभाव | घट में गुणों का त्रेकाळिकअमाव ( अत्यन्ताभाब ) 
नहीं है । यद्यपि प्रथमक्षण में घट निर्गुग ही रहता है तथापि अगले क्षण में 
ही उसमें गुण उत्पन्न हो जाया करते हैं । अतः उसे गुणों के अत्यन्ताभाव का 
आश्रय नहीं कहा जा सकता | घट में केवल एक ( प्रथम) क्षण के लिये दी 
गुणों का अमाव है किन्तु उसमें गुणों के अत्यन्तामांब का तो अमाव ही है। 
अतः घट में गुणों के “अस्यन्तामाव” ( त्रैंकाळिकअमाब ) के न होने से 
वर्त्तमान एक क्षण में गुणों का अमाव होने पर मी, आगामी ही क्षण में गुणो- 
स्पत्ति के योग्य होने की दृष्टि से उसको गुणाश्रय मानकर “ुणाश्नयो द्रव्यम? 
इस द्रव्य-लक्षण का मी समन्वय किया जा सकता दै । अतः प्रथमक्षण में 
निर्शुण-घर की उत्पत्ति होती है और द्विंतीय-आदि क्षणो में उसमें रूपादि गुण 


उत्पन्न होते हैं, यह युक्तिसंगत ही है । इससे यह भी स्पष्ट हो जाता हैकि - 
शुग तथा गुणी की समानकाळीन उत्पत्ति न होने से घट-आदि गुणी, संगत रूपः 


आदि गुणो के प्रति समवायिकारण हैं | ] 


असमवा यि-कारण-- 


समवायि-कारण के लक्षण का प्रतिपादन करने के अनन्तर अब असमवायि | 


कारण के स्वरूप का निरूपण करते हे :- 


क 
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असमबायिकारणं तदुच्यते यस्ससवायिकारणप्रत्यामन्नसबषर 

सामर्थ्यं तद्समवायिकारणम्‌ । यथा तःतुसंयोगः पटस्यासमवायिक, : 

रणम्‌ । तन्तुसंयोगस्य गुणस्य, पटसमवायिकारणेषु तन्तुषु शुधि 

समवेतत्वेन समवायिकारणे प्रत्यासन्नत्वात्‌, अन्यथा सिद्धनियुतपृ 

भावित्वेन पटं प्रति कारणत्वाच्च । “0 । 
एवं तन्तुरूपं पटरूपस्य असमवायिकारणम्‌ । 

( असमवायिकारणम्‌ ) असमवायिकार्ग ( तत्‌ ) उसको ( उच्यते ) क्ष 
जाता है (यत्‌,) कि जो ( समवायिकारणप्रत्यासन्नम्‌ ) समवायिकारण ३| 
प्रत्यासन्न [ निकटस्थ ] हो और ( अबधृतसामर्थ्यम्‌ ) [ कार्य के उत्पादन म] 
जिसकी सामर्थ्य निश्चित हो [अभिप्राय यह है कि जिसमें “अनन्यथा सिद्धनिक| 
पू्वभावित्वम्‌? कारण का यह लक्षण भी घटता हो ] ( तत्‌ ) उसको ( अस | 
वायिकारणम्‌ ) असमवायिकारण कहते हैं । (यथा) जैसे (तन्तुसंयोगः) (पर| 
पट का ( असमवायिकारणम्‌ ) असमवायिकारण है । ( तन्तुसंयोगस्य गुगछ| 
तन्वुसंयोग गुण [है उस] के (पट समवायि कारणेघु) पट के समवायिकारण (तनतु 
तन्तुओ [रूप] ( गुणिषु ) गुणियों में (समवेतत्वेन) समवाय सम्बन्ध से विद्यमार। 
होने से [ पट के | ( समवायिकारणे ) समवायिकारण में ( प्रत्यासन्नलात्‌) 
प्रत्यासन्न होने ( च) और ( अनन्यथासिद्धनियतपूर्वमावित्वेन ) अनन्यः 
सिद्धनियतपूवभावित्व [ रूप कारण के लक्षण से युक्त ] होने से ( परं प्रति| 


पट के प्रति ( कारणत्वात्‌ ) कारण होने से | असमवायिकारण का लक 
घट जाने से तन्तुसंयोग पट के प्रति 'असमवायिकारण? है । ] | 


( एवम्‌) इसी प्रकार ( तन्तुरूपम्‌ ) तन्तुरूप ( पटरूपस्य ) पठरूप के 
( असमवायिकारणम्‌) असमवायिकारण है । $ 

[ असमवायिकारण वह होता है जो समवायिकारण से निकटतः (समीप) 
सम्बन्ध रखता है तथा जिसमें कारण का सामान्य लक्षण भी घटता है । जेते ए 
का असमत्रायिकारण है-तन्तुसंयोग। समवायिकारण के उदाहरण में अमी हि 
किया जा चुका है कि पट के समबायिकारण तन्तु हैं। इन तन्तुओं में त्तु 
समवाय-सम्बन्ध से रहता है। तन्तुओं का संयोग-तन्तुसंयोग । संयोग एक 
है | गुण तथा गुणी में समवाय-सम्बरघ हुआ करता है । अतः तन्तुसंयोग* 
तन्तुओं में समवाय-सम्त्रन्ध से विद्यमान है । यह तन्तुसंयोग पट के सम 
कारण तन्तुओं में प्रत्यासन्न है । साथ ही यह तन्तुसंयोग पट ( कार्ये )' 
अनन्यथासिद्ध-नियतपूर्वमावी भी है | तन्तुओं के बिना संयोग के पट ( का! 
की उत्पत्ति होना संभव ही नहीं है। अतः यह नियतपूर्वभाबी तो हो दी 
साथ ही यह अन्यथासिद्ध भी नहीं दै । इस भाँति “तन्तुसंयोग? में कारण (ब 
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घृतसामथ्यंम्‌ ) मी घट जाता है | अतः लक्षण के दोनों ही अंशों के घटित हो 
जाने से “तन्तुसंयोग” “पटः का असमवायि कारण है--यह स्पष्ट हो जाता है | 

असमवायिकारण के उपयुक्त लक्षण में दो पद हैं (१) सम्रवायिकारणप्रत्या- 
सन्नम्‌.। अवधूतसामध्यंम्‌ । प्रथमपद्‌ का अथ है कि समवायिकारण में 
प्रत्यासन्न ( प्रत्यासत्ति रखने वाला ) होता है । प्रत्यासन्न अथवा प्रत्यासचि 
का अभिप्राय हे--निकटस्थ सम्बन्ध । सबसे निकट (समीप ) का सम्बन्ध 
'समवाय-सम्बन्धः ही हुआ करता है | अतः यह प्रत्यासत्ति समवाय के रूप 
में छी इ आ करती है । जैसे 'पर्ट क्रे समचायिकारण 'तन्दुओं? में तन्तुसंयोग 
समवाय सम्बन्ध से ही विद्यमान रहा करता है । 

लक्षण के द्वितीयपद “अवधृतसामथ्यंम्‌” का अथे है कि जिसकी साम्ये 
निश्चित हो । अर्थात्‌ जिसमें कारण की सामर्थ्य निश्चितरूप से विद्यमान हो 


अथवा जिसमें कारण का सामान्य लक्षण मी घटित होता हो [ “अवधृत 


निश्चितं साम्ये कारणतारूपं यस्य तत्‌» ] कारण का सामान्य लक्षण “अनन्य 


थासिद्धनियतपूर्वमावित्बं कारणत्वम्‌? है । 'तन्तुसंयोग? में कारण का यह लक्षण 
मी घट जाता दै । अतः  तन्तुसंयोग'? पट का असमवायिकारण है | 


“अहमत्राविकारण’ के उपर्युक्त लक्षण में दोनों ही पदों की उपयोगिता है 1 
इनमें से द्वितीय पद “अदधृतसामथ्यम्‌?? को यदि लक्षण में से इरा दिया जाय 
तो अवशिष्ट लक्षण “यत्‌ समवायिकारण प्रत्यासन्नम्‌?' रह जायगा और इस 
छक्षण में “अतिव्याप्ति? नामक दोष आ जायेगा । परिणामस्वरूप 'तन्तुरूप' मी 
पट का असमवायिकारण हो जायगा क्योंकि “पट? के समवायि कारण तन्तु हैं। 
उनमें 'तन्तुरूप? प्रत्यासन्न है अर्थात्‌ समवाय-सम्बन्ध से विद्यमान है। तन्तु 
तथा तन्तुरूप सदैव अप्रथकसिद्ध ( अयुतसिद्ध ) हैं। अतः इन दोनों का 
समवाय सम्ब है ही । अतः लक्षण में प्रथमपद मात्र को रखने से यह लक्षण 
“तन्तुरूप? में मी चळा जायगा और वह मी पट का असमवायि कारण हो 
जायगा । इसके निराकरण के लिये लक्षण में द्वितीयपद “अवधृतसामध्यम्‌ 
को भी रखा गया है । इस आधार पर तन्तरूप में ( पट के प्रति तन्तुरूप के 
कारण होने में ) कारण का लक्षण ही न जायगा क्योंकि 'तन्तुरूप? तो पर के 
प्रति अन्यथासिद्ध है [ इसका वर्णन पहले विस्तार कें साथ किया जा जुस 
है । ] अतः पट के प्रति 'तन्तुरूप' कारण ही न बनेगा । ऐसी स्थिति में वह ` 
पट का असमवायिकारण भी न हो सकेगा | : | 

उपयुक्त विवरण से यह स्पष्ट हो जाता है कि 'असमवायिंकारण? के लक्षण 
में विद्यमान दोनों ही पदों को पूर्ण सार्थकता तथा उपयोगिता है। ] 

इस भाँति 'तन्तुरूप? सी 'पठरूप” का असमवायिकारण है । 
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खु तकभाषा 
[ इमने समवायि-कारण के वर्णन में गुण एवं गुणी की असमान्नकालोन 
(उत्पत्ति ) अथवा निर्गुणोत्पत्ति के सिद्धान्त का प्रतिपादन करने रूप विशिष्ट 
प्रयोजन के आधार पर समवायि-कारण का उदाहरण प्रस्तुत किया था । इसी | 
ग्रकार असमवायिकारण का उपर्युक्त दूसरा उदाहरण दिंया गया हे । इसका 
आधार है “प्रत्यासत्ति? का दो प्रकार का होना ( १ ) साक्षात्‌-प्रत्यासरि, ' 
(२) परम्परया प्रत्यासत्ति । [यह भी स्पष्ट किया जा चुका है कि 'प्रत्यासन्न' | 
शब्द का अर्थ है प्रत्यासत्ति ( निकट-सम्बन्ध )४से युक्त ]। असमवायि कारण 


। 
~ 1 

के प्रथम-उदाहरण का सम्बन्ध 'साक्षात्‌-प्रत्यासत्ति? से है। जब असमवावि | 
| 

| 

| 


PARIS RNs 


कारण कहा जाने वाळा ( गुण-कर्म आदि रूप.में विद्यमान ) पदार्थ कार्य के 
समवायिकारण में साक्षातरूप से प्रत्यासन्न हुआ करता है तत्र इसी को 
“साक्षात्-प्रस्यासत्तिः कहा जाता है | प्रथम उदाहरण में तन्दुसंयोग को पट 
का असमवायिकारण कहा गया है । यह तन्तुसंयोग पट ( कार्य ) के समवाकि 
कारण तन्दुओं ( रूप एक अर्थ ) में साक्षात्‌ रूप से प्रत्यासन्न है । इस प्रकार 
की प्रत्यासत्ति का ही नाम साक्षात्‌-प्रत्यासत्ति' है । इसी को दूसरे शब्दों में | 
*कार्यकार्यप्रत्यासत्तिः ( अर्थात्‌ कार्य “पट? के साथ कारण तन्तुसंयोग की एक | 
अर्थ “तन्तु? में प्रत्यासत्ति ) भी कहा जाता है । | 
दूसरे प्रकार की प्रत्यासत्ति को परम्परया-प्रत्यासत्ति अथवा “कारणेकाय | 
प्रत्यासत्ति” कहा जाता है। जत्र कोई धर्म [ कार्य के साथ न होकर ] काण | 
के साथ एक अर्थ में प्रत्यासन्न होता है तब उसको “कारणैकार्थप्रत्यातत्ति . 
अथवा परम्परया-प्रत्यासत्ति कहा जाता है । इसी के उदाहरण में तन्तुरूप को | 
पटरूप का असमवायिकारण कहा गया है । 'तन्तुरूप? [ कार्यभूत “पररूप? के | 
साथ एक अर्थ “पट” में प्रत्यासन्न न होकर ] 'पटरूप? के कारण “पट' के साय | 
एक अर्थ “तन्तु? में प्रत्यासन्न हैं कहने का अभिप्राय यह है कि पटरूप का काण 
“पट? है | वह अपने समवायिकारण तन्तु में समवाय सम्बन्ध से रहता है । इसी | 
तन्तु “गुणी? में तन्तुरूप 'गुणः समवाय सम्बन्ध से विद्यमान है । अतःतन्तुरुप 
और “पट? दोनों तन्तु प्रत्यासन्न हुये । यद्यपि 'तन्तुरूप पटरूप? के साथ एक अर्थ. 
में समवेत नहीं हैं किन्तु “पररूप? के कारण "पट? के साथ “तन्तुरूप के कार | 
` तन्तु एक अर्थ में समवेत हैं। अतः उस परम्परा से अथवा “कारणेकाय | 
प्रत्यासत्ति? से समवायिकारण में प्रत्यासन्न माना जाता है | तात्पर्य यह है कि | 
समवायि-कारणके समवायिकारण में प्रत्यासन्न “धर्म? को मी परम्परा से समवायि 
कारण में प्रत्यासन्न मानकर “तन्दुरूप” को पटरूप का असमवायिकारण कहां जा . 
सकता है | “पररूप? का समबायिकारण “पट” है और फिर उसके समवायिकारण 


€ 


| 
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ह तन्तु | इन तन्तुओ में 'तन्तुरूप धम मी ( समवाय सम्बन्ध से ) प्रत्यासन्न 
ऱहै । अतः परम्परा से “तन्तुरूपः,मो “पररूप? का असमवायि कारण हुआ | 
द्वितीय उदाहरण में “तन्ठुरूप? को 'पटरूप” का असमत्रायि कारण बतलाया 
“गया है | इस उदाहरण में यह शंका उत्पन्न होती है कि :-- 


° ` ननु पटरूपस्य पटः समवायिकारणम्‌ , तेन तदूगतस्यैव कस्यचिद्ध- 


:मैस्यपटरूपपं प्रत्यसमवायिकारणत्वमुचितम्‌। तस्यैव समवायिकारणप्रत्या- 
सन्नत्वात्‌। न तु तन्तुरूपस्य । भ्तस्य समवायिकारणध्रत्यासत्यभावात्‌। 

सैवम्‌ । ` समवायिकारणसमबायिकारणप्रत्यासन्नस्झापि परम्परया 
ससमवायिकारणप्रत्यासन्नत्वात्‌ 1 

( ननु ) निश्चय ही ( पटरूपस्य ) पटरूप का ( समवायिकारणम्‌) समः 
-चायिकारण ( पटः ) पट है । ( तेन) इसलिये ( तद्गतस्य ) उस [ पट | में 
रहने वाले ( कस्यचिद्‌ ) किसी ( घर्मस्य) धम का ( एव ) ही ( पटरूपं 
अति) पटरूप के प्रति ( असमवायिक्ारणत्वम्‌ ) असमवायिकारणत्व [ मानना ] 
( उचितम्‌ ) उचित है । [ क्योंकि ] ( तस्य एव ) उस [ पटगत धर्म ] का ही 
« समवायिकारणप्रत्यासन्नत्वात्‌ ) समवायिकारण प्रत्यासन्नत्व होना ( संभव हो 
सकता ) है । (तन्तुरूपस्य) तन्तुरूप का [पटरूप के प्रति समवायिकारण प्रत्या- 
सन्नत्व ] (न) नहीं [हो सकता है] | ( तस्य ) उस [तन्तुरूप के] [पररूपके] 
« समवायिकारणप्रत्यासस्यमावात्‌ ) समवायिकारण [ पट ] में प्रत्यासन्न होते से 
| "तन्दुरूप? का 'पटरूप? के प्रति असमवायिकारणत्व मानना उचित नहीं हे]! 

यहाँ पूर्व पक्षी द्वारा यह शंका उत्पन्न की गयी दै कि आपके लक्षण [ जो 
असमवायिकारण में प्रत्यासन्न हो तथा अनन्यथासिद्धनियतपूबंभाबी मी हो वह 
असमवायिकारण कहा जाता है । ] के अनुसार 'तन्वुरूप? को पटरूप' का 
“असमवायिकारण? नहीं कहा जा सकता है क्योंकि तन्तुरूप तो पटरूप के सम- 
ववायिकारण ( पट ) में प्रत्यासन्न नहीं है । पररूप का समवायिकारण है “पट? | 
इस पट में तन्तुरूप नहीं रहता दै । 'तन्तुरूप? तो “तन्तुः का धर्म है अतः 
वह 'तन्दुओं में ही रहा करता है । | र 

इस शङ्का का समाधान करते हुये तकभाषाकार कहते हैंः-- 


( एवम्‌) ऐसा ( मा ) नहीं [ कहना चाहिये: क्योंकि--] ( समवायि- ` 


-कारणसमबायिकारणप्रत्यासन्नस्य अपि ) उस [ कार्य-पटरूप आदि ] के समः * 
वायिकारण [ पट ] के समवायिकारण [ तन्तु ] में प्रत्यासन्न [तन्दुरूप-आ दि] 


का मी ( परम्परया ) परम्परा अथवा कारणैकाथेप्रत्यासत्ति से (समवाविकारण- 
अत्यासन्नत्वात्‌ ) समवायिकारण में प्रत्यासन्नत्व अमोष्ट होने से [ तन्तुरूप? | 
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को भी 'पठरूप? के समवायिकारण में प्रत्यासन्न कहा जा सकता है । इस आधार | 
पर 'तन्तुरूप? को भी “पटरूपर का असमवायिक[रण कहा जाना उचित ही है|} | 
[ कहने का अभिप्राय यह है कि “समवायिकारण प्रत्यासन्न? का अश | 
“समबायिकारण में प्रत्यासन्न? तो है ही | एकदूसरा अथ यह भी अमोष्ट हे कि | 
“समवायिकारण के समवायिकारण में प्रत्यासन्न” | इस दूसरे अथ के आधार प, 
तस्तुरूप? मी 'पटरूप? का असमवायिकारण हो जायगा | क्योंकि 'पटरूप क्ष | 
समवायिकारण “पट? है । और -'पट का» समवायिकारण (तन्तु, है। इस | 
“तन्दु? में तन्तुरूप? प्रत्यासन्न है । अतः इस परम्परा से 'तन्तुरूप' भी पर्प | 
का असमवायिकारंण हो जायगा । ] 
इस भाँति 'समत्रायिकारण, तथा “असमवायिकारण? इन दोनों का रक्ष 


९१०, > 


कर दिये जाने के पश्चात्‌ तकमाषाकार तृतीय कारण--निमित्तकारण, का. 
निरूपण करते हैं :-- 


निमित्तकारणं तहुच्यते । यन्न समवायिकारणं नाप्यससवा यिकारणम्‌) | 
अथ च कारणम्‌ तन्निभित्तकारणम्‌। यथा वेमादिकं पटस्य निमित्तकारणम्‌ 
( निमित्तकारणम्‌) निमित्तक्ारण ( तत ) उसको ( उच्यते ) कहाजात 
है कि (यत्‌) जो (न) न (समवायिकारणम्‌) तो समवायिकारण है 
( न अपि असमवायिकारणम्‌) और न असमवायिकारण ही है (अथच) 
[ किन्तु ] ( कारणम्‌ ) कारण हैं ( तत्‌ ) वह निमित्तकारणम्‌ ( निमित्तकारण) 


कहलाता है | ( यथा ) जेमे ( वेमादिकम्‌ ) वेमा आदि ( पटस्य ) पट के | 
( निमित्त कारणम्‌ ) निमित्तकारण हैं । ` प 


[जो जिस कार्य का न तो समवायि-कारण हो और न असमबायि-काण 
ही हो किन्तु उस कार्य का कारण अवश्य हो, वह उस कार्य का 
“निमित्तकारण» कहलाता है । जैसे वेमा [ करघा ] आदि पट के निमित | 
कारण हैं ! वेमा आदि में समवेत हो कर पटकी उत्पति नहीं हुआ करती है।| 
अतः वेमा आदि पट के समवायि-कारण नहीं हो सकते हैं । इसी प्रकार वेमा | 


आदि पट के समवायि कारण तन्तु में समवाय-सम्बन्ध से अथवा स्वसमबागि, | 
समवाय सम्बन्ध से प्रत्यासन्न नहीं है । अतः वेमा आदि पट के असमवामि | 


कारण भी नहीं हैं। किन्तु फिर भी वेमा आदि नियतरूप से पट के पूर्वमावी है । 
तथा अन्यथासिद्ध भी नहीं है। अतः वेम आदि पट के कारण तो हैं ही! 
किन्तु वेमा आदि पट के समवायि अथवा असमवायिकारण न होकर कार 
अवश्य हैं। अतः वेमा आदि पट के निमित्त कारण हैं। न 

निमित्त-कारण के उपर्युक्त लक्षण में तीन अंश हे(१) यन्न समवार्षि 
कारणम्‌ ( २) नाप्यसमवायिकारणम्‌ ( ३) अथ च कारणम्‌ | इनमें से गरि 
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निमित्त-कारण के लक्षण में प्रथम अंश कोन रखा जाता तो अवशिष्ट लक्षण 
पट के समवायि-कारण “तन्ठ में मी चला जाता और इस भाँति लक्षण में 
“अतिव्यासि’ दोष आ जाता । इसी प्रकार यदि निमित्त-कारण के उक्त लक्षण में 
से द्वितीय अंश को निकाल दिया जाय तो अवशिष्ट निमित्त-कारण का लक्षण 
“ तन्तुसंयोग' में मी घटित हो जायगा । इस भाँति लक्षण में 'अतिव्याति दोष 
आ जायगा । इसी माँति तृतीय अंश को निकाल देने पर तो केवल यही शेष 
रह जायगा कि जो समवायि तथा असमवायिकारण 'न हो वह निमित्त कारण 
कहलाता है। तब यह लक्षण “रासम' आदि में भी चुला जायगा और वे 
“रासभ? आदि भी पट, घट, आदि के निमित्त कारण हो जावेंगे । अतः निमित्त 
कारण के उक्त लक्षण में तीनों ही अंशों की उपयोगिता है । ] 

कार्या के प्रति उपर्युक्त तीन प्रकार के कारणों का उल्लेख किया गया है। 
यहाँ यह जिज्ञासा उत्पन्न होती है कि क्‍या सभी कायों के ये तीन प्रकार के कारण 
हुआ करते हैं । इस जिज्ञासा का निवार०करते हुये तकभाषाकार कहते हैं :- 

तदेतद्‌ भावानामेव त्रिविधं कारणम्‌। अभावस्य तु निमित्तमात्र? 
तस्य क्वचिद्‌थसमबायात्‌ | समवायस्य भावद्वयधसेत्वात्‌। 

( तत्‌ एतत्‌ ) तो यह ( त्रिविधम्‌ ) तीन प्रकार के [समवायि असमवायि 
और निमित्त ] ( कारणम्‌ ) कारण (भावना एव) भाब अर्थात्‌ सत्‌ | पदार्थों” 
के ही [होते हैं] ( अमावस्य ) अभाव का ( तु ) तो ( निमित्तमात्रम्‌ ) केवल 
[ एक ] निमित्तकारण ही होता है । ( तस्य ) उस [अमाव] का (क्वचिदपि) 
कहीँ भी [अर्थात्‌ किसी भी पदार्थ के साथ ] ( असमवायात्‌ ) समवाय-सम्बन्ध 
न होने से | (समवायस्य) समवाय के ( मावद्वय घर्मत्वात्‌ ) दो माव “पदार्थो 
का ही घर्म होने से । हट 

संसार में दो प्रकार के काये माने गये हैं (१) भावात्मक अथवा मावकाय 
यथा-घट, पर आदि । (२) अभावात्मक कार्य न्याय तयां वैशेषिक दशनों में 
वर्णित भावकाय वे कहलाते हैं कि जिनमें सचा-सामान्य की विद्यमानता रहा 
करतीं है। द्रव्य, गुण और कर्म इन तीन पदार्थों में ही सत्ता नामक जाति 
(सामान्य ) रहा करती है । अतः भावकार्य अथवा भावात्मक कार्यो है 
अन्तर्गत द्रव्य, गुण तथा कर्म के रूप में होनेवाले कार्यों की गणना की जाती 
है। न्याय तथा वैद्ोषिक दर्शनों में “अभाव” को भी एक पदाथ के रूप में 
माना गया है । यह अभाव का प्रकार चार हुआ करता है-- 

( १) प्रागमाव ( २) प्रध्वंसाभाव (३) अत्यन्ताभाव (४) अन्योन्याभाव बदर 
इन चारों में केवल प्रथ्वंसाभाव ही कार्यरूप होता है, शेष तीनों कार्यरुप में कळी 
नहीं हुआ करते | 'अतः यहाँ अमावात्मक कायं के अन्तर्गत म्यान व 
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का ही ग्रहण किया जायगा | “प्रध्वंसाभाव? का साधारण अर्थ है क्रि प्रधंत | 
अर्थात्‌ विनाश के अनन्तर किसी वस्तु का अमःव | यथा-घट के नष्ट होजाने | 
घर घट का अभाव अर्थात्‌ घर-प्रध्वंसामाव | | 
समवायिकारण-असमवायिकारण तथा निमित्तकारण ये तीन प्रकार के कारण | 
भावात्मक कार्यों अर्थात्‌ द्रव्य, गुण और कमं रूप में होनेवाले कार्यो के ही हुआ“ 
करते हैं । तीनों कारणों के उदाइरणो में घट, पट आदि कार्या के तीनों प्रकार | 
के कारणों का होना दिखलाया जा चुका है; जो अभावात्मक काय अर्थांत | 
ध्रध्वंसामाव? है उसका तो केवळ 'निमित्तकारण? ही हुआ करता हे क्योंकि इस | 
अमावास्मक काय ( प्रध्वंसाभाव ) के समवायि और असमवायिकारण नहीं | 
हुआ करते हैं । क्योंकि ये दोनों कारण उस ही काय के हुआ करते हैं कि चो | 
समवाय सम्बन्ध से आश्रित हो सकता है | चूँकि समवाय सम्बन्ध दो भावासक | 
पदार्थों ( कायों' ) में ही हुआ करता है । अतः किसी भी पदाथ का अमाव | 
| 

| 


के साथ समवाय सम्बन्ध न होने के कारण अभावात्मक कार्य का कोई 
समवायिकारण अथवा असमवायिकारण नहीं हो सकता । किसी भी पदार्थ में | 
अभाव, स्वरूप-सम्बन्ध से ही रहा करता है समवाय-सम्बन्ध से नहों। अता _ 
अमावात्मक कार्य का केवल निमित्त कारण ही हुआ करता है । जेसे-दप्ड | 


के प्रहार से घट का ध्वंस ( विनाश ) किया जाने पर दण्ड तथा ध्वंसकता | 
घट-ध्वंस अथवा घटाभाव के निमित्त कारण कहलाते हैं । 


इस विवरण से यह बात स्पष्ट हो जाती है कि त्रिविध कारण केवळ भावाः 
त्मक अथवा भाव पदार्थों के ही हुआ करते हैं अभाव के नहीं । भाव-पदायों | 
से सम्बन्धित इन तीन प्रकार के कारणों में से समवायि-कारण केवल द्रव्य 
ही हुवा करता है | यथा 'पट” और “घट” का समवायि कारण अमर | 
तन्तु और मृत्तिका द्रव्य हैं । इसो प्रकार 'पटरूप” और घररूप? के समवायि | 
कारण क्रमशः पट और घट भी द्रब्य हें । 'असभवायिकारण गुण अथवा कमे | 
(क्रिया ) हुआ करते हँ । य॒श्चा-'पट' का असमवायि कारण 'तन्तुसंयोग' तया | 
“पटरूप का असमवायिकारण 'तन्तुरूप' दोनों “गुण? के अन्तगेत आते हैं । वह 
हुआ “गुण? का उदाहरण अत्र क्रिया ( कर्म ) सम्बन्धि उदाहरण देखिये- 
कर्म अथवा क्रिया मी असमवायि कारण होती है । जैसे--जब किसी गाड़ी के. 
पढियो ( अवयव ) में गमन क्रिया होती है तो उससे गाडी ( अवयवी ) में 
भी गमन क्रिया हों जाया करती है। जिस भाँति पटरूप के प्रतिं तस्तुरूप 
असमवायिकारण हे उसी प्रकार गाड़ी की गमन क्रिया में पहियों की गमन विय 
मी असमवायि-कारण है । इस भाँति यह स्पष्ट हों गया कि समवायि-कारण तो 
द्रव्य हुआ करते हैं तो और असप्रवायिकारण गुण तथा कर्म । निमित्त कार 


य 
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द्रव्य, गुण, कर्म मी हो सकते हैं तथा अन्य समी पदार्थ भी । समबायिकःकरण 
तथा असैमवायि कारण दोनों ट्वी कारण किसी मी कायं के असाधारण ही हुआ 
करते हैं किन्तु निमित्त कारण के अन्तर्गत अवरिष्ट सम्पूर्ण असाधारण तथा 
साधारण कारणों का भी समावेश हो जाया करता है । इस आधार पर न्याव 


एवं वैशेषिक दशंनों में जो अदृष्ट आदि को कार्यमात्र के प्रति कारण माना 
गया है वह समी निमित्त-कारण के अन्तर्गत ही आ जाता है 


“प्रमाण? के लक्षण में विद्यमाम “करण? के लक्षण के प्रसङ्ग में कारण का भी 
लक्षण किया गया था । “साधकतमं करणम्‌? करण के इस लक्षण में “साधक- 
तमम्‌?*का अर्थ 'प्रकृष्टकारणम?? ही किया था । कारणों कै तीनों प्रकारों का 
वर्णन कर दिये जाने के अनन्तर अत्र यह निर्णय करना है कि इनमें भी प्रकृष्ट 
कारण कौनसा है ! जो प्रङ्गष्टकारण होगा उसी को करण कहा जायगा । वही 
प्रमा का भी करण होगा और उसी को प्रमाण भी कहा जायगा । अतः प्रमाण 
के लक्षण का उपसंहार करते हुये तर्कमाधाकार कहते हैं :-- 

तदेतस्य त्रिविधस्य कारणस्य सध्ये यदेब कथमपि सातिशयं तदेव 
करणम्‌ । तेन व्यवस्ितमेतस्लक्षणं प्रमाकरणं प्रमाणमिति । 

(तत्‌) तो अत्र ( एतस्य ) इन (त्रिविधस्य) तीन प्रकार के ( कारणस्य ) 
कारणों के ( मध्ये ) मध्य में से यत्‌ ) जो [ कारण ] ( एव ) ही (कथमपि) 
किसी प्रकार से भी [ अन्य कारणों की अपेक्षा ] ( सातिशयम्‌ ) अधिक 
उत्कृष्ट [ कारण ] होगा, (तत्‌, एव) उस ही को ( करणम्‌ ) करण 
[ कहा जायगा |। (तेन ) इस प्रकार [ “प्रमा? तथा “करणः दोनों हो 
पदों की पूर्ण व्याख्या कर दिये जाने के पश्चात्‌ ] ( “प्रमाकरणं प्रमाणम्‌? ) 


` अमा का करण ही प्रमाण कइळाता है ( फतत्‌-लक्षणम्‌ ) [ प्रमाण का ] बह 


लक्षण ( व्यवस्थितम्‌ ) निश्चित हो जाता है । 4 
उपर्युक्त वर्णित कारणों में से जो ही कारण किसी भी प्रकार अतिशय युक्त- 
अन्य कारणों की अपेक्षा उत्कृष्ट होता है, उसी को “करण? कहा जाता है । यह 
धअतिशय? व्यापार रूप है, अथवा प्रमाता तथा प्रमेय के विद्यमान होने पर भी 
उस ( व्यापार ) के विना प्रमा? नहीं होती, यही उस प्रमा के करण [ अथवा 
अन्य करण ] की उत्कृष्टता अथवा अतिशय है। अथवा उसके व्यापार के पश्चात्‌ 


फल की प्राप्ति हो जाया करती है, यही उसकी उत्कृष्टता अथवा अतिशय है 0 न 
यहाँ यह स्पष्ट कर देना अनुपयुक्त न होगा कि समवायिकारण तथा असम- 


वावि-कारण कमी करण के रूप में व्यवहार में प्रयुक्त नहीं होते हें । इसदृष्टि 


से करण के दो लक्षण करने होंगे (१) वास्तविक और दूसरा (२) व्यवहारौ- i > 
पयिक । "सातिशय कारणं करणम्‌’ इसे “करणः का वास्तविक-लक्षण कहा 


च, . 
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जायगा तथा “व्यापारवद्‌ असाधारणं कारणं करणम्‌?' इसे “करण? का व्यवहारो- ४ 
'पयिक लक्षण कहा जा सकेगा । समवायि तथा असमवायि कारण किसी दृष्टि से 
अन्य कारणों की अपेक्षा सातिशय होने पर वस्तुतः करण तो कहे जायेंगे किन्तु वे 
.अपने कार्य के प्रति व्यापार द्वारा कारण न होने से 'करण' पद्‌ वाच्य न होंगे । ] | 
इस प्रकार प्रमा तथा करण की विस्तृत व्याख्या कर दिये जाने पर प्रमाण * / 

का यह लक्षण निश्चित हो गया कि जो प्रमा का करण होता है वह “प्रमाण” । 
| 


कहलाता है । र; 

अब अन्य आचायों द्वारा किये गये “प्रमाण' के लक्षण को प्रस्तुत्‌ कर 
“उसकी अनुपयुक्तर्ती को स्पष्ट करते हैं :-- ; 

यत्त, अनधिगताथंगन्ट ग्रमाणमिंति ढक्षणम्‌, तन्न, एकः 
-स्मिन्नेव घटे घटोऽयं घटोयसिति धाराबाह्दिकज्ञानानां ग्रह्ीतम्रा- 
'हिणामप्रासाण्यप्रसङ्गात्‌ । 

न चान्यान्यक्षणविशिष्टविषयीकरणादनधिगतारथंगन्ठृता । प्रत्यक्षेण 
सूक्ष्सकाङभेदानाकछनात्‌ । काळभेदमरहे दि क्रियादिसंयोगान्तानां 
चतुर्णा यौगपद्याभिसानो न स्यात । क्रिया, क्रियातो बिभागो, 
विभागात पूर्व॑संयोगनाशः, ततरचोत्तरदेशसंयोगोत्पत्तिरिति। ` 

( यत्‌ ) जो [ यह भट्टमतानुयायी मीमांसकों तथा दिङ्नाथ आदि बौद्ध 
आचघार्यों द्वारा ] ( अनधिगताधगन्त ) अनधिगत अर्थात्‌ अज्ञात अथ के 
बोधक को ( प्रमाणम्‌ ) प्रमाण कहते हैं, ( इति ) यह ( लक्षणम्‌ ) लक्षण किया 
गया है | (तत्‌ ) वह (न ) ठीक नहीं हैं; (एकस्मिन्‌ एवं) एक ही (घटे) 
घड़े में [ निरन्तर कई क्षण तक ] ( घटः अयं, घटः अयम्‌ ) यह घडा है, यह 
'घड़ा है, ( यग्रहीतग्राहिणाम्‌ ) [ इस प्रकार ] ज्ञात अर्थ [ घट ] का ग्रहण 
कराने बाळे [द्वितीय आदि क्षण में] घट का शान कराने वाले (घारावाहिकशाना- . 


-नामू ) धारावाहिक शानों के ( अप्रामाण्यप्रसङ्गात्‌ ) अप्रामाण्य के आ जाने 
से 'अनघिगताथेगन्तृ प्रमाणम्‌” यह प्रमाण का लक्षण ठीक नहीं है । 


[उपयुक्त शंका के उपस्थित हो जाने पर मीमांसक आदि आचार्य यह 
कहें कि प्रथम, द्वितीय आदि ] ( अन्यान्य क्षणविशिष्ट विषयीकरणात्‌ ) एथक- 
'पृथक क्षण विशिष्ट घट का ग्रहण होने से [ द्वितीय, तृतीय आदि क्षणों में भी ] 
.( अनघिगतार्थगन्तृता ) अज्ञात अर्थ का बोध होना संभव है | अतः धारा- 
वाहिक इस ज्ञान में अप्रामाण्य न होगा ] तो यह भी (न) ठीक नहीं हे । 
[यदि मीमांसक आदि यह कहें कि प्रथम, द्वितीय आदि एथक-एथक क्षण 
'विशिष्ट-घट का ग्रहण किये जाने से द्वितीय तृतीय आदि ज्ञानों में “अनधि- | 
गताथ गन्तृता? होना संभव है । अतः घारावाहिक ज्ञान में अप्रामाणिकता नहँ |. 
-आयगी | किन्तु यह मी ] ( प्रत्यक्षेण ) प्रत्यक्ष से ( सृुक्ष्मकाल्मेदानाकलनाव) | 
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(सूक्ष्म ) [ क्षणरूप ] कालमेद्‌ के आकलन न किये जाने से, ठीक नहीं है। 
(काळमेदग्रहे) [प्रत्यक्ष से क्षणरूप सूक्ष्म] काळ के मेद का ग्रहण होने पर तो [किसी 
वस्तु के किसी एक स्थान से गिरने अथवा एक स्थान से हटाकर दूसरे स्थान 
, पर ले जाने में उत्पन्न होने वाळी ] ( क्रियादिसंयोगान्तानाम्‌ ) क्रिया से प्रारम्भ 
` «कर संद्योग पर्यन्त ( चतर्णाम्‌ ) चारों व्यापारों में ( यौगपद्य ) एक साथ होने 
` ( अभिमानो न स्यात्‌ ) की प्रतीति नहों होगी | [ जव कोई वस्त॒ एक स्थान 
हटाकर दूसरे स्थान पर ले जायी जाती हे तव उसके दूसरे स्थान पर 
पहुँचने तक चार प्रकार के व्यापार हुआ करते हे-] (१ ) (क्रिया) ( २ ) क्रिया 
तो विभाग? क्रिया से विभाग ( ३ ) (विभागात्‌ पूर्वसंयोगनशिः ) विभाग से 
पूर्व-संयोग का नाश ( च ) और (ततः) तदनन्तर (४ ) (उत्तरदेशसंयोगोत्पत्ति 
इति.) उत्तरदेश [ स्थान ] में संयोग की उत्पत्ति [ किन्त॒ इन चारों 
व्यापारों का ज्ञान अथवा इन घारों की अनुभूति एथक-पएथक रूप में नहीं हो 
पाती है क्योंकि ये चारों व्यापार अत्यन्त शीघ्रता के साथ हो जाते हें ।. अतः 
सूक्ष्म काळ-भेद का प्रत्यक्ष द्वारा ग्रहण संभव न होने से धारावाहिक ज्ञान अंथवा 
बुद्धिस्थल में क्षण विशिष्ट घट का ग्रहण किया जा सकना संभव नहों है । इस 
स्थिति में द्वितीय आदि क्षण में तत्तत्‌ क्षणविशिष्ट ज्ञानों के ग्हीतग्राही होने से 
“अनधिगताथ गन्तृ प्रमाणम्‌” प्रमाण का यह लक्षण नहीं घटित होगा। _ 
अतः मीमांसकों आदि द्वारा किया गया यह लक्षण ठीक नहीं है । 
[ मीमांसकों आदि आचार्थों द्वारा किये गये “प्रमाण? के लक्षण की अनुप- 
युक्तता का तकंभाधाकार ने सिद्ध किया है | इस अनुपयुक्तता की सिद्धि में ४ 
` प्रकार के विभागों, का वर्णन उपलब्ध होता है । ( १) माट्टमीमांसक आदि 
- आचार्यौ द्वारा किया गया “प्रमाण? का लक्षण | ( २) इस प्रमाण के लक्षण में | 
आने वाले दोषों का नैयायिकों तथा वेशेषिक दशनामिमत आचार्यो द्वारा 
स्पष्टीकरण । ( २ ) भाइमीमांसक आदि आचार्यों: द्वारा किया गया उन दोषों ' 
नम का निवारण । ( ४) न्याय एवं वैशेषिक दर्शनों के आचायों द्वारा किया गया 
* उक्त निवारण का निराकरण तथा स्वमत का समथन । 
( १) भाट मीमांसक आदि आचायॉ द्वारा किया गया प्रमाण? 
का लक्षण 
[ भाइ मीमांसक आदि आधायों' द्वास प्रमाण का लक्षण, किया गया हे :-. 
“अनधिगताथंगन्तृ प्रमाणम्‌? अनधिगत का अर्थ है अज्ञात? ( अधिगत का 


अर्थ है ज्ञात-जो अधिगत-ज्ञात न हो-अर्थात्‌ अज्ञात ) | अज्ञातअर्थ (विषय) क 


का आहक अथवा बोधक ज्ञान 'प्रमाण' कइळाता है [ “अनधिगतः पूर्व . . 


अज्ञातः यः अर्थः तस्य गन्तृ ग्राइकं प्रमाणम्‌ ] अर्थ (विषय ) को ज्ञानदो ` 


प्रकारका होता है (१ ) अशात अर्थ का शान जिसे “अनुभव? कहा जाता 
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है तथा (२) ज्ञात अर्थ ( विषय ) का ज्ञान जिसे स्मृति? कहा जाता है। | 
॥अनघिगता थंगन्तृ प्रमाणम्‌? इस लक्षण के अनुसार अज्ञात अथ'का ग्राहक | 
ज्ञान ही “प्रमाण? है । अतः इस सिद्धान्त की दृष्टि से अनुभव' ही प्रमाण 

हुआ । तथा लक्षण यह ही हुआ-कि--““अनधिगत (अज्ञात ) अथ (विषय) | 


का ज्ञापक ( ज्ञान कराने वाला )--प्रमाणः कहलाता है । "39 
(२) न्याय-चैशेषिकदशीनों के सिद्धान्तो के आधार पर प्रमाण | 
के उपयुक्त लक्षण सम्वन्धी दोष , 


यदि अज्ञात अर्थ के ग्राहक अथवा ज्ञापक को “प्रमाण” कहा जायगा तो 
प्रथमक्षण में देखा गया 'घट” तो अनधिगत ( अज्ञात ) होगा और उसका ं 
ज्ञापक 'प्रमाण' कहा जायगा । किन्तु द्वितीय आदि क्षणों मं उस “घट! का 
ज्ञान तो अधिगत (ज्ञात ) हो जायगा | अतः अनधिगत ( अज्ञात ) अथ न्‌ 
होने के कारण उक्त लक्षण द्वितीय आदि क्षणों में देखे गये 'घटः में घटित नहीं 
होगा | द्वितीय, तृतीय आदि क्षा में देखे जाने वाळा घट का ज्ञान “धारा. | 
वाहिक ज्ञान” कहलाता दै | [ धारारूपेण वहन्तीति घारावाहीनि, धारावाहीनि | 
एव घारावाहिकानि--स्वार्थ में “कः प्रत्यय होने पर | जैसे-जव इन्द्रिय से ¦ 
सन्निकृष्ट “घट? आदि विषयों में प्रथम, द्वितीय, तृतीय आदि क्षणों में | | 
धारा रूप में यह ज्ञान हुआ करता है--“यह घट है», “यह घट है”, “यह्‌ | 
घट है? तो इसी को “धारावाहिक-ज्ञान? नाम से कहा जाता है । इनमें प्रथम 
क्षण में देखा गया “घर का ज्ञान तो अज्ञात अर्थ का ग्राहक है अतः मीमांसक 
आदि आचायों' के प्रमाण के उपर्युक्त लक्षण के अनुसार प्रमाण हो सकता है 
किन्तु द्वितीय, तृतीय आदि क्षणों में प्रास घर” का ज्ञान तो ज्ञात-विषयक ह 
जायगा । अतः उसमें उपयु क प्रयाग का लक्षग घटित ही न होगा । _ | 

(३) मीमांसक आदि आचायों द्वारा किया गया इस उक्त दोप 
का निवारणः-- 

प्रथम क्षण में जो घड़ा देखा जायगा वह प्रथमक्षणविशिष्ठ “घट' होगा। 
द्वितीयक्षण में द्वितीय क्षणविशिष्ट घट, तृतीयक्षण में तृतीयक्षणविशिष्ट घट का 
ज्ञान होगा । इस माँति मिन्न-मिन्न क्षण विशिष्ट घड़ों का ज्ञान दशक को 
भिन्न-भिन्न क्षणो में होगा | इसी का नाम (धारावाहिक ज्ञान? है। इस भाँति 
प्रत्येक क्षण में जो तत्तत्‌ क्षगविशिष्ट घट का ज्ञान होगा वह अज्ञात घट की 
ही होगा क्योंकि प्रथमक्षण में तो प्रथमक्षणविशिष्ट घट का ही ज्ञान होता है! 
विशेषण भेद से वस्तु आदि में मी मेद हो जाया करता है । जैसे रक्तकमल १ | 
नील-कमल भिन्न होता दै-विशेषण रक्त और नीळ के ही आधार इशी। 
प्रकार प्रथमक्षण विशिष्ट, द्वितीय क्षणविशिष्ट आदि विशेषणों के हल. » 
प्रथमक्षण में देखे गये घट में और द्वितीयक्षण में देखे गये घट में अल | 
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होगा ही । अतः धारावाहिक ज्ञान भी अज्ञात अर्थ के ही ज्ञापक होते हैं | इस 
इष्टि से द्विशीय आदि क्षणविशिष्ट "धर? में भी उक्त प्रमाण का लक्षण घटित 
हो ही जावेगा । ० 


(४) न्याय एवं वैशेषिक दशनाँ के आचायो द्वारा 
निवारण का किया गया निराकरणः-- उपयुक्त 


० प्रत्यक्ष द्वारा काल के सूक्ष्म भेदों का ज्ञान नहीं हो पाता है । मीमांसक 
आदि आप्वार्या के कथन के आधार पर द्वितीय आदि क्षणविशिष्ट घट आदि 
का ग्रहण किया जाता हे । किन्त॒इसक्री संभावना तभी की जा सकती है 


कि जत्र हमें प्रथमक्षण, द्वितीयक्षण, तृतीयक्षण आदि के मेद का प्रत्यक्षतः 
-अनुमव हो । जत्र इम यह समझ सके कि अब प्रथमक्षण समाप्त हुआ, अत्र 


द्वितीयक्षण प्रारम्भ हो रहा है--इत्यादि २। कालों के ये भेद तो अत्यन्त सूक्ष्म 
हें । इसी कारण प्रत्यक्ष द्वारा इनका ज्ञान नहीं हो पाता। फिर जब हम क्षण- 
नामक काल के मेदों का ग्रहण नही कर सकते हैं तो फिर द्वितीयक्षणविशिष्ट 
“घट? तृतीयक्षणविशिष्ट 'घट' का ज्ञान हमको कैसे होगा १ विशेषण ( प्रथमक्षण- 
विशिष्ट, द्वितीयक्षणविशिष्ट ) के ज्ञान के विना विशिष्ट का ज्ञान भी नहीं हुआ 
करता है “नागहीतविरेषणा बुडिविशिष्टेषूपजायते |” अतः इस सिद्धान्त के 


आधार पर धारावाहिक जञानों में मीमांतकों आदिं द्वारा किया गया प्रमाण का 
लक्षण घटित हौ न हो सकेगा । 


काल के सूक्ष्ममेदों का प्रत्यक्ष द्वारा अनुभव न होने में तक यहद है कि 
जत्र कोई वस्तु एक स्थान को छोड़कर दूसरे स्थान पर जाती है तब उसके 
दूसरे स्थान पर पहुँचने तक चार व्यापार हुआ करते हैं ( १) क्रिया (२) 
क्रिया द्वारा विभाग ( ३ ) विमाग के कारण पूवंसंयोग का नाश ( ४) उत्तरः 
` देश के संयोग की उत्पत्ति । जैसे कोई गेंद मेज पर से नीचे गिरे तो सर्वप्रथम 
उस गेंद में “क्रिया? उत्पन्न होगी । तदनन्तर गेंद का मेज से विभाग होगा । 
पुनः इस विभाग के कारण मेज तथा गेंद के पूर्व संयोग का नाश होगा और 
तत्पश्चात्‌ गेंद नीचे गिरेगी तथा पृथ्वी के साथ उसके. संयोग की उत्पत्ति होगी । 
किन्तु इन चारों प्रकार के व्यापारों का ज्ञान हमें काळ कौ सूक्ष्मता के कारण 
हो ही नहीं पाता है तथा एक ही क्षण में काये की समाप्ति मी हो जाती है । 
इसके अतिरिक्त क्रिया आदि चारों प्रकार के व्यापारों का कार्यकारणभाव है 
` अर्थात्‌ क्रिया विभाग का,विमाग पूर्वसंयोगनाश का तथा पू संयोगनाश उत्तरसंयोगः 
का कारण है । अतः इन चारों में पौर्वापर्य का होना स्वाभाविक है । पौर्वापर्य 
के कारण भिन्नकालीनता का दोना भी स्वाभाविक ही है । ऐसी स्थिति में ये 


चारों व्यापार भिन्न २ अव्यवहित क्षणों में उत्पन्न हुआ करते हैं, यद्दबात | है 
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निश्चित दै । हाँ इतना अवश्य है कि इन क्षणों में इतनी अधिक सूक्ष्मता तथा 
व्यवधानशज्यता है जिसके कारण परस्परमिन्नता की प्रतीति हो ही नहीं पाती 
है। इसके विपरीत यही प्रतीति हुआ करती है कि यह सब एक साथ ही एक 
क्षण में ही हो गया है। इसी प्रकार कमछ के शतपत्र सुई द्वारा जब बाँचे जाते 


हैं तो वहाँ मी यही प्रतीति होती है कि एक क्षण में ही कमल के शतपत्रो का, 


वेधन हो रहा है। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि काल के सूक्ष्म भेदों का 
प्रत्यक्ष हमें नहीं हुआ करता है । ; 

अतः जब काळ के सूक्ष्म भेदों का ही शान हमें न होगा तब द्वितीयक्षण- 
विशिष्ट “घटः आदि का ग्रहण कैसे हो सकेगा | ऐसी स्थिति में धारावाहिके ज्ञान 
केस्थान पर द्वितीय आदि क्षण में प्रत्यक्ष होनें वाळा घट आदि विषय ज्ञातअथ 
के ही ग्राहक होंगे । अतः उनमें “अनषियतार्थगन्तृ प्रमाणम्‌?? प्रमाण का यह 


लक्षण भी घटित न हो सकेगा | अतः प्रमाण का उक्त लक्षण अनुपयुक्त ही हे] 


“करण? का वर्णन करते हुए यह स्पष्ट किया गया कि “साधकतमं 


करणम??, “प्रकृष्ट कारणं करणम्‌? तथा “तदेतस्य त्रिविधस्य कारणस्य मध्ये 


यदेव कथमपि सातिशयं तदेव करणम्‌??। इन तीन रूपों में करण के स्वरूप 


को स्पष्ट किया गया । इन तीनों के द्वारा यही स्पष्ट हो रहा है कि तीनों | 
कारणों में जो सातिशय अथवा प्रकर्षयुक्त अथवा विशिष्ट कारण होता है उसी 
को “करण? कहा जाता है। कारणों का वह अतिशय अथवा प्रकषे अथवा 


वैशिष्टय क्या है कि जिसके आधार पर “करण? को स्पष्टरूप से समझा जा 
सके । इसी को जानने की इच्छा से यहाँ यह प्रश्‍न उपस्थित करते है !-- 


प्रसायाः कारणानि बहुनि सन्ति प्रमातुप्रमेयादीनि । तान्यपि 
व सत चेति? ^ 


. उच्यते | सत्यपि प्रमातरि प्रमेये च प्रसाबुपत्तेरिन्द्रियसंयोगादी | 


सति, अविलम्बेन प्रमोत्पत्तेरत इन्द्रियसंयोगादिरेव कारणम्‌। प्रमायाः 
साधकत्वाविरेषेऽप्यनेनैवोत्कर्णणास्य प्रमात्रादिभ्यो5तिशयितत्वादति' 
शयितं साधकं साधकतमं तदेव करणमित्युक्तम्‌ । अत इन्द्रियसंयोगाः 
दिरेव प्रमाकरणत्वात्‌, प्रमाणं न श्रसात्रादि । 


तानि च प्रमाणानि चत्वारि। तथा च न्यायसूत्रम्‌: प्रत्यक्षु 


सानोपमानशाव्दाः प्रमाणानि” ॥ न्या० सू० १, १, ३॥ इति। 


[प्रन--] ( ननु ) निश्चय ही ( प्रमातृप्रमेयादीनि ) प्रमाता, प्रमेय 
आदि ( प्रमायाः ) प्रमा के ( बहूनि ) बहुत से ( कारणानि ) कारण ( सन्ति) : 
हैं । ( तानि अपि) वे सब मी [ प्रमा के ] ( कारणानि ) कारण होते है 


(किम्‌) क्या १ ( उत ) अथवा ( न इति ) नहीं १ 
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छि 

[ इचर- ] (उच्यते ) कहते हें । ( प्रमातरि प्रमेये च ) प्रमाता और 
अमेय के (सति अपि ) होने मगर भी [ इन्द्रियसक्चिक्षे के बिना ] ( प्रमा 
अनुत्पत्तेः) प्रमा की उत्पत्ति न होने से अर्थात्‌ प्रमा की उत्पत्ति नहीं हुआ 
करती है । ( इन्द्रियसंयोगादौ ) इन्द्रिय-संयोग [ पदार्थ अथवा वस्तु के साथ 
° इन्द्रिय का सन्निकर्ष ] आदि के ( सति ) होने पर ( अविलम्बेन ) अविलम्ब 
से ( प्रमोसत्तेः ) प्रमा की उप्पत्ति हो जाती है। ( अतः) अतः ( इन्द्रियः 
संयोगादिः ) इन्द्रिय-संयोग आदि ( एवं ) ही ( करंणम्‌ ) [ प्रमा का ] करण 
है ? [अ्रमाता, प्रमेय तथा प्रमाण तीनों में ] ( प्रमायाः ) अमा के ( साघकत्व- 
अविशेषे अपि ) साधकत्व में [समानता होने पर मी अथवा ] मेद न होने 
'पर मी ( अनेन.) इस (एव ) ही (उत्कर्षेण) उत्कर्षं के कारण [ कि इन्द्रियः 
संयोग होने पर अविलम्ब्र ही प्रमा उत्पन्न हो जाया करती दै ] ( अस्य ) 
इस [ इन्द्रिय-संयोगादि ] का ( प्रमात्रादिम्यः ) प्रमाता आदि की उपेक्षा 
,( अतिञ्चयितत्वात्‌ ) अतिशय होने से ( अतिंशयितं साधकं साधकतमम्‌.) 
अतिशय युक्त साधक ही साधकतम है अतः ( तदेव ) वह ही ( करणम्‌, ) 
करण है ( इति उक्तम्‌) ऐसा कहा गया है । (अतः ) इसलिये ( इन्द्रियः 
संयोगादिः ) इन्द्रिय-संयोग आदि (एव) दी ( प्रमाकरणत्वात्‌ ) प्रमा का 
करण होने से ( प्रमाणम्‌) प्रमाण है, ( प्रमात्रादि न ) प्रमाता आदि नहीं । 

( च') और ( तानि ) वे ( प्रमाणानि ) प्रमाण (चत्वारि ) चार हैं। 
'( तथा च ) जैसाकि ( न्यायसून्नम्‌ ) न्यायसूजम्‌ में [ कहा भी गया ] है $-- 

( प्रत्यक्षानुमानोपमानशब्दाः ) प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान और शब्द [ ये 
चारों ] ( प्रमाणानि ) प्रमाण हैं । 

इस विबरण में आये हुए इन्दरियसंयोगादि? पद का अथे समझ लेना 
आवश्यक है--“इन्द्रियं च संयोगश्च तौ आदौ यस्य स तथोक्तः, आदिशब्देन 
'निर्विकल्पकशानादि क्लते-चि०? । अर्थात्‌ इन्द्रिय और संयोग-ये दोनों हैं 
आदि में जिसके वह दै इन्द्रियसयोगादि | यहाँ संयोग शब्द का अभिप्राय हे 
इन्द्रिय + अर्थ का सन्निकर्ष अथवा इस्द्रियाथसज्षिकषं । 'आंदि? शब्द से निर्वि- 
कल्पक ज्ञान आदि का ग्रहण किया गया है । इस भाँति “इन्द्रियसंयोगांदि? पद्‌ 
से आगे वर्णन में आने वाले सभी प्रकार के “प्रमा! के करणों का ग्रहण 
“किया जा सकेगा । 

प्रमाता, प्रमेय और प्रमाण समी समानरूप से “प्रमा? के कारण हैं किन्तु 
प्रमाता, प्रमेय आदि के विद्यमान रहने पर मी अमा! «की उत्पत्ति नहीं हुआ 
करती दै । हाँ, इन्द्रियसंयोग आदि ( इन्द्रियाथेसन्निकण ) का सन्निधान होते. 
डी बिना किसी बिलम्ब के प्रमा की उत्पत्ति हो जाया करती है । अतः इन्द्रियः | 
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“संयोग ( इन्द्रियाथंसन्निकर्षे ) आदि ही प्रमा का कारण हैं, प्रमाता, प्रमेय 
आदि नहीं । यद्यपि प्रमा का साधकत्व ( कारणत्व ) प्रमाता, प्रमेय, इन्द्रिय- 
संयोग आदि में समान है किन्तु इसी अतिशय अथवा प्रक से कि प्रमाता, 
प्रमेय आदि के विद्यमान रहने पर भी 'प्रमा? की उत्पत्ति नहीं हो पाती है तथा 
इन्द्रियसँयोग (इद्रियार्थसन्निकष) आदि के सन्निहित होते ही प्रमा की उत्ति: 
हो जाया करती है, प्रमाता आदि की अपेक्षा इन्द्रियसंयोग (इर्टरियार्थसन्निकष). 
अतिशयित अथवा प्रकृष्ट हो जाता है। अतिशयित अथवा उत्कृष्ट साधक 
को ही “साधकतमम्‌? कहा गया है | और जो साधकतम अर्थात्‌ प्रकृष्ट क्वारण 
होता है उसीको "कारण कहा जाता है । यहाँ इन्द्रियसंयोग ( इन्द्रियार्थ- 
सन्निकर्ष ) ही प्रमा प्रकृष्ट अथवा साधकतम कारण है। अतः प्रमा का 
करण इन्द्रियसंयोग ही हुआ और 'प्रमायाः करणं प्रमाणम्‌? के अनुसार यह 
“इन्द्रियसंयोग? ही प्रमाण मी हुआ। 
और भी अधिक स्पष्ट शब्दों में “करण? की परिभाषा इस प्रकार की जा 
सकती है कि जिस कारण की ' समीपता होने पर कार्य की उप्पत्ति में विलम्ब 
न हो अर्थात्‌ जिस कारण की उपस्थिति के पश्चात्‌ कार्य की उत्पत्ति में किसी 
दूसरे कारण की अपेक्षा न हो वह “कारण? ही “करण? . कहलाता है । किन्तु 
जिन कारणों के उपस्थित रहने पर भी कार्य की उत्पत्ति के लिये अन्य कारणों 
की भी अपेक्षा की जा रही हो उन कारणों को “करण? नहीं कहा जा सकता 


है । जैसे--प्रमाता ( प्रत्यक्ष करने वाला व्यक्ति), प्रमेय ( प्रत्यक्ष किया जाने 

वाला पदार्थ अथवा वस्तु ), इन्द्रिय, प्रमेय के साथ इन्द्रिय का संयोग ( सन्नि- 
कर्ष ), ये सभी [ प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा उत्पन्न होने वाली ] प्रस्यक्ष-प्रमा के प्रमुख 

कारण हैं | इन कारणों में प्रथम तीन (प्रमाता, प्रमेय और इन्द्रिय) के उपस्थित 

रहने पर भी जब तक प्रमेय के साथ इन्द्रिय का सन्निकर्ष नहीं होता तब तक 
“प्रत्यक्ष-प्रमा (प्रत्यक्ष ज्ञान) की उत्पत्ति नहीं हुआ करती है | अतः प्रत्यक्षप्रमा 
“के लिये सर्वोत्कृष्ट कारण इन्ट्रियाथ-सन्निकघे को ही कहा जा सकता है । इस 
'(इन्द्रियार्थसक्तिकर्ष? के हो जाने पर किसी अन्य 'कारण? की अपेक्षा नहीं रह 
"जाती है | अतः प्रमेय के साथ इन्द्रिय का सन्निकषे ही 'प्रत्यक्षप्रमाः का करण 
कहा जायगा तथा प्रत्यक्ष-प्रमा के इस.कारण को ही प्रत्यक्षप्रमाण कहा जायगा | 

. इस भाँति प्रमाण के सामान्य-रक्षण के वर्णन में (१) प्रमा का लक्षण (२) 
करण का लक्षण (३) कारण का लक्षण (४) दूसरों द्वारा किये गये कारण के लक्षण 
का खण्डन (५) कारण के त्रिविध प्रकार (६) तीनों प्रकार (समवायि, असमवायि 

और निमिच कारण ) के करणों के लक्षण (७) समवाय एवं संयोग सम्बन्ध का | 

निरूपण (८) निरुणोस्पत्ति का निरूपण तथा (९) धारावाहिक ज्ञान के प्रामाण्य | 
| हम 
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आदि कः, निरूपण तथा निराकरण, यह सत्र तर्कमाषाकार ने दिखळाने का 


प्रयास किया है । स 


ed 

न्यायसूत्र के अनुसार प्रमाण के पवार भेद किये गये हैं (१) प्रत्यक्ष (२) 
अनुमान (३) उपमान और (४) शब्द । इनमें सत्रसे पहले प्रत्यक्ष-प्रमाण का 
नाम आता है । अतः सबंप्रयम इस ही का निरूपण किया जायगा ¬ 

प्रत्यक्ष-प्रमाण 4 

बहाँ यह प्रश्‍न उपपन्न होता है कि जब प्रमाणा को आपने ४ भेद में 
विभक्त किया है तो फिर प्रत्यक्ष प्रमाण का ही वर्णन सर्वप्रथम आप क्यों कर 
रहे हैं ? अन्य किसी प्रमाण का क्यों नहीं ! 

उत्तर--चूँकि प्रत्यक्ष प्रमाण सभी प्रमाणों में श्रेष्ठ तया सबका उपजीब्य है । 
“अनुमान? आदि प्रमाण प्रत्यक्ष-प्रमाण पर ही आधारित रहा करते हैं अथवा 
अनुमान आदि प्रमाण प्रत्यक्ष-प्रमाण की ही अपेक्षा रखा करते हैं | अतः सब- 
प्रथम प्रयक्ष-प्रमाण का वर्णन करना आवश्यक है । दूसरी वात यह है कि प्रत्यक्ष 
प्रमाण को छगभग समी सिद्धान्तवादियों ने स्वीकार किया है । अन्य प्रमाणों के 
बिषय में तो नानाप्रकार के मतभेद हैं । इस कारण मी सबप्रयम 'प्रत्यक्ष-प्रमाण! 
का ही वर्णन किया नाना उचित ही है। 'प्रत्यक्ष-शानः प्रत्यक्षममाण द्वारा ही 
उपलब्ध हुआ करता है । शेष प्रप्नाणों द्वारा तो “परोक्ष-ज्ञान? की ही उपलब्धि 
हुआ करती है । प्रत्यक्ष ज्ञान को उपलब्धि में समय नहीं छगा करता है | 
परोक्ष-शान की उपलब्धि में तो समय का छगना आवश्यक है | अतः प्रत्यक्षज्ञान 
के साधनभूत प्रत्यक्ष प्रमाण का सर्वप्रथम उल्लेख किया जाना डाचत ही है। 


£ प्रत्यक्षम्‌ 


कि पुनः प्रत्यक्षम्‌ ? ही 

साक्षात्कारिप्रमाकरणं प्रत्यक्षम्‌। साक्षाकारिणी च प्रसा सैवोच्यते 
या इन्द्रियजा । साच द्विघा-सविकल्पकनिर्बिकल्पकभेदात | तस्याः करण 
त्रिविधम्‌ । कदाचिद्‌ इन्द्रिय, काचिद्‌ इन्द्रियाथे सन्निकर्षः) कराचिज्‌ 
Mo पुनः ) तो फिर ( ग्रत्यक्षम्‌ ) कड | (किम्‌) क्या है ! 
अर्थात्‌ प्रत्यक्ष प्रमाण का लक्षण तथा स्वरूप क्या हे ¦ | र 
उत्तर--( साक्षात्कारिप्रमाकरणम्‌ ) साक्षात्कार करने बाढी प्रमा के करण 
को ( प्रत्यक्षम ) प्रत्यक्षः कहा जाता है । (च साक्षात्कारिणी) और क क 
करने वाळी ( प्रमा ) प्रमा (सा एवं ) उसको ही ( उच्यते ) कहा हु. क 
(या) कि जो ( इन्द्रियजा ) इन्द्रिय जन्य [ इन्द्रिय से उत्पन्न | [ च दते 
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है। (चसा) और वह [ प्रमा ] ( सविकल्पकनिर्विकल्पकभेदात्‌ ) सवि 
कल्पक और निर्विकल्पक के भेद से ( द्विधा) दो प्रकार की है । ( तस्याः ) 
उसके ( करणम्‌) करण ( त्रिविधम्‌ ) तीन प्रकार के है । १-( कदाचित्‌ ) कभी 
( इन्द्रियम्‌ ) इन्द्रिय, २-( कदाचित्‌ ) कमी ( इन्द्रियार्थसन्निकषः ) इन्द्रिया्थ 
सन्निकर्ष और ३--( कदाचित्‌ ) कभी ( ज्ञानम्‌ ) [ निर्विकल्पक ] ज्ञान। ' 
[ प्रमाण” शब्द का प्रयोग 'प्रमा' तथा “प्रमाकरण” दोनों के लिये उपलब्ध 
होता है । जहाँ तक प्रत्यक्ष-प्रमाण का प्रश्न दै प्रमा तथा प्रमाण शब्द एक ही 
अर्थ के बोधक होते हैं । 'प्रमा! में प्रयुक्त होने वाला प्रमाण शब्द प्रपूर्वक मा 
घातु से भाव में होने बाळे ल्युट. प्रत्यय के साथ निष्पन्न होता है। अतः इस 
“प्रमाण? शब्द का वही अर्थ है जो प्रपूर्वक मा धातु का है क्योंकि भाव-प्रत्यय का 
प्रकृत्यर्थं से अधिक कोई अर्थ नहीं होता । अतः '्रमा! में प्रयुक्त होनेवाले भाव 
युट प्रत्ययान्त प्रमाण शब्द का “प्रमा” अथ ही है । “प्रमा करण? अर्थ में प्रयुक्त होने 
वाळा “प्रमाण” शब्द प्र पूवक मा घाले से करण अथ को. प्रकट करने वाले “ल्युट्‌? 
प्रत्यय के साथ निष्पन्न होता है । अतः इस प्रमाण शब्द का अर्थ होता है प्रमा करण? 
“साक्षात्कारिप्रमाकरण प्रत्यक्षम्‌?? अर्थात्‌ साक्षात्कार करने वाळी "प्रमा? का 
करण 'प्रत्यक्ष' कहलाता है । उस “करण? से उत्पन्न होने वाली “प्रमा? जो उस 
[प्रत्यक्ष ] प्रमाण का फल है उसे भी 'प्रत्यक्षः नाम से ही कहा जाता है | 
साक्षात्कार करने वाली “प्रमा मी वह होती है कि जो इन्द्रिय और अर्थ के 
सन्निकर्ष से उत्पन्न होती हे । ] अतः 'प्रत्यक्ष' स्थळ में प्रमा (फळ) और प्रमाण 
( प्रमाकरण ) दोनों ही के लिये 'प्रत्यक्ष' पद का प्रयोग हुआ करता हे | अन्य | 
अनुमान आदि प्रमाणो में तो फल ( प्रमा ) और प्रमाकरण के लिये प्रथक-प्रथक 
शब्दों का प्रयोग हुआ करता है। जैसे अनुमान प्रमाण के फळ को अनुमिति | 
नाम से 'उपमान? प्रमाण के फल को 'उपमिति? नाम से तथा शब्द प्रमाण के 
फळ को “शाब्दबोध? नाम से कहा जाता है। अतः उनमें 'प्रमा' और “प्रमाण? 
का व्यवहार भिन्न-भिन्न रूपों में इष्टिगोचर होता है । इन तीनों प्रप्नाणों द्वारा जो 
“प्रमा? [ ज्ञान अथवा फल ] हुआ करती है वह इन्द्रियजन्य नहीं हुआ करती _ 
है | इसील्यि अनुमिति, उपमिति तथा शान्दनोघ ये तीनों प्रकार की प्रमायें 
साक्षात्कारिणी-प्रमा नहीं कही जाती हैं । इन्द्रिय और अर्थ ( विषय-बस्तु ) के | 
संयोग उत्पन्न होने वाळी प्रमा ही वस्तु का साक्षात्कार करती है । अन्य प्रमा 
वस्तु का साक्षात्कार नहीं करती | ५ 
“साक्षात्कारिप्रमाकरणं प्रत्यक्षम्‌? प्रत्यक्ष के इस स्वरूप वर्णन में 'परत्यक्षम' | 

यह “लक्ष्यः हे और 'साक्षात्कारि प्रमाकरणम्‌? यह लक्षण है । प्रत्यक्ष शब्द के | 
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तीन अर्थ होते हँ १-प्रत्यक्षप्रमाण ( प्रमा का करण ),*२-प्रत्यक्ष-प्रमाण से 
उत्पन्न होने वाला ज्ञान ( प्रत्यक्ष-प्रमा ) और ३-इस प्रत्यक्ष-प्रमा (प्रत्यक्ष शान) 
का विषय । ये तीनों अर्थ प्रत्यक्ष! शब्द की तौन प्रकार की व्युत्पत्तियों द्वारा 
स्वयं ही निकल आते हैं । (१) “प्रतिगतम--विषयं प्रतिगतं अर्थात्‌ विषय- , 
५ सबक अक्ष॑ प्रत्यश्चम्‌?? इस व्युत्पत्ति के आधार "प्रत्यक्ष! शब्द प्रत्वक्ष-प्रमा के 
“करण? का बोधक होता है क्योंकि विषय ( अर्थ) के साथ सन्निकृष्ट इन्द्रिय 
को ही प्रमुखरूप से प्रत्यक्ष प्रमाण कहा जाता है । (२) “प्रति-विषयं प्रति 
गतं अक्षं इन्द्रियं यस्मै प्रयोजनाय तत्‌ प्रत्यक्षमा” इस व्युत्पत्ति के अनुसार 
रल” बाग्द इन्द्रियजन्य-शान ( प्रत्यक्ष-प्रमा ) का बोधक० होता है क्योंकि 
उस ही प्रत्यक्ष-शान ( प्रत्यक्ष-प्रमा ) को प्रास करने के लिये 'इन्द्रि विषय के 
प्रति गमन करती है । (३) “प्रतिय विषयं प्रति गतं अक्ष॑ स प्रत्यक्ष” 
इस व्युत्पत्ति के आधार पर 'परत्यक्षः शब्द प्रत्यक्ष-प्रमा के विषययूत “अर्थ का 
चोधक होता दै क्योंकि जिस विषय के प्रति इन्द्रिय गमन करती है अर्थात्‌ 
जिस अर्थ ( विषय) के साथ इन्द्रिय सन्निकृष्ट होती दै वही प्रत्यक्ष-प्रमा का 
“विषय? हुआ करता है । किन्तु त्यक्ष? के उपर्युक्त लक्षण में प्रयुक्त प्रत्यक्ष? 
शब्द प्रत्यक्ष प्रमाण ( प्रमा का करण )” के लिये हो आया है। 
प्रत्यक्ष के उपर्युक्त लक्षण में 'साक्षात्कारि पद को रखने से उक्त लक्षण की 
अनुमान, उपमान और शब्द प्रमाण में. अतिव्याप्ति. नहीं होती .है क्योंकि 
अनुमान आदि के द्वारा उत्पन्न होने वाळा जो प्रमा ( अनुमिति आदि ) हे 


वह इन्द्रियजन्य ( साक्षात्कारि ) नहीं दै । केवल प्रत्यक्ष पमा" ही इन्द्रियजन्य 
हुआ करती दै। 


यहाँ एक प्रश्‍न यह उत्पन्न होता दै कि साक्षात्कार अथवा ्रत्यक्षज्ञान तो 
परमात्मा का भी हुआ करता है । अतः परमात्मा के इस साक्षात्कार ( अथवा 
रतयक्षज्ञान ) में प्रत्यक्ष” का उक्त लक्षण न घरेगा क्योंकि भगवद्‌ साक्षात्कार 
तो इन्द्रियजन्य नहीं हुआ करता है । इस प्रश्‍न के उत्तर में व्याख्याकारों का 
यह कथन है कि यहाँ ईश्वर का प्रत्यक्ष किया जाना छ्य नहीं है। यहाँ तो 
केवळ छोक-प्रत्यक्ष का लक्षण किया जा रहा है। इसके अतिरिक्त इसका उत्तर 
यह भी हो सकता है कि वाह्म-चक्ष से परमात्मा का प्रत्यक्ष न होकर 
९ ज्ञान-चक्षु ) के द्वारा उसका प्रत्यक्ष अथवा साक्षात्कार हुआ करता है। 
लोक प्रत्यक्ष में तो वाह्मेन्द्रिय का ही अर्थ के साथ सन्निकर्ष होकर लौकिक- 
प्रत्यक्ष-श्ञान प्रास हुआ करता है, अलौकिक नहीं । परमात्मा का साक्षात्कार 


९प्रत्यक्षज्ञान ) मी दो प्रकार की दै ( ल्या ) सविकल्पक ( २ ) निर्विकसक 
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विकल्प्यते विशिष्य वस्तु येन सः विकस्पः-विशेषणम्‌ , तेन सहितं सविकल्पं, ` 
सविकल्पमेव सविकल्पकम्‌ ।? ३थवा--““विकल्पयति विशिनष्टि वस्ठ यत्‌ तद्‌ 
विकल्पक--विरेषणम्‌, तेन सहितं सविकल्पक-सबिशेषणम्‌ ।? इन व्युत्पत्तियों 
के आधार पर 'सविकल्पक शब्द का अर्थ होगा--विशेषणयुक्त वस्तु को 
ग्रहण करने वाला ज्ञान--अर्थात्‌ जिस ज्ञान में विशेषण और विशोष्य के , 
अन्योन्य सम्बन्ध का भान हो उस ज्ञान को 'सविकल्पक ज्ञान? कहा जाता है । 
यह शान जिन विशेषणों के साथ वस्तु को ग्रहण करता है वे हैं--नाम, जाति, 
गुण और क्रिया । अतः इसका लक्षण किया जाता है--“नामजात्यादियोज़ना- 
सहितं ज्ञानं सविकस्पकम्‌? | इस आधार पर साधारणतः व्यवहार मै आने 
वाले समी ज्ञान 'सबिकल्पक ज्ञान? के उदाहरण हैं । जैसे-अयं गौः--गो नामा, 
गोत्व ( जाति ) वान्‌ , गौः शुक्लः ( गुण ), गौः गच्छति ( क्रिया), गौर्न 
महिषः [ यह गाय है भैस नहीं ] इत्यादि प्रकार के प्रत्यक्षात्मक सभी ज्ञान 
सबिकस्पकज्ञान के उदाहरण ही हैं | यही ज्ञान मानव की सर्वविध-प्रवृत्तियो तथा 
सर्वविध-व्यवद्वारों का मूल है । सविकल्पक ज्ञान से ही प्रेरित होकर मानव 
विभिन्न कार्यो में प्रवृत्त हुआ करता है | इसी के आधार पर अन्य मनुष्यां 
के साथ भी व्यवहार किया करता है । अतः इसी शान को “अखिलायाः 
लोकयात्रायाः मूलम्‌ भी कहा गया है । 


““विकह्पेभ्यो बिशेषणेभ्यो निक्तं निर्विकल्पम्‌-निर्विकल्पभेव निर्वि- 
कल्पकम्‌?? अर्थात्‌ विशेषणों से रहित--वस्तु के स्वरूपमात्र का ग्राहक ज्ञान 
ही निर्विकस्पक-ज्ञान कहलाता है । इसमें वस्तु के केवल स्वरूप का ही वोध 
होता है । अतः इसके “नामजात्यादियोजनारहितं ज्ञानं. निर्विकल्पकम्‌? कहा 
गया है | अर्थात्‌ जिसमें केवळ वस्तु के स्वरूप की ही प्रतीति होती हो उसके 
नाम जाति आदि की प्रतीति न होती हो उसे निर्विकस्पक ज्ञान कहा जाता 
है | चूँकि हम निर्विकल्पक ज्ञान की कल्पना भी नहीं कर पाते हैं, अतः 
निर्विकल्पक ज्ञान विशेषरूप से बाळक तथा गूंगे आदि पुरुषों के ज्ञान को 
कहा गया हैः 

“बाल्मूका दिज्ञानसइरुं निर्विकर्पकम्‌? ह 

उदाहरण के लिये “घड़ी? को ही ले लीजिये । बाळक को घडी के स्वरूप का -. | 
शान उस ही प्रकार का होता है कि जिस प्रकार का किसी बड़े व्यक्ति को | 
जहाँ तक किसी पदाथ अथवा वस्तु के स्वरूप ज्ञान का सम्बन्ध है बड़े अथवा 
अत्यन्त अनोध बाळक के ज्ञान में कोड अन्तर नहीं है । कहने का तात्पर्य 


यह है कि किसी मी अर्थ के अहण-काळ में दोनों का ज्ञान एक ही प्रकार का | 5 
डुआ करता है। किन्तु बढ़ा व्यक्ति उसके नाम, जाति आदि से मी भलीमाँति | 
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परिचित है ।. अतः व्यवहार के समय वह उसके नाम, जाति आदि का 
उपयोग करैता है । इस अवस्था में उसका यह ज्ञान सविकल्पक हो जाता है । 
किन्तु वाळक उसके नाम, जाति आदि से अनभिज्ञ होने के कारण उसके नामः 
आदि का व्यवहार नहीं कर पाता है । इस माँति अबोध बाळक तथा प्रौढ़ 
मुरुष*के ज्ञान में अथ ( विषय, वस्तु ) के ग्रहण काल में कोई अन्तर नहीं 
हुआ करता है। हाँ, व्यवहांरकाळ में दोनों के ज्ञान में अन्तर अवश्य हो 
जाया करता है। इस विवरण से स्पष्ट हो जाता है कि वालक हा था मूक 
( गूँगे)) आदि पुरुषों का ज्ञान निर्विकल्पक हुआ करता है तया प्रौढ़ पुरुषों: 
का ज्ञान सविकल्पक । प्रौदु-पुरुष को अर्थ के स्वरूप का शौन होते ही अति 
शीघ्रता के साथ उसके नाम, जाति आदि का भी स्मरण हो आया करता है । 
अतः उसका ज्ञान तत्काल ही सविकल्पक-शान का रूप धारण कर लिया 
करता है। _ 
कारण के तीन प्रकार 


इस ज्ञान के कारण तीन प्रकार के हुआ करते हैं (१) इन्द्रिय (२) 
इन्द्रिय और अर्थ का सन्निकष, ( ३ ) ज्ञान अर्थात्‌ निर्विकल्पकंशान | इन 
तीनों के साथ (४) सविकल्पक ज्ञान (५ ) हानोपादानोपेक्षाबुद्धि इन दो 
फळों को और मिला देने से पाँच कड़ियों की एक र खळा बन जाया करती 
है तथा इसके द्वारा तीन प्रकार के करणों को समझने में अत्यन्त सरलता हो: 
« जाया करती है। इन पाचों में ( १) करण, ( २) अवान्तरव्यापार ( ३ ) 
और फळ इन तीनों का समावेश हो जाता है। इन पाँचो की “खा में 
यदि प्रथम अर्थात्‌ इन्द्रिय) को यदि करण माना जाय तो दूसरे ( अर्थात्‌ 
इन्द्रिय और अर्थ के सन्निकर्ष ) को अवान्तर व्यापार तथा तीसरे ( निर्वि- 
कल्पक-ज्ञान ) को फळ कहा जायगा | इसी माति यदि दूसरे ( इन्द्रियाथसन्ति- 
कर्ष) को यदि करण माना जाय तो तीसरे ( अर्थात्‌ निर्विकस्पक-ज्ञान ) को 
अवान्तर व्यापार और 'चौथे ( अर्थात्‌ सविकल्पक शान ) को फळ कहा 
जायगा । तथा इसी प्रकार यदि तीसरे ( निर्विकल्पक शान ) को करण माना 
जाय तो चौथे ( अर्थात्‌ सविकल्पक ज्ञान ) को अवान्तर'व्यापार और पाचवे 
( अर्थात्‌ हान, उपादान तथा उपेक्षा बुद्धि ) को उसका फल कहा जायगा | 

इनका प्रयोग इसी प्रकार होता है कि जैसे हम चाकू से पेंसिल बनाते: 
हैं तो इसमें “करण? चाकू होगा, पेंसिल तया चाकू का संयोग “अवान्तर 


व्यापार? होगा और पैँसिळ का बन जाता “फळ होगा | डः 


इसी पद्धति के आधार पर तीन प्रकार के उपयुक्त करणो का सोदाहरण 
स्पष्टीकरण और अधिक विस्तार के साय आगे किया जा रहा हेडन 
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| 
कदा पुनः इन्द्रियं करणम्‌ ? र ५ | 
यदा निदिक्पफरूपा प्रमा फलम्‌| तथा हि, आत्मा मनसा “संयुज्यते, | 
मन इन्द्रियेण, इन्द्रियमर्थेन । इन्द्रियाणां वस्तुप्राप्यप्रकाशकारित्व- 
नियमात्‌ । ततोऽ्थेसन्निकषटनेन्द्रियेण निर्विकल्पकं नामजात्यादियोजः | 
नाहीनं वस्तुमात्रावगाहि किब्िद्द्मिति ज्ञानं जन्यते। तस्य ज्ञानस्ये- ` 
न्द्रयं करणं, छिदाया इब परशुः। इन्द्रिया्थंसन्निकर्षोऽवान्तरव्यापारः 
छिदाकरणस्य परशोरिव दारुसंयोगः । निर्विकल्पक ज्ञानं फळं, परशो- 
रिव छिदा । 
[ प्रश्न] पुनः ) फिर ( इन्द्रियम्‌ ) इन्द्रिय ( कदा ) कब ( करणम्‌ ) | 
करण होती है ! | 
[ उत्तर--] ( यदा ) जब [ तृतीय संख्या पर स्थित ] ( निर्विकल्पकरूपा ) 
निर्विकल्पक [ ज्ञान ] रूप (प्रमा ) प्रमा ( फलम्‌) फळ होती है । (तथाहि) 
जैसे कि [ सबप्रथम १--] ( आत्मा ) आत्मा का (मनसा ) मन के साथ 
९ संयुज्यते ) संयोग होता है [ तदनन्तर २--] ( मनः ) मन का ( इन्द्रियेण ) | 
इन्द्रिय के साथ [ संयोग होता है । तस्पस्चात्‌-२-] ( इर्द्रियम्‌ ) इन्द्रिय का 
( अर्थन ) अर्थ के साथ [ संयोग होता है । ] ( इन्द्रियाणाम्‌) इन्द्रियों के 
९ वस्तुप्राप्यप्रकाशकारित्वनियमात्‌ ) वस्तु को प्राप्त करके [ अर्थात्‌ वस्तु के 
साथ सम्बद्ध होकर ] ही अर्थ [ वस्तु ] को प्रकाशित [ अर्थात्‌ पदार्थ अथवा 
वस्तु का ज्ञान करा सकती हैं ऐसा ] करने का नियम होने से। (ततः) 
तस्पझ्चात्‌ | इन्द्रिय और अर्थ का सन्निकध होने के पञ्चात्‌ ] ( अर्थसन्निङ्कः | 
ब्टेन ) अर्थ के साथ संयुक्त ( इन्द्रियेण ) इन्द्रिय के द्वारा ( नामजात्यादिः | 
योजनाहीनम्‌ ) नाम, जाति आदि की योजना से रहित ( बस्तुमात्रावगाहि) | 
वस्तु [ के स्वरूप ] मात्र का ग्रहण कराने वाळा ( इदं किञ्चित्‌ इति) यह | 
कुछ [ नाम, जाति आदि से रहित वस्तु ] है इस प्रकार का ( निर्विकस्पकं | 
ज्ञानम्‌, ) निर्विकल्पक-ज्ञान ( जन्यते ) उत्पन्न होता है | ( तस्य ) उस [ नाम, | 
जाति आदि की योजना से रहित निर्विकस्पक ( ज्ञानस्य ) ज्ञान का (करणम्‌) | 
करण ( इन्द्रियम्‌ १--) इन्द्रिय होती दै । ( इव ) जैसे ( छिदायाः ) छेदन | 
[ लकड़ी आदि को काटने की ] क्रिया का [ करण | ( परुः ) फरसा [हुआ 
करता है । ]। [ २--] ( इन्द्रियाथसन्निकर्षः ) इन्द्रिय और अर्थ का | 
सन्निकर्ष ( अवान्तरव्यापारः ) अवान्तरव्यापार हुआ करता है । (इव) | 
 जैसे--( छिदाकरणस्य ) काटने के साधनभूत ( परशोः) फरसे का [ लकड़ी _ 
` के कारने में ] ( दारुसंयोगः ) लकड़ी के साथ संयोग | अवान्तर व्यापार. 
होता है (८] । [ ३--( और तृतीय स्थान पर स्थित ) ( निर्विकहपकं ज्ञानम्‌) | 
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निर्विकरपकृ ज्ञानम्‌.) निर्विकल्पक ज्ञान ( फलम्‌ ) फळ होता है (इव ) जैसे 
( परशोः ) फरसे [ रूप करण श फरसा और लकड़ी के संयोगरूप अवान्तर 

व्यापार द्वारा ] का ( छिदा ) [ फळ ] करना [ हुआ करता ह्वै । ] । 
[ अमी यह बतळाया गया है कि प्रत्यक्ष ( प्रमा ) ज्ञान के करण (साधन) 
नतीन प्रकार के हैं (१) इन्द्रिय (२) इन्द्रियाथ सन्निकर्षं तथा ( २ ) ज्ञान (निर्वि- 
कल्पक-ज्ञान ) । इनमें से जत्र इन्द्रिय करण ( अर्थात्‌ साधन ) हुआ करता है 
तत्र इन्द्रियार्थसन्निकर्ष उसका &अवान्तर व्यापार हुआ करता, है और 
निर्विकल्पुक-प्रत्यक्ष ( निर्विकस्पक-प्रमा ) अथवा निर्विकल्पक ज्ञान ही उसका 
फल । आत्मा के ज्ञान का साधन ( करण) मन है। यह मन अन्तःकरण 


अथवा अन्तः इन्द्रिय है । जब इस इस मन का किसी एक वाह्मइन्द्रि 
के साथ सम्बन्ध हुआ करता है तब किसी पदार्थ] आदि के 'शानः की 


उत्पत्ति हुआ करती है । मान लीजिये कि मन हमारे 'नेत्र' नामक इन्द्रिय से 
सम्बद्ध है और नेत्रेन्द्रिय का 'घट' ( अर्थ ) के साथ सन्निकर्ष हो जाता है 
तो उस समय हमको “यह कुछ है? इस प्रकार का ज्ञान होता दै। इसी शान 
को 'निर्विकल्पक-प्रत्यक्ष कहा जाता दै । यह निर्विकल्पक (प्रमा)-शान ही - 
प्रत्यक्ष प्रमाण का “फल” है । यहाँ “इन्द्रिय को 'करण', निर्विकल्पक शान को 
«फल? तथा इन्द्रियार्थसन्निकर्ष को “अवान्तर व्यापारः कहा गया दै। 

इस स्थळ पर यह भी समझ लेना आवश्यक है कि “अवान्तर व्यापार 
किसे कहते हैं ! अवान्तर व्यापार का लक्षण है--“तज्जन्यत्वें सति तउजन्य- 
जनको5वान्तरव्यापार:” । अर्थात्‌ जो स्वयं ( तत्‌.) उस करण [साधन] से जन्य 
अर्थात्‌ उत्पन्न हो तथा उस “करण से जन्य अर्थात्‌ उत्पन्न होने वाले किसी दूसरे 
(अन्य) फल का जनक (उत्पादक) हो उसको “अवानन्तर व्यापार" कहते हैं जेसे- 
फरसे से छकड़ी के कारने में फरसा और लकड़ी का संयोग “अवान्तर ब्यापार 
है । यह [फरसा एवं लकड़ी का] संयोग रूप अबान्तर व्यापार तज्जन्य अर्थात 
फरसे से जन्य [ उत्पन्न ] है । साथ ही फरसे से उतपन्न जो छेदन ( काटना ) 
रूप फल है उसका जनक (उत्पादक ) मी है | अतः “तज्जन्यत्वे सति? अर्थात्‌ 
परशुजन्यस्वे सति, 'तञ्जन्यजनकः अर्यात्‌ परधुजन्यछिदाजनकः, ' दार्परश 
संयोगोऽवान्तर व्यापारः । इससे स्पष्ट हो जाता दै कि लकड़ी और फसे का 
संयोग ही “अवान्तर व्यापार? है । इसी भाँति इन्द्रियरूप करण (साधन) से 
“निर्विकहपक-ज्ञान? रूप फल की उत्पत्ति में इन्द्रिय और अर्थ का सन्निकर्ष रूप 
“अवान्तर व्यापारः है । यहाँ इन्द्रिय और अर्थ का सर्निकष स्वयं ही इन्द्रिय र 
से जन्य है तथा इन्द्रिय से उत्पन्न निर्विकल्पक-शान का जनक (बा 
हे । अतः इन्द्रियार्थसन्निकर्ष, को अवान्तर व्यापार कहना उचित ही दै। ड 
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किसी साधन ( करण ) द्वारा फल की प्राप्ति पर्यन्त तीन प्रकार की बातें 
देखी जाती हैं (१) करण (साधन) (२) अवान्तर्व्यापार तथा (३) फल । जैसे 
जब कोई व्यक्ति फरसे से लकड़ी को काटता है तो यहाँ फरसा लकड़ी कारने 
का 'करण? ( साधन ) है। फरसा तथा लकड़ी इन दोनों का संयोग [ फरसे 
का लकड़ी पर प्रहार ही दोनों का संयोग है ] अवान्तर [ मध्य का ] व्यापार 
है और ( छिदा ) काटना ही उसका "फल! है। इसी माति “घट” रूप अर्थ 
का प्रत्यज्ञ ज्ञान करने में नेत्रेन्द्रिय ही “करणः है, नेत्रेन्द्रिय और घटरूप अर्थ 
का सन्निकर्ष ही झवान्तर व्यापार है तथा “यह कुछ है” इस प्रकार का 
निर्विकल्पक शान (प्रमा) ही फल है। . 
न्याय तथा वैशेषिक दर्शनों में वर्णित प्रत्यक्ष की प्रक्रिया यह है कि सर्वे 
प्रथम आत्मा का मन के साथ संयोग होता है | तदनन्तर मन का इन्द्रिय के 
साथ संयोग होता है और तत्पश्चात्‌ इन्द्रिय अर्थ के साथ संयुक्त होती है। 
इसी इन्द्रियार्थसन्निकर्षे के द्वारा निर्विकल्पक ज्ञान की उत्पत्ति होती है । 
न्याय एवं वैशेषिक के मतानुसार सुषुसि अवस्था में मन “पुरीतत्‌? नामक 
ह नाड़ी में प्रविष्ट हो जाया करता है और इस समय ज्ञान की उत्पत्ति 


DPSS HE 


=, 


नहीं हुवा करती है।' इसके अतिरिक्त अन्य सभी अवस्थाओ में आत्मा 
का मन के साथ संयोग रहा करता हे । अतः कपर जो यह कहा गया है कि. 
“आत्मा मनसा संयुज्यते” उस इसका अभिप्राय यही होगा कि आत्मा? का 


पुरीतत्‌ नाड़ी से अतिरिक्त स्थलों में मन के साथ संयोग रहा करता है । इस 
भाँति ज्ञान की उत्पत्ति में आत्मा और सन के संयोग को कारण माना गया है। 
इसके अनन्तर सन का इन्द्रिय के साथ संयोग होता है । स्वम्राबस्था 
में आत्मा और मन का संयोगतो रहा करता है किन्तु मन इन्द्रिय के 
साथ संयोग नहीं रहा करता है । इसी कारण "घट? आदि वाह्म-विषयों का 
प्रत्यक्ष स्वमावस्था में नहीं हो पाता है। प्रत्यक्ष-प्रमा (ज्ञान) के लिये 
मन का इन्द्रिय के साथ संयोग होना परमावश्यक है । अतः यह संयोग मी . 
ज्ञान की उत्पत्ति में कारण माना गया है | हे 
इसके पश्चात्‌ इन्द्रिय का अर्थ के साथ संयोग हुआ करता है | इसी 
को इन्द्रिय तथा अर्थ का सन्निकर्ष अथवा इन्द्रियाथसन्निकषे कहा जाता है। | 
प्रत्यक्ष-प्रमा ( ज्ञान का यह भी कारण है। क्‍योंकि यदि आत्मा का मन के | 
साथ और मन का इन्द्रिय के साथ संयोग विद्यमान भो रहे तो भी यह संभव | 
है कि किसी वस्तु का प्रत्यक्ष न हो। इसका कारण यही है कि आत्मा कां _ 
हू मन के साथ और मन का इन्द्रिय के साथ संयोग विद्यमान रहने पर भी यदि | 
हमारी नेत्र' आदि इन्द्रिय का किसी पदार्थ के साथ संयोग अथवा सन्निकर्ष : 
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नहीं रहा कुरता है तो उस पदाथेका प्रत्यक्ष शान हमको नहीं हुआ करता है। 
ऐसा देखने में भी आता है कि,कमी-कमी समीप में ही रखी हुयी वस्तु को हम 
देख नहीं पाते हैं अर्थात्‌ हमें नेत्रेन्द्रिय द्वारा उसका प्रत्यक्ष नहीं हुआ करता 
है । इसका एकमात्र कारण यही है कि हमारी नेन्रेन्द्रिय का उस वस्तु के 
श्वाथ सन्निकर्ष नहीं हो पाता है | अतः यह स्पष्ट है कि प्रत्यक्ष प्रमा ( ज्ञान ) 
का कारण इन्द्रिय और अथे का सन्निकर्ष होना ही है। इसी दृष्टि से यह 
कहा गया है कि इन्द्रियॉ अर्थ के साथ सम्बद्ध होकर ही अर्थ को प्रकाशित 
करने भें पञमर्थ हुआ करती हैं इन्द्रियाणा वस्तुम्राप्यप्रकाशुकारिस्वम्‌ । जत 
तब घट? आदि पदार्थ" को त्तेत्रेन्दरिय प्रास नहीं करती अथवा जव तक 
(घट? आदि पदार्थों के साथ नेत्रेन्द्रिय का सन्निकर्ष नहीं होता तव तक घट? 
आदि का ज्ञान ( प्रकाश ) भी नहीं हो पाता है। यह संभव है कि अनुमान 


अथवा शब्द आदि द्वारा उसका ज्ञान प्राप्त हो जाय किन्तु फिर उसे प्रत्यक्ष-प्रमा . 


न कहकर अनुमिति अथवा शाब्दवोध ही कहा जायगा अर्थातू यह शान 
प्रत्यक्ष ज्ञान न कहा जा सकेगा । अतः प्रत्यक्ष-प्रमा ( ज्ञान ) के लिये इन्द्रियों 
का वस्तुप्राप्यकारित्व होना आवश्यक है | अर्थात्‌ इन्द्रियो का अर्थ के साथ 
सन्निकर्ष होने पर ही प्रत्यक्ष-प्रमा ( ज्ञान ) की उत्पत्ति हुआ करती दै । 


उपर्युक्त विवरण से आत्मा-मन-इन्द्रिय और अर्थ इन चारों के तीनप्रकार 
सम्बन्धों का ज्ञान हमें प्राप्त हो जाता है । (१) आत्मा का मन के साथ सम्बन्ध 


(२) मन का इन्द्रिय के साथ और ( ३ ) इन्द्रिय का अर्थ के साथ। इन | 


तीनों प्रकार के सम्बन्धों के द्वारा निर्विकल्प ज्ञान की उत्पचिःहुआ करती है| 

यह निर्विकल्पक-ज्ञान क्या दै! उसका स्वरूप क्या है! इसको 
स्पष्ट करते हैं :-- 

इसी को स्पष्ट करते हुये “तततोऽर्थसन्निङृष्टे नेन्द्रियेण निर्विकल्पर्क नामजा- 
त्यादियोजना हीनं वस्तुमात्रावगाहि किञ्चिदिदमिति ज्ञाने जन्यते” यह कहा 
गया है। इसी में “बस्तुमात्रावगाहि ज्ञानम्‌? कहकर निर्विकल्पकज्ञान के 
स्वरूप (लक्षण) को भी वतला दिया गया है। किञ्चिद्‌ इदं इति” इन 
शब्दों के द्वारा उसके स्वरूप का संकेत किया गया हे । और “नामजात्यादिः 
योजनाहीनम्‌? के द्वारा “मात्र” शब्द का स्पष्टीकरण किया गया है । 
“बस्तुमात्रावगाहि शानम” अर्थात्‌ जो केवळ वस्तु के स्वरूप का ही ग्रहण 
कराता है वही “निर्विकल्पक-शान” कहलाता दै। जैसे-इमारी नेत्र- 
इन्द्रिय तथा घट के सन्निकर्ष से जो घट के स्वरूपमात्र का आभास होता है 


वही निर्विकल्पक-प्रत्यक्ष है | इसी स्वरूप को “इदं किञ्चित्‌-इति ऐसा कहा 
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गया है अर्थात्‌ “यह कुछ” है । और हमें उस वस्तु के नाम, जाति आदि का | 

` कुछ भी ज्ञान नहीं है-“नामजास्यादियोजनाद्दीनम्‌” । अर्थात्‌ यह घटत्व जाति 

से युक्त घट नामक वस्तु है-इस प्रकार का ज्ञान नहीं होता है। अतः केवढ |. 

वस्तु का ग्रहण कराने वाला [ “वस्तुमात्रावगाहि? ] उसको कहा गया है। ' 
“नामः से अभिप्राय “संज्ञा से है। जैसे-घर आदि । “जाति? से अभि / 

प्राय है--“'समी सजातीय वस्तुओ में रहने वाळा धर्म । जैसे--“धर में रहने | 
बाला धर्म 'घटत्व' आदि । 'नामजात्यादिर में “आदि” शब्द से 'गुण' 'क्रियाः | 
आदि का ग्रहण करना चाहिये । “योजना? शब्द से अभिप्राय है “परस्पर | 
विशेष्य-विशोषणमाव सम्बन्ध» [ “योजना विशेषणत्वेन सम्बन्ध” चि० ] | 
अथवा विशिष्ट सम्त्रन्ध है । इस प्रकार के सम्बन्ध से 'हीन? अर्थात्‌ रहित | | 
तात्पर्यं यह हुआ कि नाम, जाति आदि के विशिष्ट-सम्बन्ध से रहित ज्ञान को हौ | 
निर्विकल्पक-ज्ञान कहा जाता दै । किन्तु जब इस ज्ञान में घटत्व जाति का धट | 
व्यक्ति ( नाम ) के साथ सम्बन्ध ( योजना अथवा वैशिष्ट्य ) अवभासित होने | 
द छगा करता है तब यह सविकस्पक-ज्ञान का रूप धारण कर लेता है । ] | 


प्रत्यक्ष-प्रमा का दूसरा करण-इन्द्रियार्थसन्निकषँ” बतलाया गया या। 

अब इसी द्वितीय करण को स्पष्ट करते हैं :-- 
| कदा पुनरिन्द्रियाथेसन्निकषेः करणम्‌ ? | 
यदा निर्विकल्पकानन्तरं सविकल्पकं नामज्ञात्यादियोजनात्मकं : 
डित्थोऽयं, ब्राह्मणोऽयं, रयासोऽयसिति विशेषणविशेष्याबगाहिः ज्ञानः | 
मुत्पद्यते, तदेन्द्रियाथे-सन्निकषेः करणम्‌। निर्विकल्पकं ज्ञानसवान्तर | 
ञ्यापारः, सविकल्पक ज्ञानं फलम्‌ । । 
--( पुनः ) फिर ( इन्द्रियार्थसन्निकषेः ) इन्द्रिय और अर्थ का सन्निः | 

कर्ष ( कदा ) क्र ( करणम्‌ ) करण होता है १ | 
(यदा ) जब (निर्विकल्पकानन्तरम्‌ ) निर्विकल्पक शान फे पश्चात्‌ | 
नामजात्यादि योजनात्मकम्‌ ) नाम, जाति आदि योजना सहित ( डित्यः अयम्‌) | 
यह डित्थ [ नाम से युक्त प्रतीति ] दै, ( ब्राह्मयोञ्यम्‌ ) यह ब्राह्मण [ जाति | 
का ] है, ( इयामः अयम्‌) यह इयाम [ कृष्ण वर्ण ( गुण ) की प्रतीतिं से | 
युक्त | हे (इति) इस प्रकार का विशेषणविशेष्यावगाहि ) विशेषण तथा | 
विशेष्य का ग्रहण करानेवाळा ( सविकल्पकम्‌ ) सविकदपक ( ज्ञानम्‌) ज्ञान. 


( उत्पद्यते ) उत्पन्न होता है । ( तदा ) तत्र ( इन्द्रियाथेसन्निकषः ) इद्धिय | 
और अर्थ का सन्निकर्ष ( करणम्‌) करण होता हे, ( निर्विकल्पकम्‌ ) निर्विक 
ब्पक ज्ञान (अवान्तरख्यापारः ) अवान्तख्य़ापार होता है [ और ] सविकल्पक ' 
ज्ञानम्‌) सविकल्पक-ज्ञान ( फलम्‌) फल होता है | ः 
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[ निर्विकल्पक-शान कौ उत्पत्ति के दुरन्त अगले ही क्षण में सविकल्पक- 
ज्ञान की उत्पत्ति हुआ.करती है । परिणाम-स्वरूप दोनों ही प्रकार के ज्ञानों के 
मध्य में समय का व्यवधान नहीं हुआ करता है । सविकल्पकज्ञान की उत्पत्ति 
में निर्विकल्पक-शान भी कारण हुआ करता है। निर्षिकदपक ज्ञान की उत्पत्ति के 

अन्नन्तरु तुरन्त ही किसी पदार्थ के नाम, जाति तथा गुण आदि का ज्ञान प्राप्त 


हुआ करता है । यही सविकह्पक-शान है। अतः सविकल्पक-ज्ञान की उत्पत्ति 
में निर्दिकल्पक-ज्ञान को कारण मानना ठीक ही है |. 


[ सुविकल्पक-ज्ञान का स्वरूप ई-“विशेषणविशेष्यावगाहि ज्ञानं सविकल्पः 
कम?” । अर्थात्‌ जो ज्ञान विशेषण-विशेष्य-सम्बन्ध का ग्रहण करता है उसे 


“सविकल्पक ज्ञान? कहा जाता है। 'सविकल्पक ज्ञान में नाम, जातिं, गुण 
आदि की योजना ( सम्बन्ध अथवा वैशिष्टय) का होना आवश्यक है । जैसे 


अमी उदाहरण के रूप में बतलाया भी गया है कि इसका नाम 'डिस्थ? हे, 
यह ब्राह्मण जाति का है तथा कृष्णवर्ण (गुण) का है । “डित्थ अयम्‌?, 
“न्राह्मणः अयम्‌?, इयामः अयम्‌? में डित्थ, ब्राह्मण तथा श्याम पद्‌ विशेषण हैं 
तथा 'अयम्‌? पद विशेष्य है । इस मोति यह ज्ञान विशेषण और विरोष्य के 
सम्बन्ध से युक्त होने के कारण 'सविकल्पकः ही है | 
नं करणम्‌ ९ 

Eh हानोपादानोपेक्षाबुद्धयो जायन्ते तदा | 
'निर्विकर्पकं ज्ञानं करणम्‌ । सबिकल्पकं ज्ञानमवान्तरव्यापारः) हाना दि- 
बुद्धयः फलम्‌ । ै 

३--( पुनः ) फिर ( ज्ञानम्‌) निर्विकल्पक-शञान ( कदा ) कब्र ( करणम्‌) 
करण होता है १ 

( यदा ) जब ( उक्तसविकल्पकानन्तरम्‌ ) उक्त सविकदपक शान के पश्चात्‌ 
( हानोपादानोपेक्षाबुद्धय/ ) हान अर्थात्‌ त्याग करने, उपादान अर्थात्‌ ग्रहण 
करने तथा उपेक्षा करने की बुद्धि ( जायन्ते ) उत्पन्न होती है ( तदा ) तत्र 
[ उस हान, उपादान अथवा उपेक्षा-बुद्धि रूप फल के प्रति ] ( निर्विकस्पकं - 
इनम्‌ ) निर्विकल्पक-श्ञान ( करणम्‌.) [ होता है ], ( सविकल्पकं ज्ञानम्‌ ) 
सविकल्पक-शान ( अवान्तर व्यापारः ) अवान्तर ब्यापार | होता है ] तथा 
( हानादिबुड्यः ) हान [ त्याग ] आदि की बुद्धि ( फलम्‌ ) फल होती है | 

[ इस 'हानोपादानोपेक्षाबुद्धयः? में हान, उपादान तया उपेक्षा तीनों ही 
शब्दों के साथ बुद्धि का सम्बन्ध है। इसी कारण “बुद्धय” इस बहुवचन का ` 
प्रयोग हुआ है अर्यात्‌ हानबुद्धि, उपादानबुद्धि और उपेक्षाुद्धि । हानसाब्द 
का अर्थ है “त्याग? । किसी पदार्थ अथवा वस्तु के त्याग का निश्चय करना ही 


'हानबुद्धि? है । “उपादान? का अर्थं है । अद्दण करना? । किसी पदार्थ * 30 
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वस्तु के ग्रहण करने का निश्चय करना ही 'उपादान-बुद्धि' है। “उपेक्षा 
अर्थ है “तटस्थ माव? । किसी वस्तु के प्रति तटस्थ अथवा उदासीनता का भाव | 
रखना ही 'उपेक्षा-बुद्धि! हे । यह तीनों प्रकार की बुद्धि सविकल्पकऱश्ञान के 

अनन्तर ही हुआ करती है । देसे--बदिं मागे मै चलते समय अचानक शै | 
किसी ऐसे प्राणी अथवा जन्तु का दर्शन हो जाय कि जो सर्वथा हमको हारि / 
ही पहुँचाने वाला हो तो उसके विषय में यही इच्छा हुआ करती है कि | 
इसका त्यागकर आगे बढ़ा जाय | यहाँ पर उस प्राणी अथवा जन्तु को नेत्रे- 

न्द्रिय द्वारा देखना अर्थात्‌ उसके स्वरूपमात्र का ज्ञान होना ही “निर्विकल्पक: 

ज्ञान? है । इसके पश्चात्‌ उसके नाम” [ यह “अमुक? हे आदि-आंदि ], जाति | 
आदि से विशिष्ट-ज्ञान की प्रतीति हुआ करती है । यही 'सविकल्पक शान! | 
है। तदनन्तर “यह त्यागने योग्य है? ऐसी हानबुद्धि उत्पन्न होती है। इसी | 
भाँति ग्राह्य वस्तुओं के विषय में यह 'उपादेय? अर्थात्‌ ग्रहण करने योग्य? है | 
तथा “उपेक्षणीय? बस्तुओं के बारे में “यह उपेक्षा कर देने योग्य है? ऐसी वृद्धि 
उत्पन्न हुआ करती दै । इस 'हानोपादानोपेक्षा बुद्धि के पश्चात्‌ ही व्यक्ति कौ 
किसी मी कार्य के करने में “प्रबृत्ति, हुआ करती है | कहने का तात्पर्य बह है 
कि किसी मी प्रकार के अर्थ के ज्ञान की पूर्णता तमी हुआ करती कि जब उसका 
“स्वरूप-ज्ञान? [ निर्विकल्पक ज्ञान | ' निइचयात्मक ज्ञान? [सविकस्पकज्ञान] तथा | 
उस “अर्थ? की उपयोगिता का निश्चय [हानोपादानोपेक्षाडुडि] हो जाया करता है| | 
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न्याय तथा वैशेषिक दर्शनों में वर्णित सिद्धान्तों के आधार पर 'हानोपदाः । 
नोपेक्षा बुडि? को मी प्रत्यक्ष-प्रमाण का फल माना गया है । किन्तु इस 'हानोः 


पादानोपेक्षाबुद्धिः को प्रत्यक्ष-प्रमा [ ज्ञान , के अन्तर्गत रखना उचित है वा | 
नहीं ! इस वारे में विद्वानों का कुछ मतभेद है। उनका कहना है किं | 
“हानोपादानोपेक्षा बुद्धि? को “प्रत्यक्ष प्रम? माना जायगा तो इसका अन्तरमा | 
'सबिकल्पक प्रत्यक्ष” के अन्तगैत ही करना होगा क्योंकि साक्षात्कारिणी प्रमा 
के तो दो ही भेद स्वीकार किये गये हैं (१ ) निर्विकल्पक ( २ ) सविकल्पक। | 

कुछ विद्वानों का यह कथन है कि 'सविकल्पक ज्ञान? के अनन्तर बे | 
(हानोपादानोपेक्षाबुद्धि? उत्पन्न हुआ करती है वह वस्तुतः प्रत्यक्षप्रमा नहीं ३ | 
वह तो अनुमिति' ही है। अतः प्रत्यक्ष-प्रमा में उसकी गणना उचित नही है |] 

उपर्युक्त तीनों प्रकार के “करणों? के निरूपण में “अवान्तरस्यापार? का उसे 
आया है । यह 'अवान्तरव्यापार क्या है! ऐसी जिज्ञासा उत्पन्न होती है| | 
इस जिज्ञाशा के निराकरणाथे अब 'अवान्तरव्यापार का लक्षण करते हँ | 

त्जन्य्तञ्जन्यजनकोऽवान्तरव्यापारः। यथा ङुठारजन्यः झुट 
दारुसंयोगः ङुठारन्यच्छिदाजनकः। 


र 


प्रत्यक्षम्‌_ «१ 
जो ( तत्‌ जन्यः ) उस [ करण ] से उत्पन्न हो [तथा] (तत्‌ जन्य जनकः) 
उस [ करण] से जन्य अर्थात्‌ उत्पन्न होने वाले [ जन्य - कार्य अथवा 
“कळ ] का जनक हो, वह ( अवान्तरव्यापारः ) अवान्तख्यापार कहलाता है । 
“यथा ) जैसे ( कुठारजन्यः ) कुठार से उत्पन्न वाळा ( कुठारदारुसंयोग ) 
कुठार और दारु [ लकड़ी ] का संयोग ( कुठारजन्यछिदाजनकः ) कुठार से 
उत्पन्न होने वाली छेदन ( काटना ) क्रिया का जनक ( उत्पादक.) होता है। 
यह अवान्तर-व्यापार समौ स्थका पर करण तथा फल के मध्य में ही रहा 
करता ह्वै । इसौ कारण उसे 'अवान्तरव्यापारः कहा जाता है । ०लकड़ी ( काष्ठ 
अथवा दारु ) कारने का साधन ( करण ) कुठार है । इस कुठार द्वारा बार- 
चार लकड़ी पर प्रहार किया जाया करता है। इसी को कुठार और लकड़ी 
का संयोग कहा जाता है । य के द्वारा लकड़ी कटा करती है । इस भाँति 
कुठार (करण) द्वारा कुठार और दारु (लकड़ी) के संयोग 
द्वारा i कटना रूप ( आ ) 28४ की य (वान्वरन्यापाे 
इस उदाहरण में 'कुठारदा रुसंयोग? ही अवान्तरव्यापार है| इसकी उत्पत्ति 
कुठार ( करण ) से होती है अर्थात्‌ यह व्यापार करणजन्य अथवा तजन्य 
है । यह व्यापार ( कुठार + दारु का संयोग) ही कुठार से उत्पन्न होने वाले 
छिदा ( काटना ) रूप फल का जनक भी हे अथवा 'तज्नन्यजनक: मी है । 
इससे स्पष्ट है कि फळ की उत्पत्ति के लिये करण में व्यापार भी होना आव- 
च्यक हे । तथा यह व्यापार करण और फळ के मध्य ही विद्यमान है । इसी 
माँति प्रत्यक्ष प्रमा (ज्ञान ) का “करण” इन्द्रिय हुआ करती दै । इन्द्रिय का 
“अर्थः के साथ हुआ सन्निकर्ष ही “अवान्तरव्यापार हे तथा यह व्यापार 
इन्द्रिय से उत्पन्न होने वाली ( अर्थात्‌ इन्द्रियबन्य ) साक्षात्कारिणी प्रमा 
९ निर्विकल्पक ज्ञान ) का जनक मी है। अतः 'इद्धियार्थसंनिकर्षः रूप व्यापार 
“में 'अवान्तरव्यापार? का उक्त लक्षण घट मी जाता है। इन 'अवान्तरव्यापारो? 
मध्यस्थता को तीनों करणों के आधार पर देखिये 


करण अवान्त्रव्यापारा फल 
' १) इन्द्रिय | इन्द्रियाथेसन्निकषे निर्विकल्पक-प्रमा i 
९२) इन्द्रियाथसन्निकर्ष निर्विकल्पकज्ञान सविकस्प॒क-प्रमा (ज्ञान 
(२) निर्विकर्पकज्ञान सविकस्पकज्ञान हानोपादानोपेक्षा बुद्धि 


कुछ विद्वानों ने प्रत्यक्ष प्रमा के तीन रूपों को स्वीकार किया है किन्छु 
उस प्रत्यक्ष-प्रमा के तीन करणों को स्वोकार नहीं किया है। उनका कथन दैः 

अत्र करिचदाइ--सविकर्पकादीनासपीन्द्रियमेव करणम्‌ । यावन्ति 
'त्वान्तरालिकानि सञ्निकषोदीनि तानि सबीण्यवान्तरन्यापार इति। 
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। 
डर तत कसाषा | | 


(अत्र) इस विषय में [अर्थात्‌ तीन प्रकार के करणों का प्रतिपादन क गे] 
( कश्चित्‌ ) कोई ( आह ) कहते हैं कि ( सविकल्पकादीनामू व कल्पक 
ज्ञान आदि सब प्रकार के [ फलों ] का ( करणम्‌ ) करण ( ड्‌ क एव ) | 
[केवळ एक] इन्द्रिय ही है । तथा (यावन्ति) जितने भी ( तु अ त | 
बीच के ( सनिकर्षादीनि ) इन्द्रियसन्निकर्ष आदि हैं (तानि) (> है | 
(अवान्तख्यापार इति ) अवान्तर व्यापार ही हैं [अर्थात्‌ निर्चिफल्पक शान त 
उत्पत्ति में 'इन्दरियार्थसन्निकर्ष? नामक एक. ही अवान्तर व्यापार है। हर | 
कल्पक-ज्ञान? की उत्पत्ति में 'इन्द्रियाथंसन्निकध तया निर्विकल्पकशान, ! | 
अवान्तरव्यापार हैं । हानोपादानोपेक्षाबुद्धि की उत्प त्त्मिं स्य | 
निर्विकल्पक ज्ञान तथा सविकल्पक ज्ञान--ये तीनों अवान्तर ब्यापार 1) 1 | 

[ मत्यक्षप्रमा ( ज्ञान ) के विविध करणें के सम्बन्ध में कुछ चाच | 
विद्वानों का कथन यह है कि जिस भाँति निर्विकल्पक शान का करण ३ ग 
है उसी माँति सविकल्पक-शान का करण भी इन्द्रिय ही हैं । बीच मे | 
वाले 'इन्द्रियाथेसन्निकषे? आदि समी “अवान्तर व्यापार ही हैं। कहने का 


पनिर्विकल्पकज्ञान! तथा 'सविकल्पकज्ञान? ये तीनों उसके अवान्तरव्यापार हैं | 
ऐसी स्थिति में प्रत्यक्षप्रमा के त्रिविध करण न होकर एकविध ही करण स 
और बह होगी इन्द्रिय । यदि ऐसा नहीं माना जायगा और जिविध करणों भे 
ही अस्तित्व को स्वीकार क्या जायगा तो 'सविकल्पक-शान! आदि में ॥ 
इन्द्रियजन्यत्व का अनुभव हुआ करता है जिसे हम “'वक्षुषा घट प 
इत्यादि शब्दों के द्वारा कहा करते हैं, की प्रामाणिकता ही समास होजा हा 
इसके उत्तर में यह कहा जाता है कि “करण वह कहलाता है कि स । 
व्यापार के अनन्तर बिना बिलम्ब के हो [ अथवा व्यापार के प 
फळ की उत्पत्ति हो जाया करतौ है [ “फलायोगव्यवच्छिन्ने करणम्‌” ]1 
अनुसार निर्विकल्पकप्रमा (ज्ञान) की उत्पत्ति में तो इन्द्रिय को करण कश भ 
जा सकता है; सविकल्पक तथा हानादिंबुद्धि की उत्पत्ति में नहीं? साविक | 
ज्ञान को ही उदाहरण के रूप में छीजिये। इस सविकह्पक-प्रमा की ल | 
में इन्द्रिय के द्वारा इन्द्रियार्थ-सन्निक्ष तथा निर्विकल्पक शान ये दो | 
सम्पन्न हो चुकते हैं, तदनन्तर 'सविकल्पक-प्रमा ( ज्ञान )' की उत्पत्ति ४" 


ती 
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|.) 

करती है । अतः (इन्द्रिय करण के व्यापार के तुरन्त बाद ही फल (सविकड्पक- 
ज्ञान ) की उत्पत्ति न हो सक्गी। ऐसी स्थिति में 'इन्द्रि को सविकल्पक- 
ज्ञान का करण नहीं कहा जा सकेगा । अतः उसका करण (इद्द्रियार्थसन्चिकर्ष 
को ही मानना होगा | यही स्थिति हानादिबुद्धि रूप फळ के करण के विषय में 
भी उत्पन्न होगी । अतः उसका भी करण “निर्विकल्पक-ज्ञान? को ही मानना होगा | 
इस दृष्टि से प्रस्यक्ष-प्रमा के उपर्युक्त त्रिविध करणों का मानना ही उचित होगा । 

इस समाधान के कर दिये जाने, पर यह कहा जा सकता है कि “प्रतिगतं 
अक्षं, प्रह्मक्षम्‌?' इस व्युत्पत्ति के आधार पर “इन्द्रियः ही प्रत्यक्ष? का प्रमुख 
अर्थ--[ न्या० बृ: १-१-४ ] है | अतः इन्द्रियः को हौ 'प्रत्यक्ष-प्रमा? 
[ प्रत्यक्षप्रमाण द्वारा होने वाली तीनों ही प्रकार को प्रमाओं का ] का “करण? 
मानना उचित होगा । अभी जो यह कहा गया था कि सविकह्पकज्ञान आदि 
“इन्द्रिय? करण के विद्यमान रहने पर भी अविलम्बेन नहीं हो पार्येगे। अतः 
सविकह्पक तथा हानादिबुद्धिूप फल की उत्पत्ति में इन्द्रिय को करण मानना 
उचित नहीं है । तो इसका समाधान इस प्रकार हो जायगा कि “करण? का 
लक्षण यह करेंगे--“व्यापारवत्‌ कारणं करणम्‌? [ जैसा कि “सारमञ्जरी” में 

`बर्णित है कि “व्यापारवत्‌ कारणमिति मते इन्द्रियं करणं बोध्यम्‌ ]। इसके 

अनुसार “इन्द्रिः ही करण होगी तथा “इन्द्रिय [करण] और फळ के मध्य में जो 
रहेगा वह सब व्यापार ही कहा जायगा | अतः तीनों प्रकार की प्रत्यक्ष प्रमाओं 
का करण: इन्द्रिय? ही होगी तथा शेष सभी (मध्यवत्तीं) अवान्तर व्यापार होंगे | 

इस कथन का समाधान इस भाँति हो जायगा कि यदि केवळ (इन्द्रिय 
को ही करण माना जायगा और इन्द्रियार्थसन्निकष, निर्विकल्पकज्ञान तथा 
सविकल्पक ज्ञान--ये तीनों अवान्तर व्यापार माने जायेंगे तो इन सभी 
“अवान्तरव्यापारो में अवान्तर व्यापार का “तज्ज्यन्यः तजन्यजनकोऽवान्तरः 
व्यापारः? यह लक्षण घटित न होगा | 

इसका समाधान यह हो जावेगा कि “इन्द्रियार्यसन्निकष? इन्द्रिय का अङ्ग 
ही है तथा अपना अङ्ग “व्यवधायक? नहीं हुआ करता है ( स्वाङ्गमव्यवधाय- 
कम्‌?» ) । अतः उपर्युक्त दोष का निराकरण हो जायेगा । इसके अतिरिक्त यदि 
करण का ढक्षण--“जिसके होने पर अविलम्बेन फळ की उत्पत्ति हो जाया 
करती है? यही माना जाय तो भी “खाङ्गमव्यवधायकम्‌ के आधार पर ही 
“इन्द्रिय को करण माना जा सकता है । ; 

ज्ञान के दो प्रकार माने जाते हैं (१) परोक्षः्ञान। (२) अपरोक्ष-्ञान। 
डिस ज्ञान में कोई अन्य ज्ञान 'करण? हुआ करता है उसे “परोक्ष कहा जाता 
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है । यथा- अनुमिति में व्यातिज्ञान, उपमिति में साहश्यशान तथा शाब्दो 
में पदज्ञान 'करण' हुआ करते हें । अतः ये,तीनों ही [ अनुमिति ] अनुमज 
प्रमाण द्वारा होने वाळा जान), उपमिति ( उपमान प्रमाण द्वारा होने वाळा | 
ज्ञान ) शाब्दबोध ( शब्दप्रमाण द्वारा होने वाळा ज्ञान ) [ ज्ञान “परोक्ष-्ानः | 
कहलाते हैं । प्रत्यक्ष-ज्ञान में कोई अन्य ज्ञान 'करण? नहीं हुआ करता है। 
अतः उसे 'अपरोक्ष-्ञानः कहा जाता है । अपरोक्ष ज्ञान का लक्षण है: | 
“ज्ञानकरणकान्यत्वमपरोक्षत्वम?? । अर्थात्‌ ˆ शानकरणक से भिन्न ज्ञान ही | 
“्अपरोक्ष-शञान? कहलाता है। निर्विकल्पक ज्ञान के अस्तित्व को स्वीकार करने | 
बाले सभी लोगों ने उसे प्रत्यक्ष अथवा अपरोक्ष ही माना है । 

प्रकारान्तरसे 'प्रत्यक्ष' के दो मेदों को प्रायः सभी ने स्वीकार किया है ( १) | 
लौकिक (२) अलौकिक । लौकिक-पुरुषों के प्रत्यक्ष को 'लौकिक? कहा गया हे! | 
यह ढौकिक-प्रत्यक्ष इन्द्रियःसन्निकर्ष आदि कारणों के होने पर ही हुआ करता 
है। किन्तु योगियों के प्रत्यक्ष के लिये इन्द्रिय-सन्निकर्ष आदि कारण-सामग्री की | 


| 
८४ Se ं 
| 

। 


कोई आवश्यकता नहीं हुआ करती है क्योंकि वे अपनी योगज-सामध्यं के | 
आधार पर ही ( इन्द्रियाथै सन्निकं के बिना मी ) भूत, भविष्यत्‌, सूक्ष्म एवं | 


विप्रकृष्ट आदि वस्तुओं का प्रत्यक्ष कर लिया करते हैं । उनका यह ज्ञान यथार्थ | 
तथा साक्षात्काराव्मक निर्विकल्पक-शान होता है । इस दो प्रकार के जाळ र 
उत्पन्न लौकिक तथा अलौकिक दोनो ही प्रकार के निर्विकल्पक ज्ञान ओर उनकी | 


कारण सामग्री के बिषय में प्रायः सभी निर्विकल्पकवादी-जन एकमत हें 1 1 

अमी प्रत्यक्ष के जिन तीन करणों का वर्णन ऊपर किया गया है उनमें एक 
८इन्द्रियार्थसम्निकर्षश भी है अथवा जो ढोग केवल (इन्द्रिय को ही करण मानते 
हैं उनके मत में मी “इन्द्रियाथसन्निकषे? एक व्यापार है। अतः अब सौ | 
८इन्द्रियार्थसन्निकर्ष' के प्रकारों का वर्णन करते हैं :-- | 

इन्द्रयार्थयोस्तु यः सन्निकणेः साक्षात्का रिग्रमा दवेतुः स षड्विध एव | 
तद्यथा, संयोगः, संयुक्तसमवायः, स्ंयुक्तसमवेतसमवायः, समबा 
समवेतसमवायः, विशेष्यविशेषणभावदचेति । | 

[ प्रत्यक्ष का करणभूत ] ( इन्द्रियार्थयोः ) इन्द्रिय और अर्थ का (यः) | 
जो ( सन्निकर्षः ) सन्निकर्षं ( साक्षात्कारिप्रमा हतुः ) साक्षात्काराअक श | 
[ प्रमा ] का कारण है (स) वह ( षड्विधः एव ) छः प्रकार का ही है| 
( तद्यथा ) जैसे कि-[ १ ] ( संयोगः ) संयोग, [ २ ] ( संयुक्तसमवाग) 
संयुक्तसमवाय ( ३ ) ( संयुक्तसमवेतसमवायः ) संयुक्तसमवेतसमवाय [४1 


(समवायः ) समवाय, [ ५ ] ( समवेतसमवायः ) समवेतसमवाय ( च ELSE 
बा परम ) विशेष्यविशेषणभाव | | 


ह 
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प्रत्यक्ष ८५ 


[ इळ छः प्रकार के इन्द्रियाथंसन्निकषा का जो क्रम रखा गया है उसकी 
उपयोगिता भी अपने-अपने स्थान पर ठीक हौ । संयोग-सन्निक्ध किन्ही 
दो का हुआ करता है तथा वे दोनों अयुतसिद्ध नहीं हुआ करते हैं । उन 
दोनों की प्रथकता स्पष्ट ही रहा करती हे । समी पदार्थों का.आश्रय होने के 
कारण द्रव्य को प्रधान माना गया है। अतः सर्वप्रथम इन्द्रिय का सन्निकर्ध 
द्रव्य के साथ ही हुआ करता है। तथा ये दोनों अयुतसिद्ध मी नहीं है । 
अतः इन दोनों (इन्द्रिय + द्रव्य } का सन्निकर्षं “संयोगःसन्निकषः ही है । 
( २)” तदनन्तर द्रव्य में रहनेवाले गुणों के सक्निकषं का त्रहर्ण किया जाता 
है| द्रव्य और गुण अयुतसिद हैं त्तथा इन दोनों का सम्बन्ध समवायसम्बन्ध 
है । अतः गुणों के साथ इन्द्रिय का “संयुक्तसमवायः सन्निकर्ष हुआ । इन्द्रिय 
द्रव्य के साथ संयुक्त है तथा उस द्रव्य में गुण-समवाय सम्बन्ध से विद्यमान 
हें। अतएव इन्द्रिय का गुणों के साथ संयुक्तसमवाय-सन्निकर्ष ही होगा । (३) 
इसके पश्चात्‌ उन गुणों में रहने वाली जाति? ( सामान्य ) का ग्रहण इन्द्रिय 
द्वारा किया जाता है । इन्द्रिय द्रव्य के साथ संयुक्त है । उस द्रव्य में गुण- 
समवायसम्बन्ध से विद्यमान है तथा उन गुणों में जाति ( सामान्य-गुणत्व ) 
भी समवायसम्बन्ध से विद्यमान है । अतः उस जाति ( सामान्य ) के साथ 
इन्द्रिय का जो सन्निकषे हो रहा है उसे ' संयुक्त समवेतसमवाय-सन्रिकष ही 
कहा जायगा | (४ ) भोत्रेन्द्रिय द्वारा शब्द का ग्रहण किये जाने में श्रोत्र 
“इन्द्रिय? है और शब्द 'अर्थ’ दै । इन दोनों का सन्निकर्षं “समवाय” ही है | 
क्योंकि कर्ण के विवर ( छिद्र) में जो आकाश हे उसी को श्रोत्र? नाम से 
कहा जाता है। आकाश का गुण शब्द है । अतएव अकाश और शब्द का 
सम्बन्ध गुण और गुणी का सम्बन्ध है जो कि अयुतसिद्ध भी है | गुणी [आकाश] 
में गुण ( शब्द ) समवाय सम्बन्ध से रहा करता है | अतः श्रोत्र से समवाय- 
सन्निकर्ष? द्वारा ही “शब्द्‌? का ग्रहण किया जाता है । (५ ) पुनः शब्द में 
समवायसम्बन्ध से रहने वाळी शब्दत्व आदि जाति का जब श्रोत्रेन्द्रिय द्वारा अहण 
किया जाता है तब श्रोत्र “इन्द्रिय? है, शब्दत्व आदि जाति “अर्थ है । इन दोनों 
का सन्निकर्ष 'समबेतसमवाय-सन्निकर्ष? ही है । (६) जत्र नेत्र से संयुक्त 
पृथ्वी पर “यहाँ भूतछ पर घट नहीं है” इस माति घट के अभाव की प्रतीति 
होती है तब विशेष्यविशेषणभाव-सन्निकर्ष हुआ करता है। इसमें “चक्षु? से 
सयुक्त एश्वीतळ (भूतल) में घट का अभाव विशेषण है तथा भूतळ विशेष्य है । 

प्रमुखरूप से सम्बन्ध दो ही प्रकार के माने गये हैं ( १) संयोग ( २ ) 
समवाय । इन दोनों में ही सम्बन्ध का लक्षण पूर्णरूप से घटता हे । रोष 

प्र 
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सन्निकषों को गौणरूप से सम्बन्ध कहा गया है क्योंकि इनका सम्टन्ध किसी न | 
किसी रूप में इन प्रमुख दो सम्बन्धों के साथ विद्यमान रहा ही करता है । 
[ ऊपर दी गयी व्याख्या से इस बात को सरलता से समझा जा सकता है | ] | 
तकभाषाकार का जो यह कथन है कि “स षड्विध एव” अथात्‌ वह ` 
सन्निक ६ प्रकार का ही है । इससे उनका अभिप्राय यही हे कि लौकिकः | 
सन्निकर्ष ६ प्रकार का ही होता है । न तो इससे कम ही होता है और न | 
अधिक ही । हां, इतना अवश्य है कि न्यायबेशेषिक सम्प्रदाय में २ मकार 
के अलौकिक-सन्नकर्ष भी स्वीकार किये गये हैं जिनसे तर्कभाषाकार का कोई 
विरोध नहीं है । 0 | 
वास्तविकता यह है कि “इन्द्रियार्थसन्निक्ष के पहले दो ही प्रकार होते | 
हैं (१) लौकिक (२) अळौकिक । इनमें से प्रथम ६ प्रकार का है कि जिसका | 
यर्णन अमी ऊपर किया जा चुका है । 'अळौकिक-सन्निकष? तीन प्रकारका 
माना गया है जैसा कि न्यायसिद्वान्तमुक्ताबलीकार श्री विश्वनाथ ने लिखा मी क्‍ | 
“८अळौकिकस्तु व्यापारञ्रिविधः परिकीर्तितः | | 


सामान्यलक्षणो ज्ञानळक्षणो योगजस्तथा | 
न्यायसिद्धान्तमुक्तावली --६६॥ 


अर्थात्‌ अलौकिक-सन्निकषे ( १ ) सामान्यलक्षण ( २ ) ज्ञानलक्षण तया 
(३) योगज नामों से तीन प्रकार का होता है । इन तीनों का संक्षितः 
परिचय निम्नलिखित दैः 
„^ १, सामान्यलक्षण-अलीकिंक-सन्निकणे- 
जब कोई व्यक्ति किसी एक वस्तु का ज्ञान प्रास कर ल्या करता है तो 
बह उस प्रकार की सम्पूर्ण वस्तुओं को अपने आप जान छिया करता है | वह | 
उस वस्तु में रहने वाळे सामान्य ( जाति ) धर्म के द्वारा एक वस्तु के शाने | 
ही सजातीय समस्त वस्तुओं के सामान्य-ञ्चान को प्रास कर ल्या करता है। 
“यह ज्ञान, सामान्य के आधार पर ही हुआ करता दै । अतः एक वस्तुका 
ज्ञान हो जाने पर उसमें रहने वाले सामान्यधर्म के द्वारा उसकी सजातीय समी. 
वस्तुओं के ज्ञान के हो जाने में ““सामान्यलक्षण-अलीकिकसन्निकष” होता 
है । जेसे-कोई व्यक्ति इम को गाय को दिखलाकर यह कहता है कि यह “गौ” 
है अथवा इसे “गौ” कहा जाता है । “गौ? के प्रत्यक्ष के साथ ही गौं 
रहने वाळी जाति ( सामान्य ) “गोत्व? का मी संयुक्तसमवायः नामक लौकिक 
सन्निकर्ष द्वारा ग्रहण हो जाता है । फिर “गोत्व? रूप सामान्य भी सन्निका 
बन जाया करता दै तथा सामान्यस्वरूप इस सन्निकर्ष के आधार पर अर्ल 
गौओं के साथ ळौकिकःसर्निकषं न होने पर भी ज्ञान प्रास हो जाता है। | 
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अतः यह ज्ञान सामान्यलक्षण-अछौकिक-सन्निकष द्वारा ही प्रात होता है। 
यहाँ 'सामान्यलक्षण' में लक्षण शब्द से स्वरूप और .'शञान! दोनों अथ लिये 
जा सकते हैं। उक्त स्थिति में सामान्यलक्षण सन्निकर्ष के दो प्रकार हो जावरे 
(१) सामान्यरूप (२) सामान्यज्ञान । इम प्रतिदिन महानस ( रसोई ) में घूम 
और बहि ( अग्नि ) को देखते हें । वहाँ धूमत्व सामान्य के द्वारा सम्पूर्ण 
'धूमो का तथा वहित्व सामान्य के द्वारा सम्पूर्ण वहियो का ग्रहण हो जाता है। 
और दोनों की व्यासि का ग्रहण मी तभी होता है | जैते- पर्वत में 
'धूम का दे्वने पर दूर स्थिति पर्वतस्थ अग्नि का जो ज्ञाळ होता है वह 
इस सामान्यळ'इण-अळौकिक-सक्षिकषे द्वारा ही होता है। इस शान के लिये 
'पर्वतस्थ धूम में पर्वतस्य अग्नि की व्यासि का ज्ञान अपेक्षित है । इस व्यासि के 
ज्ञान के लिये इस अलौकिक-सन्निकषे को स्वीकार करना आवश्यक है। 
२, ज्ञानलक्षण— 

अलौकिक-सन्निकर्ष-यह सन्निकर्ष स्मृति से सम्बन्धित होता दै तथा 

अलौकिक प्रत्यक्ष में कारण होता है । इसका उदाहरण है-- 


सुरभिचन्दनखण्डम्‌? | किसी दिन बाजार में किसी ने चन्दन के इकडे 
सूँघकर तथा परीक्षा कर यह समझ छिया कि यह सुगन्धित चन्दन का इकड़ा 


है । किसी अन्य दिन किसी अन्य ग्राहक ने आकर दुकानदार से चन्दन के 
डुकड़े को दिखलाने के लिये कहा । उसने 'वन्दन का इकड़ा उसे दिखलाया। 
उस ग्राहक ने इस चन्दन के टुकड़े को हाथ में लेकर पहले वाले व्यक्ति से 
उस चन्दन वाले इकड़े के बारे में उसकी सम्मति मागी तो उसने दूर से ही 
उसे देखकर कह दिया कि यह सुगन्धित चन्द्न है । इस अवसर पर उसने 
चन्दन के इकडे को आँख से तो देखा किन्तु इस बार उसकी गन्ध को नासिका 
( घ्राणेन्द्रिय ) से ग्रहण नहीं किया फिर मी उस व्यक्ति को सुरमिचन्दनखण्डमः 
का ज्ञान हो रहा है। इस ज्ञान में चन्दन, उसमें रहने वाळी चन्दनत्व जाति 
और उसके गुण सौरम का उसे प्रत्यक्ष हो रहा है । इसमें चन्दनखण्ड क्ते 
साथ नेत्र का “योग? सम्बन्ध तथा 'वन्दनत्व सामान्य के साथ संयुक्तसमवाय' 
सम्बन्ध होता दै । यह दोनों छौकिक-सन्निकर्ष ही दै । किन्तु 'सौरम' के साथ 
तो नेत्र का ढौकिक-सन्निकर्ष होना संभव नहीं दै । अतः सौरम के प्रत्यक्ष में 
सौरभ का स्मरण ही सन्निकर्ष माना जाता है । अर्थात्‌ नेत्र तथा सौरम का 
“नेत्रसंयुक्तमनःसंयुक्तात्मसमवेतज्ञानरूपेण* [ नेत्र से संयुक्त मन के साय संयुक्त 
जो आत्मा-उस आत्मा में समवाय सम्बन्ध से विद्यमान सौरस गुण hs 
अथवा 'नेत्रसंयुक्तात्मसमवेतसंस्काररूपेण' [उस सौरमशान से उत्पन्न संस्कार के 
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द्वारा नेत्र से हौ उस सौरम-गुण का ज्ञान ] ज्ञान-लक्षण-अढौकिकसन्निकर्ष द्वारा | 
अहण हो जाता है | अतः 'सौरभ? के नेत्र कः विषय न बनने पर मी 'सुरमि- | 
प्वन्दनखण्डम? इस ज्ञान को घाक्षुषःप्रत्यक्ष माना ही जाता है। इसी ज्ञान के 

निमित्त नैयायिको ने 'शानलक्षण-अलौकिक-सन्निकर्ष को 102 किया है। | 
सामान्यलक्षण तथा ज्ञानलक्षण नामक दोनों अलोकिक- | | 
सक्षिकर्षो' में अन्तर-- र्‍या 

इन दोनों में अन्तर यही है कि 'सामान्यलक्षण-अलौकिक-सन्निकषेर किसी | 
सामान्य के आश्रेयभूत सभी व्यक्तियों का ग्रहण करा देता है । जेसे--धूमत | 
और वहित्वरूप सामान्य के आश्रयभूत जो धूम और बहि हैं उन सभी धूमो | 
तथा वहियों का ज्ञान 'सामान्यलक्षण? द्वारा हो जाया करता है तथा इनके साथ 
इन्द्रिय का सन्निकष भी होता है। साथ ही इसी सामान्य के द्वारा दूरस्थित 
अथवा अतीत और अनागत धूम और वहिरूप आश्रय के साथ भी सनिकष हो 
जाया करता है । किन्तु 'शानलक्षण-अलौकिक-सन्निकर्ष” में तो आश्रय के साथ | 
सन्निकर्ष न होकर जिसका ज्ञान हुआ करता है उसी के साथ सन्निकर्ष होता है। | 
(सुरमिचन्दनखण्डम्‌ इस शान में सौरभ के आश्रयमूत “चन्दनखण्ड' का ज्ञान ही 
सन्निकर्षे बनकर ज्ञान के साथ ही 'जञानलक्षणअलौकिक-सन्निकर्ष” द्वारा सोरम | 
का प्रत्यक्ष शान करा दिया करता है । अथवा “सुरमिचन्दनखण्डम्‌? इस उदाहरण 
में चक्षु द्वारा चन्दनखण्ड के देखे जाने पर 'चन्दनखण्डविषयक ज्ञान हो जाता | 
है । फिर यहं 'चन्दनखण्डविषयक ज्ञान ही अळौकिकरूप से सौरभ के साथ सलि" | 
कर्ष बन जाता है । इस प्रकार इस 'चन्दनखण्डविषयक ज्ञान के साथ ही साथ | 
"सौरभ? का मी प्रत्यक्ष हो जाया करता है | और प्रतयक्ष द्वारा धूम का ज्ञानहो | 
जाने के पश्चात्‌ उक्त धूमज्ञान ही भूमत्वगत सकलभूमों के साथ “सामान्यलक्ष्ण | 
अलौकिक-सन्निकर्ष बन जाता है । फिर इस “सामान्यलक्षण-अळौकिक-सन्निकषं | 
द्वारा उत ही समय सकळ धूमों का अलौकिक-प्रत्यक्ष हो जाया करता हे। । 
, इन दोनों प्रकार के अछौकिक-सन्निकर्षो' के बारे में सभी नेयायिक एक | 
मत नहीं हैं । भी रघुनाथ शिरोमणि आदि नैयायिक सामान्यलक्षण-अलौकिक | 
सन्निकषे को नहीं मानते हैं। डी 


३. योगज-अलौकिक-सनिकर्षे -- ई 

[ पर्याप्त समय तक लगातार योग का अभ्यास किये जाने पर साधक-योगी 

में एक विशेष प्रकार की सामर्थ्यं उत्पन्न हो जाया करती है । यही सामर्थ्यम 
धर्म ही सर्वदेशस्थ और सवेकालस्थ समस्त पदार्थों के साथ [ चाहे वे यु | 
हों, समीपस्य हों अथवा दूर हों, अतीत हों अथवा अनागत हों ] इन्द्रिय क | 
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सन्निकष हन जाता है । परिणामस्वरूप जिन पदार्था अथवा वस्तुओं के साथ 
इन्द्रिय के उक्त छः ळौकिक-सन्निकषे तथा सामान्यढक्षण और ज्ञानलक्षण दो 
अलौैकिक-सन्निकषे नहीं हुआ करते हैं, उनके साथ भी योगी की इन्द्रिय का 
यह योगज-सामर्थ्य रूप सन्निकर्ष बन जाता है । और इस सामथ्यरूप सन्निकषे 
के द्वारा वह किसी भी स्थान तथा किसी भी काळ की वस्तु आदि का प्रत्यक्ष 
कर लिया करता है | कोई मी वस्तु उसके लिये अप्रत्यक्ष नहीं रह जातो हैं । 
कहा भी गया हैः-- ० 
० ० “सूक्षमे व्यवहिते दूरेडतौतेड्थेंडनागते तथा। ० 
प्रत्यक्षयोगिनां ज्ञेयं सन्निकर्षातु योगजात्‌ ॥ द्शनमीमांसा-४॥ 
योगी दो प्रकार के हुआ करते हैं ( १ ) युक्त ( २ ) युज्ञान । अतः इस 
आधार पर योगज-अलौकिक-सन्निकर्ष भी दो प्रकार का हो जाया करता है। 
(१) युक्त योगी को तो सदा ही अतीन्द्रिय वस्तुओं का प्रत्यक्ष हो सकता है 
किन्तु (२) युज्ञान नामक योगी ध्यान लगाने अथवा चिन्तन करने पर हो 
किसी अर्थ का प्रत्यक्ष कर पाता दैः-- क 
&युक्तस्य सवेदा मानं चिन्तासहङ्कतो५परः |?” 
[ न्यायसिद्वान्तमुक्तावली-६६ ॥ ] 
` ऊपर जिन ६ प्रकार के इन्द्रियाय-सन्निकषों का उल्लेख किया जा चुका 
है अब उन्हीं का क्रमशः सोदाहरण निरूपण तकमाषाकार द्वारा प्रस्तुत किया 
जाता है :-- नक 
१, संयोग सन्निकप-- 
तत्र यदा चक्षुषा घटिविषयं ज्ञानं जन्यते तदा चक्षरिन्द्रियं, घटोऽयेः। 
अनयोः सन्निकषेः संयोग एव; अयुतसिद्धयभावात्‌। एवं सनसाऽन्त- 
रिन्द्रियेण यदात्मविषयकं ज्ञानं जन्यतेऽहमिति, तदा सन इन्द्रियम्‌, 
आस्माऽर्थः; अनयोः सन्निकषेः संयोग एव । 
(तत्र ) उनमें ( यदा ) जब ( चक्षुषा ) नेत्र से ( घट विषयम्‌ ) घट 
आदि विषय का ( ज्ञानम्‌ ) ज्ञान ( जन्यते ) उत्पन्न हुआ करता है ( तदा ) 
तब ( प्वक्षु: ) नेत्र ( इन्द्रियम्‌ ) इन्द्रिय होती है और ( घटः ) घट ( अर्थः ) 
अर्थ [ बिषय ] होता है । ( अनयोः ) इन दोनों का [ इन्द्रिय और घट का] र 
(सन्निकषः) सन्निकषे (संयोग एव) संयोग ही [होता है] ( अयुतसिद्धयमावात्‌) 
अधुतसिद्ध का अभाव होने से [ अर्थात्‌ यदि नेत्र और घट अधुतसिद्ध | 
( अष्ृथकसिद्ध ) होते तो उनका परस्पर समवाय सम्बन्ध होता | किन्तु 
दोनों अयुतसिद्ध नहीं हैं । अतः उनका परस्पर संयोग सम्बन्ध ही है।]। | 
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(एवम्‌ ) इसी प्रकार ( यदा ) जब ( आन्तरिन्द्रियेण ) आन्तरिकइन्द्रिय | 
[ करण ] ( मनसा ) मन के द्वारा ( आत्मविष्यकम्‌ ) आत्मविषयक ( अहम्‌ 
इति ) “मै हुँ? इस प्रकार का ( ज्ञानम्‌) शान ( जन्यते ) उत्पन्न. होता 
है ( तदा ) तव (मनः ) मन ( इन्द्रियम्‌ ) इन्द्रिय और ( आत्मा ) आमा 
(अर्थः) अर्थ [हुआ करता है तथा |] ( अनयोः) इन दोनों का 
[मन और आत्मा का ] ( सन्निकर्षः ) सन्निकर्षं (संयोग एव ) संयोग | 
ही हुआ करता है | £ | 

सन्निकर्ष शैंब्द का अर्थ है--प्रत्यक्ष को उत्पन्न करनेवाला विशिष्ट सम्बन्ध। | 
इन्द्रिय तथा अर्थ के संयोग द्वारा जहाँ ग्रेल्यक्ष-प्रमा (ज्ञान) की उप्पत्ति | 
हुआ करती दै वहाँ “संयोग” नाम का इन्द्रियाथेसन्निकषे होता है। 
संयोग मी दो द्रव्यॉ में हो हुआ करता है । न्याय तथा वैशेषिक के सिद्धा- | 
न्तानुसार 'इन्द्रिय' द्रव्य ही है। अतः इन्द्रिय [ द्रव्य ] द्वारा जहाँ किसी 
द्रव्य का प्रत्यक्ष होगा वहाँ “संयोग? सन्निकर्ष ही हो सकेगा। न्याय तथा 
वैशेषिक में वर्णित मतानुसार बाह्य-इन्द्रियो में केवळ नेत्र तथा त्वचा ( स्परे | 
सम्बन्धी इन्द्रिय ) द्वारा ही घट, पट, आदि द्रव्यो का प्रत्यक्ष हुआ करता है. 
और आन्तरिक 'मन? के द्वारा आत्मारूप द्रव्य का प्रत्यक्ष किया जाया करता 
है। अतः ये तीन [दो बाह्यन-एक आन्तरिक ] इन्द्रियाँ ही “संयोगः | 
नामक इन्द्रियार्थसन्निकर्षे द्वारा “अर्थ? का प्रत्यक्ष कराया करती | | 


चक्षु तथा घट दोनों का सन्निकर्ष संयोग ही हे । ये दोनों [ प्वक्षु तया | 
घट ] द्रव्य ही हैं तथा ये दोनों अयुतसिद्ध भी नहीं हैं | ऐसा नहीं हे कि इन | 
दोनों में से एक अविनश्यत्‌ अवस्था में दूसरे के आश्रित ही रहता हो। । 
यदि ऐसा होता तो ये दोनों अयुतसिद्ध कहलाते। परन्तु ये दोनों युतसिंड । 
[ एयकसिद्ध ] ही हैं । दों युतसिद्ध पदार्था का ही सम्बन्ध “संयोग? कहलाता 
हे । अतः चक्षु तथा घट का सन्निकर्षं संयोग” ही हे । इसी माति मन दवार | 
आत्मा के प्रत्यक्ष किये जाने में भी “मन? तथा 'आत्मा? दोनों द्रव्य हैं पे | 
दोनों मी अयुतसिद्ध नही हैं | अतः दोनों का सन्निकर्ष “संयोग? ही है । 

जिन द्रव्यो में सम्बन्ध हुआ करता है यदि वे अयुतसिद्ध नहीं हँ तो 
उनका सम्बन्ध अथवा सन्निकषे संयोग? ही हुआ करता है क्योंकि अयुतरिबें 
का सम्बन्ध तो 'समवाय? हुआ करतां है, संयोग नहीं । - ड 

अतः इन्द्रिय द्वारा द्रव्य का प्रत्यक्ष किये जाने में संयोग-सनिकष के 
कारण मानना ठीक ही है । डु 
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२, संयुक्तसमवाय-सनिकर्ष-- 

कदा पुनः संयुक्तसमवायः सन्निकषेः ९ 

यदा चक्षुरादिना घटगतरूपादिकं गृह्यते घटे श्याम रूपमस्तीति, 
ज्ञदा स्वक्लुरिन्द्रियं, घटरूपसथः, अनयोः सन्निकषेः, संयुक्तसमबाय एव । 
-च्षुसंयुक्ते घटेरूपस्य समवायात्‌ । ए६ सनसाऽऽत्मसमवेते सुखादौ 
-गृह्ममाणे, अयमेव सन्निकषेः । , 

( पुनः ) फिर ( संयुक्तसमवायः ) संयुक्तसमवाय ( सन्निकर्षेः ) सन्निकर्ष 
4 कदा ) कब [ होता है! |-- 

( यदा ) जब ( चक्षुरादिना ) चक्षु आदि [ इन्द्रिय | के द्वारा ( घटगत- 
.रूपादिकम्‌ ) घट में रहने वाले रूप आदि [ गुण ] का ( ग्रह्मते ) ग्रहण किया 
जाता है कि (घटे ) घट में ( श्याम रूपम्‌) स्याम रूप ( अस्ति ) है; (तदा) 
:तत्र (क्षुः) नेत्र ( इन्द्रियम्‌ ) इन्द्रिय, ( घररूपम्‌ ) घट का रूप (अर्थः) अथ 
[ होता है ] और ( अनयोः ) इन दोनों का (सन्निकर्षः) सन्निकषं (संयुक्त- 
समवाय एव ) “संयुक्तसमवाय? ही होता है । ( घक्षुसंयुक्ते ) नेत्र से संयुक्त 
*( घटे ) घट में ( रूपस्य ) रूप का ( समवायात ) समवाय होने से [नेत्रेन्द्रिय 
.और घटरूप अर्थ का ] 'स्युक्तसमवाय? सन्निकर्षे हुआ करता हे । 

(एवम्‌) इसी प्रकार [ अन्तः इन्द्रिय ] ( मनसा ) मन से ( आत्मस- 

:मवेते ) आत्मा में समवाय सम्बन्ध से रहने वाले ( सुखादौ ) सुख आदि 
`  य॒ह्ममाणे ) [ गुणों ] के ग्रहण होने पर ( अयं एव ) यह [ संयुक्तसमवाय | 
(( सन्निकर्षः ) सन्निकर्ष ही होता है । 

द्रव्य में गुण, कर्म और जाति तम रहा करते हैं। अतएँव 
“इन्द्रिय के साथ संयुक्त द्रब्यो में गुण, कम॑ तथा जाति का अहण “संयुक्तसमवायः 
सन्निकर्ष द्वारा दु करता है। “संयुक्तसमवाय? का अर्थ ही दै- इन्द्रिय के 
साथ संयुक्त द्रव्यो में समवाय सम्बन्ध से रहने बाळा गुण आदि। ओोत्र-इन्द्रिय 
को छोड़कर शेष सभी इन्द्रियों द्वारा “संयुक्तसमवाय? सन्निकष हार प्रत्क्षशान 
हुआ करता है । जैसे नेत्र द्वारा घट के [ गुण | रूप का अहण | इस उदाहरण 
मे--नेत्रेन्द्रिय का संयोग घट के साथ होता हे तथा घट में घटगतरूप समवाय 
सम्बन्ध से विद्यमान रहा करता है। अतः नेत्रेन्द्रिय द्वारा चातर का 
ग्रहण 'संयुक्तसमवाय-सन्निकर्ष? द्वारा ही हुआ ! इसी भाँति "लक्‌ इन्द्रिय द्वारा 
“घट आदि के 'स्पर्श? का, रसना [ इन्द्रिय ] द्वारा जल आदि के रस [ स्वाद i 
आदि का और घाणेरिद्रिय [ नासिका ] द्वारा पुष्प सादि में विद्यमान गन्ध का 


अहण मी इप्तो सन्निक् के माध्यम से ही हुआ करता है [ “च्ुरादिना' में 
1 ~ २००७ 
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आदि शब्द से खक्‌ , रसना तथा प्राण-इन्द्रिय को ग्रहण करना च्राहिये तथा | 
धटगतरूपादिकम्‌? में आदि शब्द से स्पश, रस एवं गन्ध आदि का ग्रहण करना 
प्वाहिये। ] इसी भाँति जब आन्तरिक इन्द्रिय मन के द्वारा आत्मा में स्थित सुल 
इत्यादि का ग्रहण किया जाता है तत्र वहाँ मी [मन का आत्मा के साथ संयोग होने । 
तथा आत्मा में सुख आदि के समवाय-सम्बन्ध से विद्यमान रहने के कारण] मन | 
से संयुक्त आत्मा में सुख इत्यादि का ग्रहण मन द्वारा किया जाता है । अतए | 
इस प्रक्रिया में मी संयुक्तसमवाय-सरिनकर्षे 'ही माध्यम बनता है । 'सुखादौः में | 
आदि शब्द से ज्ञान इच्छा. इत्यादि आत्मा के गुणों का ग्रहण किया जाता है। 
इस ज्ञान आदि का मन द्वारा ग्रहण किये जाने सम्बन्धी प्रक्रिया में भी “संयु | 
समवाय-सन्निकषे? ही कार्य करता है । | | 

इसी सन्निकर्ष क द्वारा इन्द्रिय से ही घट में स्थित 'घट्त्व” सामान 
( जाति ) का भी प्रत्यक्ष हुआ करता है। न्याय एवं वैशेषिक के अनुसार | 
सामान्य का ग्रहण मी प्रत्यक्ष से ही हुआ करता है । नियम यह है :— 

्ेनेन्द्रियेग यद्‌ गृह्यते तेनेन्द्रियेण तद्गतं सामान्यं तत्समवायः 
स्तदभावएश्च गह्यते? ` 

अर्थात्‌ जिस इन्द्रिय के द्वारा जिस [ वस्तु ] का ग्रहण किया जाता है। 
उस [ वस्तु ] में विद्यमान रहने वाले सामान्य समवाय तथा उसके अभाव 
का मी ग्रहण उसी इन्द्रिय के द्वारा हो जाया करता है । 


उपयुक्त विवरण द्वारा यह स्पष्ट हो गया है कि द्रव्य के गुण, कमं और | 
सामान्य का अहण “संयुक्त समवाय-सन्निकष” द्वारा होता है । यद्यपि घटगतः | 
परिमाण आदि का ग्रहण भी इसौ [ उक्त ] सन्निकर्ष द्वारा हो जाता हे किन | 
फिर मी इस सन्निकष के साथ [घटगत-परिमाण आदि के ग्रहण में] अन्य चार | 
अकार का सन्निकर्ष और हुआ करता है | उसी को तर्वभाषाकार बतळाते हैं | 
घटगतपरिमाणादि चतुष्टयसन्निकर्षोऽप्यधिकं कारणमिष्यते। 
सत्यपि संयुक्तःसमवाये तद्भावे दूरे परिमाणाद्यम्रहणात्‌। चतुष्टय | 
सन्निकर्षो यथा । (१) इन्द्रियावयवेरथीवयविन।म्‌ । (२) इन्द्रियावयविः | 
नासर्थाबयबानाम्‌। (३ ) इनिद्रियावयत्रैरथौबयवानाम्‌ । [ ४] अथोवय- ' 
विनामिन्ट्रियावयविनां सन्निकर्ष इति । | 

[ घटगत रूप आदि गुणों की ही तरह घटगत परिमाण आदि का ग्रहण मी. 
संयुक्त समजाय-सन्निकर्ष, से ही हो जाता है किन्तु] ( घटगतपरिमाणादिग्रहे) ' 
घट में विद्यमान परिमाण आदि के ग्रहण में ( चतुष्टय सन्निकषः अपि) 
[ इन्द्रिय और .अर्थ-दोनों के अदयब, दोनों के अबयवी, प्रथम का अवै 
और द्वितीय का अवयवी तथा द्वितीय का अवयव और प्रथम का अवयवी- | 


॥ 
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इस भाँति इन चार के ] “चदुष्यसन्निकर्ष' को भौ ( अधिकम्‌ ) अतिरिक्त 
( कारणम्‌ ) कारण ( इष्यते ) चाहा जाया करता है अथवा मानना अभीष्ट है 
| क्योंकि ] ( संयुक्तसमवाये सति अपि ) इस "संयुक्तसमवाय सन्निकष? के 
विद्यमान रहने पर (तदमावे) उस [ चतुष्टयसन्निकषं ) के अभाव में [ परिमाण 
आदि कै साथ नेत्र का संयुक्तसमवाय सम्बन्ध होने पर भी] ( दूरे ) दूर में 
स्थित [ पदार्थ के ] ( परिमाणादि-अग्रहणात्‌ ) परिमाण आदि का | सही रूप 
में ] ग्रहण नहीं हो पाता हे । [ अतः इन्द्रिय द्वारा परिमाण आदि के ग्रहण में 
संयुक्तसमवाय-सन्निकष के अतिरिक्त निम्नलिखित “चत॒ष्टय-सून्रिकर्ष” को भी 
कारण मानना आवश्यक है :— . . 

[ वह ] ( चदुष्टयसन्निकर्षः ) चतुष्टयसन्निकषे [ इस प्रकार होगा ] 
(यथा ) जैसे--( इन्द्रियावयवैरर्थाबयविनामू ) (१) इन्द्रिय के अवयवों के 
साथ अथ-अवयवी का [ सन्निकर्ष], ( २) ( इन्द्रियांवयविनामर्थावयवानाम्‌ ) 
(र) इन्द्रिय अवयवी के साथ अर्थ के अवयबों का [ सन्निकर्ष ] (इर्द्रियावयवै- 
'र्थावयवानाम्‌ (३) इन्द्रिय के अवयबों के साथ अर्थ के अवययों का [सन्निकर्ष] 
-तया ( अर्थावयविनामिन्द्रियावयविनाम्‌ ) अर्थःअवयी के साथ इर्द्रिय-अवयवी 
का ( सन्निकर्ष इति ) सन्निकष । 

उपयुक्त कथन का स्पष्टीकरण-परिमाण मी एक गुण हे | अतः द्रव्य के 
'गुणों का ग्रहण संयुक्तसमवाय-सन्निकषं द्वारा हो जाना चाहिये जेसा कि ऊपर 
इम वर्णन कर चुके हैं किन्तु वास्तविकता यह है किं जब हम किसी वस्तु 
-अथवा पदार्थ को दूर से देखते हैं तो हमें यह निश्चित नहीं हो पाता है कि . 
.अमुक वस्तु का परिमाग क्या है १ अतः इस परिमाण के ग्रहण करने के लिये 
“संयुक्तसमवाय सन्निकर्ष? के अतिरिक्त भी “चतुष्टयसन्निकर्षः की अपेक्षा है । 
रूप आदि गुणों की अपेक्षा परिमाण के. ग्रहण करने में कुछ अन्तर है । 
“यह घड़ा रक्त ( छाल ) वर्ण का है, यह इष्ण वर्ण का है? इत्यादि का प्रत्यक्ष 
करने के लिये घड़े के सम्पूर्ण अवयवों का प्रत्यक्ष करना अनिवार्य नहीं है किन्तु 
“यह घड़ा छोटा है अथवा बड़ा है” परिमाण ( गुण ) सम्बन्धी इस प्रकार के 
-ज्ञान के निमित्त घड़े के अधिकांश अवययों का प्रत्यक्ष किया जाना आवश्यक 
है । इस ही के निमित्त उपर्युक्त “चुष्टयसन्निकषे? की कल्पना की गयी है। 

कहने का अभिप्राय यह है कि पर्यासत दूर तक कें द्रव्य के साय चक्षु का 
संयोग होने के कारण उस द्रव्य के गुणो के साथ चक्कु का संयुक्तसमवाय- 
“सन्निकर्षं सम्पन्न हो जाया करता है | किन्तु इस सन्निकष के द्वारा उस (द्रव्य) 
“के रूप का ही प्रत्यक्ष हो पाता है, उसके परिमाण एवं संख्या आदि का नहीं । 
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अतः परिमाण आदि गुणों के प्रत्यक्ष के लिये संयुक्तसमवाय-सन्निकष के | 
अतिरिक्त उपर्युक्त चार सन्निकर्षो को भी स्वीकार करना पड़ता है | 

इन्द्रिय के अवयव तथा अवयवी रूप में विद्यमान इन्द्रिय ( स्वयं )-ये 
(दो! हुये | इसी प्रकार अर्थ के अयव और अवयवी रूप में विद्यमान अर्थ 
ये भी दो हुये । इनके परस्पर संयोग के आधार पर निम्नलिखित चार संयोग. 
स्वयं ही हो जाते हैं :-- 

(१) इन्द्रिय के अवयवो के साथ अर्थ-अवृयवी का संयोग (२) इन्द्रिय अवयदी | 
का अर्थ के अवयर्वो के साथ संयोग (३) इन्द्रिय के अवयवों के साथ | | 
अवयवों का संयोग तथा (४) इन्द्रिय-अबयवी के साथ अर्थ-अवयवी का संयोग। 

किन्तु ग्राह्द्रव्य के दूर रहने की स्थिति सें ये चारों सयोग सम्पन्न नहीं 
हों पाते हैं । परिणामस्वरूप दूर पर स्थित घट आदि द्रब्यों क “परिमाण? आरि 
गुणों का--दूरं पर स्थित द्रव्यो के साथ चक्षु का संयुक्तसमवाय-सन्निकर्ष होने 
पर भी प्रत्यक्ष नहीं हो पाता क्योंकि दूर पर स्थित बड़ी वस्तु मी छोटी ही; 
दिखलाई पड़ा करती है । अतः उपयुक्त 'चतुष्ट यसन्निकर्षो का मानना आवश्यक | 
है | इनके होने पर तो घट आदि के अवयवों तथा घट-अवयवी के साय | 
इन्द्रिय के अवयवों तथा इन्द्रि-अवयवी का सन्निकष हो जाता है। फिर 
घट आदि के अधिकांश अवयवों का ग्रहण कर लिये जाने पर उसके परिमा 
आदि का ग्रहण हो जाना भी संभव हो जाया करता है । । 

३. संयुक्तसमवेतसमवाय सन्निकर्ण-- 

कदा पुनः संयुक्तसमवेतसमवायः सन्निकषे: ? 

(३) फिर संयुक्त समवेतसमवाय-सन्निकर्ष कब होता है १ ] 

यदा पुनश्चक्षुषा धटरूपसमवेदं रूपत्वादिसासान्ये गृह्यते, सदा 
चक्षुरिन्द्रियं, रूपत्वादिसामान्यमथेः, अनयोः सन्निकषंः संयुक्तसमवेत 
समवाय एव । चक्षुसंयुक्तेघटे रूपं समवेतं, तत्र रूपत्वस्य समवायात्‌। | 

( पुनः ) फिर (यदा) जब ( चक्षुषा ) नेत्र से ( घटरूपसमवेतम्‌ ) घटस्प 
में समवाय सम्बन्ध से रहने बाले ( रूपत्वादिसामान्यम्‌ ) रूपत्व आदि सामा 


[जाति ] के ( सह्यते ) ) ग्रहण किया जाता है (तदा) तब (चक्षुः ) नेत्र 
( इन्द्रियम्‌ ) इन्द्रिय होती है, ( रूपत्वादिसामान्यम्‌ ) रूपत्व आदि सामाल 
[जाति ] ( अरथः) अर्थ होता है [ और ] ( अनयोः) इन दोनों का 
( सम्निकषः ) सन्निकर्ष ( संयुक्तसमवेतसमवायः ) संयुक्तसमवेतसमबाय (एव) 
हो होता है । ( भक्षुसंयुक्ते ) चक्ष से संयुक्त ( घटे ) घट में ( रूपम्‌ )₹ / 
( समवेतम्‌ ) समवाय सम्बन्ध से रहता है [ और ] ( तत्र ) उस [ रूप ] 
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( रूपत्वस्य ) रूपत्व [जाति] का ( समवायात्‌ ) सगवाय सम्बन्ध होने से [ 'चक्षु 
का रूपत्व जाति के साथ परम्परया संयुक्तसमवेतसमवाय-सन्निकष हो जाता है ] | 

“नेन्द्रियेण यद्‌ गृह्यते तेनेन्द्रियेण तद्गतं सामान्यं, तत्समवायः, 
तदभावश्च गृह्यते”? न्यायवैरोषिक के इंस मन्तव्य के आधार पर बिस नेत्र 
९ इन्द्रिय ) द्वारा रूप का ग्रहण किया जाता है उस ही नेत्र (इन्द्रिय) द्वारा रूप 
में स्थित रूपत्व जाति का भी ग्रहण कर लिया जाता दै | अन्तर केवळ इतना 
ही है कि नेत्र द्वारा रूप के ग्रहण किये जाने में “संयुक्तसमवायसन्षिकषं? हुआ 
करता है और रूपत्व ( जाति ) के ग्रहण किये जाने में “संयुक्तूसमवेतःसमबाय- 
सन्निकर्ष”? । चक्षु ( नेत्र) के साथ, घट का संयोग सम्बन्ध हुआ, फिर चक्षु से 
संयुक्त घट आदि में समवाय-सम्बन्ध से रहने वाले रूप आदि गुण हैं । पुनः उस 
रूप में रूपत्व जाति भी समवाय सम्बन्ध से बिद्यमान रहा करती है | अतः नेत्र 
( चक्षु ) का रूपत्व जातिं कें साथ (संयुक्तसमवेतसमवायसन्निकर्ष' ही हुआ | 

यहाँ इतना और जान लेना आवश्यक है कि “शब्द? को छोड़ कर अन्य 
सभी गुणों तथा कर्म में विद्यमान जाति (सामान्य ) का ग्रहण भी इसी 
'संयुक्तसमवेतसमवाय-सन्निकर्ष” द्वारा ही हुआ करता है [ “शब्देतरगता 
कर्सगता च जातिरित्यर्थः ॥ न्याय? म १ पृष्ठ-० ॥ ]। 

४, समवाय-सनिकर्णः-- 

कदा पुनः समवायः सन्निकषेः ? कला 

( पुनः ) (फिर समवायः) समवाय नामक ( सन्निकर्षः ) सन्निकर्षं ( कदा) 
कब होता है! | 

यदा श्रोत्रेन्द्रियेण शब्दो गर्ते, तदा श्रोत्रमिन्द्रियं, शड्दोष्येः, 
अनयोः सन्निकर्ष: समवाय एव । कणेशाष्कुल्यवच्छिन्नं नभः श्रोत्रम्‌। 
श्रोत्रस्याकाशात्सकत्वाच्छब्दस्य चाकाशगुणखाद्‌ गुणगुणिनोश्र 
ससवायात्‌। . 

( यदा ) जब्र ( भ्रोत्रेन्द्रियेण ) भोत्र | कान ] इन्द्रिय के द्वारा ( शब्दः ). 
शब्द का ( ह्यते ) ग्रहण [ श्रवण ] किया जाता है ( तदा ) तत्र ( भोत्रम ) 
भोत्र [ कान ] ( इन्द्रियम्‌) इन्द्रिय होती है [ और ] ( शब्दः ) शब्द. 
( अर्थः ) अर्थ होता है । ( अनयोः ) इन दोनों का ( सत्तिकषः ) सन्निकषे 
[ सम्बन्ध ] (समवाय एव) समवाय ही [ होता है ]। [ क्योंकि ] (कणेदष्कुली) 
शष्कुळी के आकार का बना कान का बाह्य गोळक उससे ( अवर्छिन्नम्‌ ); 
घिरा हुआ [ अर्थात्‌ कान के मध्यभाग में स्थित ] (नमः) आकाश ही. _ 
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(श्रोत्रम्‌) ओत्र [ कान ] कहलाता है । [ कहने का अभिप्राय यह है कि | 
ओवत्रेन्द्रिय आकाशस्वरूप ही है, आकाश से प्यक नहीं ] । अतः ( शोत्रस्य) | 
कान के ( आकाशात्मकत्वात्‌ ) आकाश स्वरूप होने से ( च) और (शब्दस्य) 
आब्द के ( आकाशगुणत्वात्‌ ) आकाश का गुण होने ("च ) और (गुणगुणिनो) | 
गुण और गुणी का ( समवायात्‌ ) समवायसम्बन्ध होने से [ कणेशष्कुली से 
'घिरा हुआ “आकाश? स्वरूप श्रोत्रेन्द्रिय के साथ आकाश के गुणरूप शब्द का 
गुगगुगिमाव सम्बन्धी समवाय-सम्बन्ध होने के कारण शब्द का अहण समवायः 
-सन्निक्ष द्वारा ही होता है। ]। कह 
कर्णशष्कुली के मध्य में विद्यमान आकाश ही श्रोत्र है। अतः शत्र को 
आकाश ही कह दिया जाय तो कोई अनुपयुक्त न होगा | कर्णविवर के अन्दर 
जो आकाश है उसी को 'भोत्रः कहा जाता है | "शब्द? गुण है किजो आकाश 
का ही [ गुण ] है । अतः आकाश गुणी हुआ । गुण और गुणी का सम्भर 
“समवाय? ही हुआ करता है । अतः आकाश “गुणी? हुआ और शब्द गुण| 
और इन दोनों का सम्बन्ध “समवाय? ही हुआ । गुणी में गुण “समवाय! 
सम्बन्ध से ही रहा करता है । अतः श्रोत्र [ इन्द्रिय ] में शब्द समवाय सम्बन्ध | 
रहता है । इस प्रकार यह स्पष्ट हो जाता है कि शत्र [ इन्द्रिय ] द्वारा बो | 
शब्द का ग्रहण किया जाता है वह 'समवाय-सन्निकर्ष” द्वारा ही होता है| | 
५, समवेतसमवाय-सन्रिकर्ण-- | 
कदा पुनः समवेतसमवायः सन्निकर्षेः ९ | 
(पुनः ) फिर ( समवेतसमवायः ) समवेतसमवाय ( सन्निकर्षः ) सन्िकप 
९ कदा ) कब होता है! 
यदा पुनः शब्दसमवेतं शब्दत्वादिक सामान्यं श्रोत्रेन्द्रियेण प 
तदा श्रोत्रमिन्द्रिय, शब्दत्वादि सामान्यसमथैः। अनयोः सन्निकपः 
समवेतसमवाय एब । श्रोत्रसमवेते शब्दे -शव्दत्क्स्य समवायात्‌। _ . 
(पुनः ) फिर ( यदा ) जव ( शब्द्समबेतम्‌ ) शब्द में समवाय सम्ब ते. 
रहने वाले ( शब्दत्वादि कम्‌ ) शब्दत्व आदि ( सामान्यम्‌) सामान्य [ जाति] 
का ( श्रोत्रेन्द्रियेण ) ओत्र-इर्द्रिय द्वारा ( ह्यते ) ग्रहण किया जाता है ( तदा) 


ही हे । (शत्र समवेते) ओोत्र इन्द्रिय में समवाय सम्बन्ध से रहने वाले(आब्द 
झान्द्‌ में (शब्दत्वस्य) शब्दत्व [जाति] कः (समवायात्‌) समवाय-सम्बन्ध होने से | 
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{ भोत्र-इन्द्रिय के द्वारा शब्दत्व जाति का ग्रहण समवेतसन्निकर्षं से ही 
हुआ करताण्दै ] । 

शब्द में शब्दत्व जाति समवाय सम्बन्ध से रहा करता दै । [ इससे पू 
समवाय-सन्निकर्ष के विवरण में यह स्पष्ट किया जा चुका है कि शत्रेन्द्रिय 
क मध्य में विद्यमान आकाश अथवा आकाशरूप भ्रोत्रेन्द्रिय द्वारा शब्द का 
प्रत्यक्ष किया जाता है। आकाश तथा शब्द दोनों क्रमशः गुणी तथा गुण हैं 
और इन दोनों में समवाय सम्बन्ध है । आकाशस्वरूप श्रोत्रेन्द्रिय में समवाय 
सम्बन्ध से रहनेवाळा “शब्द? है और फिर इस शब्द में समवायसम्बन्ध से 
शब्दत्व जाति रहा करती है । ] अतः शब्दत्व के साथ ओत्र का“समवेतसमवाय 
सम्बन्ध हुआ । हनु: 

श्रोत्र [ इन्द्रिय ] द्वारा शब्दसत्र जाति के अहण किये जाने सम्बन्धी प्रक्रिया 
में भ्ोत्र “इद्धिय” होता है,, शब्दत्व आदि जातियाँ “अर्थ” होती हैं, तया 
इन जातियो के साथ श्रोत्र का समवेतसमवाय-सन्निकर्ष होता है । यहाँ पर 
शत्र में समवेत होता है शब्द और फिर उस शब्द में समवेत होता है शब्दत्व । 
अतः शब्दत्व के साथ भोत्र का समवेतसमवाय सम्बन्ध स्पष्ट हीहे। 
विशेष्य विशेषणमाब-सन्निक\- : 

कदा पुनविशेष्यविशेषणभाव इन्द्रियाथेसन्निकर्षा भवति ९ 

( पुनः ) फिर ( विशेष्यबिशेषणमावः ) विशेष्यविशेषणभाव [नामक ] 
( इन्द्रियार्थसन्चिकर्षः ) इन्द्रिया्थसन्निकषे ( कदा ) कब होता है! 

यदा चक्षुषा संयुक्ते भूतले घटाभावो गृह्मते “इहृ भूतले घटो चास्ति! 
इति, तदा विशेष्यविशेषणभावः सम्बन्धः । तदा चक्षुसंयुक्तस्य भूतढस्य 
घटा थभावो विशेषणं भूतळं विशेष्यम्‌ 

( यदा ) जब ( 'वक्षुषा ) चक्ष से ( संयुक्त ) संयुक्त ( भूतले ) भूमाग में 
८( इह ) यहाँ ( भूतले ) भूतल [ भूमाग ] पर ( घटः ) घडा ( नास्ति ). 
नहीं है |” ( इति ) इस प्रकार ( घटामावः.) घड़े के अमाब का ( हते ) 
अहण किया जाता है ( तदा ) .तब .( विशेष्यविशेषणभावः ) बिशेष्यविशेषणः, 
भाव ( सम्बन्धः ) सन्निकर्ष होता हे । ( तदा ) तब ( 'चक्षुसंयुक्तस्य ) 'चक्षु 
से संयुक्त ( भूतलस्य) भूमाग (घटाद्यमावः) घट आदि का अभाव 
स ) विशेषण होता है और ( भूतलम्‌.) भूतल ( विशेष्यम्‌ ) विशेष्य 

ता है। 

[ हद भूतळ में घट नहीं है? अथवा ( यहाँ घटामावयुक्त भूतळ है? इस 
कथन में इस्द्रिय ( चक्षु से ) से सम्बद्ध भूतळ में घटामाव' विशेषण है । अतः 
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तघटामाव' के साथ इन्द्रिय का परम्परा से “इन्द्रियसम्बद्धविदषणता ° सार | 
होता है । इसी भाँति जब 'भूतलनिष्ठः घटाभावः ऐसी प्रतीति होती हे तर 
“राभाब? र्शिष्य होता है और “मूतळ? विशेषण होता है । इस स्थिति मे | 
इन्द्रिय का “घटाभाव? के साथ 'इन्द्रियसम्त्रद्धविशेष्यता सम्बन्ध हुआ करत | 
है | इस भाँति कहीं तो इन्द्रिय का अभाव के साथ 'इन्द्रियसम्बद्धविशेषणता 
और कहीं 'इन्द्रियसम्बद्धविशेष्यता सम्बन्ध हुआ करता हे । इसी ग्रे | 
संक्षिसरूप में 'विशेष्यविशेषणभाव? नामक सम्बन्ध कहा गया है। | 
न्याय तथा वैशेषिक दर्शनों में “अभाव का ग्रहण करने के, निमि | 
"अभाव? नाम का कोई एथक प्रमाण स्वीकार नहीं किया गया है क्योंकि बि 
भी वस्तु के अभाव का प्रत्यक्ष तो इन्द्रिय द्वारा ही हो जाया करता है --“के 
इन्द्रियेण यदू ह्यते तेने रद्रयेण "तदभावश्च गहाते”” । इस अभाव का ग्रझ 
कोई मी इन्द्रिय (विशेष्यविशेषणभा5-सन्निकष? द्वारा किया करती है। यह एड. 
विशिष्ट प्रकार का सन्निकर्ष है । यहाँ विशेषण का अथ है--'आघेयर औ 
विशेष्य का अर्थ है--'आधार-- तथा चात्र बिशेषणपदमाघेयपर विशेषः 
पदमाघारपरमिति मन्तव्यम?? ( गौ० क० ) । जैसे-- भूते घटाभावाण शु 
उदाहरण में “मूतळ' आधार है--यही विशेष्य है तथा “घटाभाव? जोकि. 
आधेय है वही विशेषण. है । यदि 'घटामाववद्‌ मृतम्‌?” [ अर्थात्‌ घर ३। 
अभाव से युक्त मूतळ है] ऐसी प्रतीति होती है तो इस प्रतीति’ में भी “मूतछ | 
विशेष्य और “घटामाव” विशेषण होगा । हः 
हाँ, इतना अवश्य है कि केवळ 'विशेष्यविशेषणभाव-सन्निकर्ष ( सम्बन्ध | 
द्वारा अभाव का प्रत्यक्ष किया जाना संभव नहीं है । अतः इस विदोष्यविशेषा- 
भाव सम्बन्ध को छोड़कर शेष पाँचों में से किसी एक सम्बन्ध का इस सन्निका | 
के साथ होना आवश्यक है । जैसे--घटवद्‌ भूतलम्‌? इस प्रतीति में “भूत 
८विशेष्य” है और “घट? उसका विशेषण’ है । भूतल तथा घट का (ययोग | 
सम्बन्ध ( सन्निकर्ष ) दै । अंतः भूतळ में घट संयोग सम्बन्ध से विशेषण हे। | 
इसी प्रकार 'घटामाव? के प्रत्यक्ष में भी विशेष्यविशेषणभाव-सन्निकर्ष” के 
साथ संयोग सन्निकर्ष' का भी योग रहा करता है। जब हमें इइ भूतले पव 
भावः? फी प्रतीति होती है तो यहाँ नेत्रेन्द्रिय का भूतल के साथ संयोग 
कर्ष हुआ करता है क्योंकि उस नेत्र से संयुक्त भूतळ में ही घटामाव का 
प्रत्यक्ष हुआ करता है | अतः उक्त प्रतीति इन्द्रिय का संयुक्त विशेष्य (४. 
षणभाव-सन्निकषे ही होता है। परिणामस्वरूप नेत्र से संयुक्त भूतळ'में विश | 
विशेषगभाव-सन्निकषे द्वारा ही 'घटाभाव? का प्रत्यक्ष होता दै । | ही 
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प्रत्यक्षम्‌ ९९ 


इस विवरण से यह मी स्पष्ट हो जाता है कि इस [ विशेष्यविशेषणभाव ] 
सन्निकर्ष को छोड़कर शेष पॉर्चोन्सन्षिकषे इस विशेष्यविशेषणमाव-सन्निकर्ष के 
नियामक हुआ करते हैं । उदाहरण के लिये देखिये-नेत्र द्वारा भूतळ में 
घटामुव का प्रत्यक्ष चक्षुसंथुक्त विरोष्यविशेषणमाव-सन्निकर्ष द्वारा ही होता हे | 

अत; यहाँ संयोग-सन्निकर्ष नियामक हुआ । इसी प्रकार घटरूप में घटाभाव 
का प्रत्यक्ष “वक्षुसंयुक्तसमवेत विशेष्यविशेषणमाव-सन्निक् द्वारा हुआ करता 
है । क्योंकि चक्षु के साथ घटरूप* “संयुक्तसमवाय-सन्निकर्ष द्वारा ही सम्बद्ध 
होता 'है "और उसका विशेष्यविशेषणमाव सम्बन्ध होता है घडरूपस्थ घटाभाव 
के साथ। इसी भाति घटरूपस्थ रूपत्व में घटामाव का प्रत्यक्ष “चक्षुसयुक्ततम- 
बेतसमवेतबिशेष्यबिशेषणमाव-सन्निकर्ष' द्वारा होता हे क्योंकि चक्षु से संयुक्तः 
समबेतसमवाय सम्बन्ध ( सन्निकर्ष ) से सम्बद्ध होता है घटल्प में रहने वाढा 
रूपत्व और उसका 'विशेष्यविशेषणमाव? सम्बन्ध होता दै रूपत्वगत घटाभाव 
के साथ । शेष दो सन्निकर्षो का विवरण इम आगामी उदाहरणों के साथ प्रस्तुत 
करेंगे । 

“परवन्तस्तन्तवः इस प्रतीति में 'तन्तुः विशेष्य हे और "परः विशेषण । 
तन्तु और पट का समवाय-सम्बन्ध है । अतः तन्तु में “पर? समवाय सम्बन्ध से 
विशेषण दै । इस माँति “विशेष्यविशेषणमाव-सन्निकर्ष के साथ समवाय-सन्निः 
क्ष का भी योग किया जा सकता है । इस समवाय-सन्नि कर्षं के अतिरिक्त एक 
पाचवा समवेत समवाय-सन्निकर्ष भी है | इन दोनों सन्निकर्षो की (विशष्य- 
विदोषणभावं-सन्निकर्षः के साथ कौ गयी उपयोगिता से सम्बन्धित उदाइरणों का 
विवेचन अब यहाँ किया जा रहा है ४-- 

यदा च सनःसंयुक्त आत्मनि सुखायभावों गृह्यते अहं सुखरहित? 
इति, तदा मनःसंयुक्तस्यातमनः सुखाद्यभावो बिशेषणम्‌। यदा श्रोत्रसम- 
चेते गकारे घत्वाभावो गृह्यते तदा ओत्रसमचेतस्य गकारस्य घत्वाभावो 
विशेषणम्‌ । 

( च ) और ( यदा ) जब ( मनःसंयुक्त आश्मनि ) मन से संयुक्त आत्मा 
में ( सुखाद्यमावः ) सुख आदि [गुणों | का अमाव ( अहं युखरहितः ) 
“मैं सुखरहित हुँ” ( इति ) इस प्रकार ( ग्ह्मते ) यहीत होतां हे (तदा ) 
तब ( मनःसंयुक्तस्य ) मन से संयुक्त ( आत्मनि ) आमा में ( सुखाद्यमावः ) 
सुख आदि [ गुणों ] का अमाव ( विशेषणम्‌ ) बिशेषण होता दै। ( यदा ) 


जत्र ( श्रोत्रसमवेते ) श्रोत्र में समवाय सम्बन्ध से रहने वाले ( गकारे ) गकार | 
में ( घत्बामावः ) घत्व आदि [जाति] का अमाव ( यद्यते ) शमत होताहै 
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( तदा ) तब (शोत्रसमवेतस्य) भोत्र में समवायसम्बन्ध से रहनेवाले “कार्य 
धा? वर्ण का ( घत्वाभाव ) घत्वाभाव [ समवेतसमवाय-सम्बन्ध से ] विशेषण 
हुआ करता है | ड 
[आन्तरिक इन्द्रिय मन द्वारा मी अमाव का ग्रहण किया जाता है। जसे 
आत्मा में सुख आदि गुणों के अभाव का ग्रहण । इस उदाइएा स भी मनः 
संयुक्त-विशेष्यविशेषण्माव-सन्निकधे ही कायं करता है । मन का आत्मा के 
साथ संयोग-सम्वन्ध होता है और फिर मन से संयुक्त आत्मा म सुखाभाव 
[ “मैं ुखरहित'हूँ?? इत्यादि व्यवहार में | विशेषण दोता है । 
इसी प्र कार” “गकार? अथवा “ग? बण में घत्व का अभाव है” इस अत 
में भोत्र में समवायसम्बन्ध से “ग? चर्ण उत्पन्न होता है तथा 'गः में रहनेवाले 
घत्वाभाव के साथ उसका विशेष्यबिंशेषणमाव सम्बन्ध होता है । अतः “श्रोत्रः 
समवेत बिेष्यविरेषणमावसन्निकष द्वारा “ग? [ वणे ] में 'घत्व के “अमाव 
का प्रत्यक्ष होता है। 
इसी भाँति “गत्व? में 'घत्वाभाव? का भी प्रत्यक्ष होता है | इस प्रत्यक्ष में | 
भत्र में समवायसावन्ध से उत्पन्न होने वाले “ग? [ वर्ण ] में 'गत्वः [ जाति | 
समवाय-सम्बन्ध से रहा करता है और फिर भोत्र में समवेतसमवाय | 
सम्बन्ध से रहने वाले 'गत्वः में रहने वाले 'घत्वाभाद? के साथ उसका 
(विशेष्यविशेषणभाव-सम्बन्ध होता है । अतः गत्व में घत्वामाव का | 
प्रत्यक्ष “भ्रोत्रसमवेतसमवेत विशोध्य विशेषणभाव-सन्निकर्ष? द्वारा हो 
हुआ करता है । | 
इस प्रकार इस “विशेष्यविशेषणमाव? के संदर्भ में जो संयोग आदि पाँच 
सन्निकर्षो का भी उल्लेख किया गया है उसे 'विशेष्यविशेषणमाव? नामक छठे 
सन्निकर्ष का सहयोगी ही समझना चाहिये । ४ 
तदेव॑ संक्षेपतः पद्चविधसम्बन्धान्यतमसम्बन्धसम्बद्धविशेषणविशे- 
प्यभावलक्षणेनेन्द्रियाथसन्निकर्षे अभाव इन्द्रियेण गृह्मते । | 
* एबं समवायो5पि । च्षुसम्बद्धस्य तन्तो बिंशेषणभूतः पटसमवायो : 
गृह्यते 'इह तन्तुषु पटसमवाय? इति । ¢ 
` (तत्‌) तो ( एवम्‌ ) इस प्रकार ( संक्षेपतः ) संक्षेप में ( पञ्चवर्ष 
सम्त्रन्धान्यतमसम्बन्धसम्बद्धविशेषणविशेष्यमावलक्षणेन ) पाँच प्रकार कें [0 
संयोग (२) संयुक्तसमवाय (३) संयुक्तसमवेतसमवाय (४) समवाय (५) समवेत 
समवाय इन] सम्बनधों में से किसी एक [ अन्यतम ] सम्बन्ध से सम्बद्ध विशे 
Ce र । 
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प्रत्यक्ष स्‌ : 


-ुवशेषणभावरूप ( इन्द्रिया थसन्निकर्षेण ) इरि इरि अने र 
.( इन्द्रियेश ) इन्द्रिय के द्वारा ( अमाबः ) अमांबर्क (धुत )."महम किया 
ज्ञाता है । ० घ्या 

[ इस भाँति जिस स्थळ पर “अभाव? का ग्रहण इन्द्रिय के द्वारा किया 

जात] है वहाँ पाँच प्रकार के इन्द्रिय और अर्थ के सन्निकर्षो में से कोई एक 

° तुन्निकर्ष अवच्य विद्यमान रहा करता है तथा उस समय उसके साथ ही अभाव 
.सम्बन्धी 'विशेष्यविशेषणमाब-सन्निकर्ष? मी रहा करता है । इससे यह स्पष्ट 
'दो गया कि संयोग आदि पाँच संन्निकर्षों ( सम्बन्धो, ) में से किसी एक से 
-सम्जन्वै विशेष्यविशेषणभाव” सन्निकंष के द्वारा “अभावः «का अप्यक्ष हुआ 
करता है । | न 

अब यह बतलाते हैं कि समवाय का प्रत्यक्ष भी “विशेष्यविशेषणमाव? 
.नामक सन्निकर्ष द्वारा होता है :-- सडक 

( एवम्‌ ) इस प्रकार ( समयायः अपि ) समवाय मी [ विशेष्यविशेषण- 
. -भाव-सन्निकष द्वारा ही इन्द्रिय से ग्रहीत होता हे । ]। ( 'चक्षुसम्बडस्य ) 
नेत्र से संयुक्त ( तन्तोंः ) तन्तु का ( विशेषणमूतः ) विशेषणरूप में स्थित 
-( पटसमवायः ) पटसमवायः' ( इह तन्तुषु ) इन तन्तरओ में ५ पट्समवायः ) 
"पट समवाय [ सम्बन्ध से ] है? ( इति ) इस प्रतीति में (गह्मत) [ चक्षुसंयुक्तः 
-विशेष्यविशेषणमाव सम्बन्ध द्वारा ही ] णहीत होता है [ इस प्रतीति में विशे 
व्यविशेषणमाव का अर्थ है 'आधेय आधारमाब? । “इ तन्तुषु परसमवाथः? में 
-'तन्तु” आधार होने से विशोष्य है तथा 'पटसमवायझ आधिय होने से विशेषण | 
अतः “इष तन्तुषु पटसमवाय:? का तात्यये हे -- पटसमवायवन्त इमे 
-तन्तवः ? | ] । 

[ चक्षु का तन्तु के साथ संयोग सम्बन्ध होता है और फिर चक्षुसंयुक्त 
'तन्त में विशेषणविशेष्यमाव सम्बन्ध से पटसमवाय विद्यमान रहा करता है। 
फिर उस 'पटसमवाय' के साथ तन्तु का विशेषषणविशेष्यभाव सम्बन्ध हुआ 
करता है | हेट ; कद 

समवाय के विषय में यह बात ध्यान देने योग्य है कि उस ( समवाय ) 
-का प्रत्यक्ष सयोग आदि छः सन्निकर्षों में से केवळ संयोग, संयुक्तसमवाय और 
-समवाय इन तीन सन्निकर्षो ही में से किसी एक सन्निकष के साथ सम्बद्ध 
पदार्थं के विशेष्यविशेषणमाव सन्निकर्ष द्वारा होता हे । क्योकि "समवाय! 
सम्बन्ध केवळ द्रव्य, गुण तथा कर्म में ही रहा करता है। इनमें से द्रव्य केन 
साथ इन्द्रिय का संयोग-सन्निकष होता है [ अर्थात्‌ द्रव्य संयोग-सन्निकष दारा. 
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- जाया करता है [ जिसका विवरण अभी हम ऊपर दे चुके हैं । |। 


संक्षेप में इस प्रकार कहा जा सकता है :-- 


हा, | 
१०२ तकमाषा री 


ही इन्द्रिय के सारः सम्बद्ध हुआ करता हे । ], शब्द के अतिरिक्त [ अर्था | 
“शब्द? कों छोड़कर ] अन्य सभी गुणों तथा कर्मा. के साथ इन्द्रिय,का संभु | 
समवाय सन्निकर्ष हुआ करता है [ अथवा शबद के अतिरिक्त अन्य समी गु | 
तथा कर्म संयुक्तसमवाय सन्निकर्ष द्वारा ही इन्द्रिय के साथ सम्बद्ध हुमा 
करते हैं । ] तथा शब्द 'समवाय? सन्निकर्ष द्वारा ही इन्द्रिय के साथ समद 
हुआ करता दै [ अथवा शब्द नामक गुण के साथ इन्द्रिय का समवाय ! 
सन्निकषे हुआ करता है । ] | 

(समवाय-सन्निकर्षः के प्रत्यक्ष होने फे सम्बन्ध में न्याय तथा वैशेषिक | 
दर्शनों के मत में, कुछ अन्तर अवश्य है और वह यह है कि वैशेषिक-रमवार 
को प्रत्यक्ष-योग्य नहीं मानता । उसके मतानुसार समवाय अनुमान द्वारा जागा | 
जाने योग्य होने के कारण “अनुमेय” है । किन्तु न्याय 'समवाय' को ग्रस | 
गम्य ही मानता है | इनके मतानुसार जिस भाँति इन्द्रिय से “विदोष्यविशेषप 
भाव-सन्निकषः द्वारा अमाव का प्रत्यक्ष किया जाता है उसी भाँति इद्धि 
से ही “विशेष्यविशेषणभाव-सन्निकर्ष” द्वारा “समवायः का भो प्रत्यक्ष हो | 


. जाया करता है। हाँ, अभाव और समवाय-इन दोनों के प्रत्यक्ष में इतना 


अन्तर अवश्य है कि अभाव का प्रत्यक्ष तो पाँच सन्निकर्षो में से किसी एके | 
सम्बद्ध विशेष्यविशेषणभाव सन्निकर्ष द्वारा किया जाता है तथा 'समवाय' बरा 
प्रत्यक्ष केवळ संयोग, संयुक्तसमवाय और समवाय इन तीनों सन्निकषो मग, 
किसी एक सन्निकर्ष के सम्बन्ध 'विशेष्यविशेषणभाव-सन्निकर्ष” द्वारा किया | 


प्रत्येक प्रकार की 'प्रमा' के विषय में अब तक वर्णित सभी बातों को | 


तदेवं षोढा सन्निकर्षो वर्णितः । संप्रहश्च- 

अक्षजा प्रमितिद्ठंधा सविकहपाऽविकल्पिका । 

करणं त्रिविधं तस्याः सन्निकर्षेश्च षड्विधः ॥ 

घट - तन्नीळ - नीळत्व - शब्द - इाब्दस्त्रजातयः । म 
अभावसमबायौ च ग्राह्याः समस्बन्धषटकृतः ॥ | 

` (एबम्‌ ) इस प्रकार (तत्‌) उन ( षोढासन्निकर्षः ) छः प्रकार के | 
सन्निकर्षे का ( वर्णितः ) वर्णन किया गया | ( स ) और [ इस सम्पूर्ण बिषय 
का ( संग्रहः ) संक्षेप [ इस प्रकार से है :-- ] जु 
(अक्षजा ) इन्द्रिय [ और अर्थ के सन्निकर्ष द्वारा ] उत्पन्न [ प्रब] 


( प्रमितिः ) प्रमा (द्विधा) दो प्रकार की है ( सविकल्पा$विकल्पिका ) (१) | 
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सविकल्पक और (२) निर्विकल्पक । (ठ्या) उस [ प्रत्यक्ष-प्रमा ] के (करणम्‌) 
करण ( त्रिविधाः ) तीन [ ( १ ) कमी इन्द्रिय (२) कमी इन्द्रियार्थसन्षिकषे 
और ३) कमी निर्विकल्पक ज्ञान] प्रकार के हैं । (पव) और 
( सन्निकषेः ) [इन्द्रिय और अर्थ का | सन्निकर्षे ( षड्विधः | छः 
[ (१ ) संयोग (२ ) सयुक्त समवाय (३) संयुक्त समवेतसमवाय (४) समवाय 
(,५) समघेतसमवाय तथा (६) विशेष्यविशेषणभाव ] प्रकार का है || 
[इस ६ प्रकार के सन्निकर्षक के द्वारा क्रमशः ] (१) घट 
[का संयोग सन्निकर्ष द्वारा ] (२) (तत्‌) उस [घट] में रहनेवाले 
( नीळ ) नीळ [रूप गुण को ग्रहण संयुक्त समवाय सन्निकर्ष द्वारा और उस 
नौलुग में रहने वाढी ( ३ ) ( नोलत्व ) नीळस्व | जाति का संयुक्त समवेत- 
समवाय सन्निकर्ष द्वारा तथी (४) (शब्द्‌) शब्द | रूप गुण का 
कर्णदाष्कुली से अवच्छिन्न आकाशरूप श्रोत्र से समवाय-सन्निकर्ष द्वारा |. 
और (५ ) ( शब्दत्वजातयः ) [ उस शब्द में रहने वाळी ] शब्दलजाति 
का समवेतसमवाय-सन्निकर्ष द्वारा] (च) और (६) (अभावसमवायौ ) ` 
अभाव तथा समवाय का [ विशेष्यविरेषणमावसन्निकर्ष द्वारा ] ( सम्बन्ध- 
षट्कतः) [इन ] छः सम्बन्धो [ सन्निकर्षो | द्वारा (ग्राह्माः ) ग्रहण » 
किया जाता है । 
उपर्युक्त कारिकाओं में प्रत्यक्ष'के प्रकार उंसके करण तथा सन्निकर्षा का 
विवेचन संक्षेप में प्रस्तुत किया गया कि जिनका विस्तृत वर्णन प्रत्यक्ष के 
उपर्युक्त वर्णन में किया जा चुका है। अव यहाँ विभ्वारणीय. यह है कि 
विषय इन्द्रियो के साथ किस प्रकार सन्निकृष्ट होते है १ अथवा इन्द्रियों 
से विभिन्न सन्निकर्षो द्वारा विषयों का ग्रहण किंस भाँति किया जाता है | 
वूरस्थित, एष्ठस्थित, भूत अथवा मावी पदार्थो का छौकिकप्रत्यक्ष, 
नहीं हुआ करता है । अतः यह बात निस्सन्देह रूप से कही जा सकती 
है कि किसी भी पदार्थ अथवा विषय का ढौकिक-प्रत्यक्ष करते के लिये 
उसके साध इन्द्रिय का छौकिकसन्निकर्ष होना आवश्यक है। यह सन्निकर्षः 
कैसे होता है १ यह ज्ञातव्य है । न 
उपयुक्त वर्णन में यंह वतळाया जा उद हैं कि आत्मा तथा भन | 
का संयोग तो सभी ज्ञानों का कारण हुआ करता है। किन्तु मन तया 
इन्द्रिय का संयोग वाहय वस्तुओं (विषयों ) के अलक्ष किये जाने में ' 
विशिष्ट कारण है । इन बाहा-वस्तुओं ( अथवा ढौकिक-बिषयो) का भल 
फं ज्ञानेन्द्रियो द्वारा ही हुआ करता दै। (३ ) चक्ष (२ ) श्रोत्र (३ ) प्राण | 
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करण (इन्द्रिय) है। इन समी इन्द्रियों का आश्रय शरीर है अतएव 
इनकी स्थिति शरीर के अन्दर ही हुआ करती हे और ग्राह्य विषय 
अथवा वस्तुयें शरीर से बाहर दूर विद्यमान रहा करती हैं फिर इनका 
संयोग किंस भाँति संभव है ! क्‍योंकि ऐसा सिद्धान्त है कि इन्द्रियाँ किसी 
वस्तु को प्रास करके ही प्रकाशित किया करती हैं--“इन्द्रियाणां प्राप्यप्रकांश- । 
कारित्वनियमात्‌? । ; | 


इस बारे में यह कहा जा सकता है* फि द्रष्टा के शरीर फे अन्तर्गत 
दो प्रकार की इन्द्रियां विद्यमान रहा करती हैं। प्रथम तो वह इन्द्रिय कि 
जो शरीर से बाहर स्थित विषय अथवा विषयों के समीप जाकर, उसके साथ 
सम्पक स्थापित कर सकती हे । और दूसरी वे इन्द्रियाँ कि जो शरीर से . 
बाहर तो नहों जा सकती हैं किन्तु उनके समीप में वस्तु अथवा विषय के : 
पहुँचने पर वे उनके साथ सम्पर्क स्थापित कर सकती हैं। प्रथम प्रकार 
के अन्तर्गत एक ही इन्द्रिय आती है और वह है ““चक्षुः' । शेष चार 
ज्ञानेन्द्रिय द्वितीय प्रकार के अन्तर्गत आती हैं । | 

अब पहले चाक्षुष ( “चक्षु? इन्द्रिय सम्बन्धी? प्रत्यक्ष को ही ले लीजिये] | 
“चक्षुश इन्द्रिय को रचना “तेज? ( अग्नि) के परमाणुओं सेहुयीदै। | 
यह जो चक्षु का बाह्य गोलक इष्टिगोचर होता है वह' ही चक्षु नामक | 
इन्द्रिय है, ऐसी बात नहीं है। आँख के अभ्यन्तर जो काली पुतली | 
(अथवा तारा) है उसी में तेज ( अग्नि) के परमाणुओं से निर्मित, . 
सूक्ष्म-स्वरूप वाळी चक्षु-इन्द्रियविद्यमान रहा करती है। तेज (अग्नि) से 
उत्पन्न होने के कारण वह शीघ्रगामी-किरणों से सम्पन्न रहा करती है | अतः | 
जब कमी द्रष्टा की आँख तब तत्काळ ही ये किरणें बाहर विद्यमान घट आदि | 
वस्तुओं अथवा विषयों तक पहुँच जाया करती हैं और उन वस्तुओं अथवा | 
विषयों को अपने सन्निकर्ष द्वारा “अत्यक्षगम्यः बना दिया करती हैं । चक्षुः | 
इन्द्रिय तथा घट आदि यही संयोग-“इन्दरियार्थसन्निकर्ष? नाम से कहा 
जाता है | इस संयोग-सन्निकर्ष द्वारा चक्षु-इन्द्रिय घट आदि को प्रकाशित किया . 
करती है | घट आदि के इसी प्रत्यक्ष को “निर्विकल्पक-प्रत्यक्ष कहा जाता दै। | 
इसके पश्चात्‌ 'सविकल्पक? ज्ञान आदि हुआ करते हैं । ` ब 
, [ दूसरे प्रकार की [ शेष सभी ज्ञानेन्द्रियाँ रत्र, घाण, रसना तथा लक | 
किसी भी दशा में अपने स्थान का त्याग नहीं किया करती हैं अपने-अपने 
स्थानों पर ही स्थित रहा करती हँ | जब कोई शब्द ओत्र के, वायु आदि के. 


( ४) रसना तथा (५) त्वकू- ये पाँच शानेन्द्रियाँ है तथा मन अन्त+ 
| 
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सहयोग से जब कोई गन्ध युक्त पदार्थ भ्राण ( नाक ) के» कोई रसयुक्त पदार्थ 
रसना के, कोई स्पर्शयुक्त पदार्थ त्वक्‌ के समीपवर्ची हुआ करता है तब 
ये इन्द्रियाँ अपने निर्धारित स्थान पर ही अपने २ ग्राह्य वस्तु अथवा विषय- 
शब्द, गन्ध, रस तथा स्पर्श के साथ सन्निकर्षे स्थापित कर उनका 
प्रत्यक्ष-अनुभव (ज्ञान ) उत्पन्न किया करती हैं! श्रोत्र के बाहर जिन 
शब्दों की उत्पत्ति हुआ करती है वे शब्द 'वीचितरङ्गन्याय' से श्रोत्र-मागे 
तक पहुँच जाया करते हैं तथा कणं-शष्कुली में विद्यमान आकाश में समवाय 
सम्बन्ध से रहने वाळे इन शब्दों का भोत्र-इन्द्रिय से समवाय-सन्निकषं द्वारा 
्रत्भक्षु हो जाया करता है । यही श्रोत्र-इन्द्रिय की अञद्गरिष्ट तीन इन्द्रियों 
की अपेक्षा बिशिष्टता है । शेष तीनों इन्द्रियों द्वारा किय़ा गया प्रत्यक्ष-ज्ञान प्रायः 
एक साथ ही प्रतीत होता दै । जैसे--जब गन्ध से परिपूर्ण किसी पुष्प आदि के ._ 
अवयव वायु द्वारा अपने शरीर में विद्यमान श्राण-इन्द्रिय तक पहुँचा करते हैं 
तो उस समय त्राणेन्द्रिय द्वारा गन्ध का प्रत्यक्ष हुआ करता दै। इसी भाँति 
रसना तथा त्वक्‌ इन्द्रिय भी किसी प्रकार अपने समीप में उपस्थित हुयी 
सम्बन्धित वस्तुओं के रस तथा स्पशे का पत्यक्ष-हान करा दिया करती हैं। 
इन पाँच शानेन्द्रियों में केबल चक्षु तथा त्वक इन्द्रिय द्वारा ही गुणी 
अर्थात्‌ द्रव्य का प्रत्यक्ष हुआ करता है । रोष तीन शानेन्द्रियाँ तो केवळ गुण 
इत्यादि का ही प्रत्यक्ष कराया करती हैं। . . : 
आन्तर-इन्द्रि- मन” भी शरीर के अभ्यन्तर विद्यमान अपने अधिकृत- | 
स्थान की सीमा का अतिक्रमण नहीं किया करता है तथा शरौर'के अभ्यन्तर 
ही विद्यमान आत्मा ( द्रन्य ) से और उसके सुख, दुःख, आदि गुणों से अपना 
सम्पर्क स्थापित कर आत्मा तथा उसमें स्थित सुख, दुःख; ज्ञान आदि गुणों का 
प्रत्यक्ष किया करता है | इस प्रकार मन “द्रव्य”-आत्मा का तथा उसके 
“गुणों? का--दोनों का प्रत्यक्ष किया करता है । ह | 
` इस [ “इन्द्रियाणां पराप्यप्रकाशकारित्वनियमात्‌? ] नियम को दृष्टि से 
उपर्युक्त विवरण के आधार पर यह स्पष्ट हो गया है कि सभी इन्द्रियां सनिकृष्ट 
पदार्थ की ही आहक हुआ करती हैं। इसी को न्यायदर्शन में प्राप्यकारी . 
अर्थात्‌ सन्निकृष्ट वस्तु ( पदार्थ ) का प्रकाशक कहा गया है । | 
न्याय तथा वैशेषिक दर्शनों में शान को आत्मा का गुण माना गया है। | 
इसी मान्यता के आधार पर प्रत्यक्ष ज्ञान की उत्पत्ति सम्बन्धी प्रक्रिया का वर्णन | 
ऊपर किया जा चुका हे । किन्तु सांख्य, योग तथा वेदान्तद्शन शान को 
आत्मा का गुण नहीं मानते हैं। उनकी मान्यता के अनुसार शान बुद्धि अथवा ._ 
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चित्त का ही धमे है) अतः इन ददन के अनुसार प्रत्यक्ष शान की उत्पति 
की प्रक्रिया भी दूसरे ही प्रकार की है । यहाँ इसका भी विवेचन कर देना 
उपयुक्त ही होगा :- ५ म 
सांख्य तथा योग की इस प्रक्रिया के अनुरार इन्द्रिय प्रणालिका द्वारा । 
चित्त अथवा मन का बाह्य घट, पट, आदि पदार्था के साथ सम्बन्ध 
होता है । इस सम्बन्ध के होने से चित्त अर्थ के आकार के रूप में परिणत 
हो जाया करता है। चित्त की इस अर्थाकार 'परिणति” को ही वे. | 
“चित्तवृत्तिर, अथवा 'बुडिइत्ति' नाम से कहा करते हैं। वुद्धि का 
यह अर्थाकार परिणाम ही शान” कहूलीता है । उनके मतानुसार | 
बुद्धि-अथवा महत्त्व अथवा अन्तःकरण अथवा चित्त एकतैजस-पदार्थः के | 
समान है | जिस भाँति नालियो द्वारा खेत की क्यारियों में पहुँचने के पश्चात्‌ | 
जळ, त्रिकोण, चतुष्कोण अथवा षट्कोण आदि जिस आकार की क्यारी उसे | 
प्रास हुआ करती है उसी आकार में ( जल ) परिणत हो जाया करता है। | 
| 
| 


इसी भाँति इन्द्रिय-प्रणालिका द्वारा अन्तःकरण अथवा बुद्धि मी अर्थ के आकार 


में परिणत हो जाया करती है । अन्तःकरण की इस अर्थाकार-परिणति का ही 
नाम चित्तदृत्ति' दै । किन्तु इस अर्थाकार-परिगति मात्र से ही विषय का शान 


हो जाता हो, ऐसा नहीं दै । इस ज्ञान की उप्पत्ति के लिये चैतन्य ( आत्मा ) 
के प्रकाश का संस्पश अपेक्षित हुआ करता है । वुद्धि तो निसर्गतः जड़ हुआ 
करती है | अतः उसमें वह प्रकाश विद्यमान नहीं रहा करता है । अतः विषय 
( अथवा अर्थं ) के आकार में परिगत हुयी बुद्धि में चैतन्य-आत्मा ( पुरुष) 
के प्रकाश के प्रतित्रिम्म की आवश्यकता हुआ करती है । बुद्धि जत्र इस 
प्रतिविम्ब को प्रास कर लिया करती है तो वह सच्चे प्रकाशपिण्ड के सदृश । 
चमक उठती है तथा अपने सम्पर्क में आये हुये पदार्थ को प्रकाशित कर [ 
दिया करती है | इस मॉति किसी पदार्थ के शान के निमित्त दो बातें हुआ | 
करती हँ- (१) बुद्धि का अर्थाकार अथवा विषयाकार परिणाम (अर्थात्‌ | 
वुद्धिवृत्ति अथवा चित्तवृत्ति | (२) विषयाकार अथवा अर्थाकार रूप में परिणत | 
बुद्धि में पुरुष ( आत्मा )--चैतन्य का प्रतिबिम्ब | इन दोनों में यदि प्रथम को 
“प्रमा? कहा जायगा तो इस प्रमा को उत्पन्न करने वाळी इन्द्रिय, लिङ्ग अथवा | 
शब्द को प्रमाण कहा जायगा और यदि द्वितीय .को “प्रमा? कहा जायगा तो | 
“विषरयाकार अथवा अर्थाकार? बुद्धि के परिणाम अर्थात्‌ 'बुद्धिवृत्तिः अथवा | 
“चित्तवृत्ति? को ही प्रमाण कहा जायगा । 

इसको और अधिक स्पष्ट रूप में इस प्रकार से कहा जा सकता हैकि 
इस बुद्धिब्ति' में चैतन्य-आत्मा का प्रविबिम्त्र होने से, अथवा चैतन्य आमा 
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में ही 'बुद्धिइत्तिः का प्रतिनिम्त्र होने से पुरुष अथवा आस्मा को उस “अर्थ? 
अथवा 'हिषय? का वोध हो जाया करता है । सांख्य में इस बोध को “पौद- 
घेय-बोध*. कहा गया है । इनके मतानुसार 'बुद्धिवृत्ति' प्रमाण है तथा 
उसके द्वारा होने वाळा पौरुषेय-त्रोध ही “प्रमा? है। किन्तु यदि बुद्धि 
बृत्ति को ही “प्रमा” कहा जायगा तो उस समय “इन्द्रिय को ही प्रमाण कहना 
*्होगा*। किन्छु अधिकांश में 'बुद्धिइत्ति? को ही . प्रमाण? तया “पौरुषेय-बोध' 
को ही प्रमा? कहा जाता है। योगदर्शन के व्यासमाष्य [ यो० द० व्यास 
मा० १।७] में इस प्रक्रिया की मान्यता दी गयी हैः 
6*ुस्द्रियप्रणालिकया चित्तस्य तराह्मवस्तूपरागांत्‌ तद्बिषमा सामान्यविशेः 
षात्मनोऽर्थेस्य विशेषावधारणप्रधावा वृत्तिः प्रत्यक्षं प्रमाणम्‌ | “फलमविञिष्टः 
पौरुषेयश्चित्तवृत्तिवोधः |? 
बुद्धितत्व और पुरुष (आत्मा) के बीच किसमें किंसका प्रतित्रिम्व होता है १ 
इस बारे में दो मत प्रसिद्ध हें-(१) वाचस्पति मिश्र का (२) विज्ञानभिक्ष का । 
वाचस्पति मिश्र के मतानुसार “बुद्धितः अथवा 'बुद्धिवृत्तिः में पुरुष 
(आत्मा ) का प्रतिबिम्ब हुआ करता है । किन्तु सांख्य-सूत्रो के “सांख्य 
प्रवचनमाष्य? के रचयिता श्री विज्ञानमिश्लु ने पुरुष ( आमा ) में ही बुद्धि- 
बृत्ति? अथवा “चित्तवृत्तिः का प्रतित्रिम्ब माना है । किन्तु उनका यह मत कुछ 
अधिक समीचीन प्रतीत नहीं होता क्‍योंकि किसी वस्तु का प्रतिविम्त्र उसी 
वस्तु अथवा पदार्थ में माना जाना उच्वित कहा जा सकता है कि जो वस्तु उस 
प्रतिबिम्ब को ग्रहण कर सके | सांख्य में बुद्धि को ही “का? कहा गया है। 
अतः बुद्धितच्व कतृस्वमाव से युक्त होने के कारण आत्मा ( पुरुष ) के प्रति- 
बिम्ब को ग्रहण कर सकता है | अतः बुद्धितल में प्रतिबिम्ब का होना स्वीकार 
किया जा सकता है | किन्तु पुरुष में बुद्धितत्व के प्रतिबिम्ब को स्वीकार नहीं 
किया जा सकता है क्योंकि पुरुष ( आत्मा ) तो कूटस्थ; अकर्ता है। अतः वह 
प्रतिबिम्ब को ग्रहण कर ही नहीं सकता है। वाचस्पति मिश्र ने साँख्यतस्व 
कौमुदी की अपनी व्याख्या के अन्तर्गत पंचमकारिका की व्याख्या में इसी 
मत को स्पष्ट करते हुये लिखा हैः-- 
“सोऽयं बुद्धितस्ववर्तिना ज्ञानसुखादिना तत्प्रतिबिस्बतस्तच्छा- 
यापत्याज्ञानसुखादिमानिव भवति ।? 


इस वाक्य में प्रयुक्त 'तत्पतिविम्बित/ और 'तत्छायापत्या? इन पदोमे | 


प्रयुक्त 'ततः शब्द से बुद्धितत्व अथवा बुद्धिद्चि विवक्षित हे) अतः उक्त 
वाक्य का अर्थ होगाः-- पक 
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पुरुष (चैतन्य आत्मा) बुद्धितत्व में प्रतिबिम्बित होता है जिसके परिषा | 
स्वरूप उस ( पुरुष ) में बुद्धितत्व की छायापत्ति अर्थात्‌ साइच्यार्पात हो बात 
है तथा इसी कारण वह ( पुरुष ) बुद्धितत्व क ज्ञान, सुख आदि धर्मा से ऊ 
धमो के आश्रय सहश हो जाया करता है। वैसे पुरुष तो ज्ञान, सुख आहे| 
घर्मो' से शून्य है किन्तु बुद्धितत्व में प्रतिबिम्बित होने के कारण वह (पुरु. 
आत्मा ) ज्ञान, सुख आदि घमो का आधार सा प्रतीत होने लगा करता है| | 

किन्तु विज्ञानमिक्षु ने तो आत्मा रूप दर्पण में बद्धिइत्ति का हो प्रतित 
स्वीकार किया है तथा अपने मत के समर्थन में उन्होने पुराण के निम्नित 


लोक को उद्धत किया है :-- 


“तरस्मिश्रिद्द्पणे स्फारे समस्ता वस्तुदृष्टयः । 
इमारताः प्रतिबिम्बन्ति सरसीव तटद्रमाः ॥ 
सांख्यप्रचचन भाष्य १1१३ सें॥ | 


अर्थात्‌ जिस प्रकार तालाब के किनारे पर स्थित इक्ष तालाब में प्रति । 
बिम्ब्रित हुआ करते हैं उसी प्रकार पुरुष के समीप ही विद्यमान पुरुष से मिदर 
प्रतीत न होनेवाले बुद्धितत्व की सम्पूण बृत्तियाँ चैतन्य पुरुषरूप दर्पण में प्रति 
बिम्बित हुआ करती है । कहने का तात्पये यह है कि किसी वस्तु का प्रति 
ब्रिम्त उसी पदार्थ में पड़ा करता है कि जो पदार्थ प्रतिविम्ब को घारण करने छे 
ल्यि अपेक्षित निर्मळता से युक्त हुआ करता है । पुरुष ( आत्मा ) निसगत 
निर्विकार है | अतः पूर्णतया निर्मल है । अतएव उसमें बुद्धिस्व का प्रतिविम् | 
होना युक्तिसँगत भी है । बुद्धितत्व तो विकारयुक्त है । अतः वह पूर्णता 
निर्मळ भी नहीं है |. ऐसी स्थिति में उसमें पुरुष ( आत्मा ) के प्रतिबिम्बा | 
पड़ना युक्तिसंगत प्रतीत नहीं होता है । । 

अद्वैत-वेदान्त के अनुसार प्रत्यक्ष-ज्ञान की उत्पत्ति की प्रक्रिया- 

जब द्रष्टा-व्यक्ति के बाह्यकरण-वक्षु आदि इन्द्रिय का किसी पदार्थ के स | 
सम्पकै हुआ करता है तत्र उस इन्द्रिय के माध्यम द्वारा उसके अन्ता | 
(मन ) का मी उस पदार्थ के साथ सम्पर्क हो जाया करता है | इस समर 


७ ०५ 


के परिणामस्वरूप उस पदार्थ के आकार में अन्तःकरण ( मन ) का पि 
होता है जिसको अन्तःकरण की दृत्ति कहते हैं । ग्राह्म-वस्तु अथवा पदार्थ बा 
उक्त-वृत्ति के साथ एकदेशस्थ हो जाया करते हैं तब बृत्तिचैतन्य, ग्राहक 
चैतन्य और ग्राह्मचैतन्य में एकता हो जाया करती है । आह्य-चैतन्य के त | 


एकता को प्राप्त हुआ यह बृत्तिचैतन्य ही प्र त्यक्ष-ज्ञान कहलाता है | 


॥ 
| 
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वास्तत्रिकता तो यह है कि वेदान्त-मत में चैतन्य” ही एकमात्र परमार्थः 
भूत वस्तु है । यह सम्पूर्ण विश्व डूसी चैतन्य में अज्ञान द्वारा कल्पित है । इस 
कल्पित विश्व के विभिन्‍न पदार्थ ही उसमें नानात्व की कल्पना कराती हैं 
जिसके परिणामस्वरूप वह एक चैतन्य ही उन-उन पदार्थो में अवच्छिन्न होकर 
अनेक चैतन्यों के स्वरूप को प्रास कर छिया करता है | इस अवच्छिन्न चैतन्य 
को प्रमुखरूप से तीन भागों में विभक्त किया जा सकता है ( १ ) अन्तःकरणा- 
बच्छिन्न चैतन्य अथवा ज्ञाता-पुरुषः( २) प्रमाणचेतन्य अथवा बृस्यवच्छिन्न 
चैतन्य १. ) प्रमेयचैतन्य अथवा विषयावच्छिन्न चैतन्य ।-जब इन तीनों 
चैतन्यों में एकता स्थापित हो जाती है तब प्रत्यक्षज्ञान उत्पत्ति हुआ करती है। 
कहने का तात्पर्य यह है कि जब्र अन्तःकरण, इत्ति तथा विषय-( पदार्थ 
अथवा वस्तु ) ये तीनों एकदेशस्य दो जाया करते हैं तब उन तीनों से 
अवच्छिन्न चैतन्यों में बिद्यमान अन्तर तिरोहित हो जाया करता हे । फल- 
स्वरूप इन तीनों में एकता की स्थापना होकर प्रत्यक्षशान की उत्पत्ति हो 
जाया करती है । | 
वेदान्त-दर्शन के मतानुसार प्रत्यक्षज्ञान कौ प्रक्रिया का यही प्रकार है 
कि जिसका अंतिसंक्षिसत स्वरूप ही यहाँ प्रस्तुत किया जा सका है। 
तर्कमाषाकार के अनुसार प्रत्यक्ष के उपर्युक्त वर्णन में साक्षात्कारिणी-प्रमा 
के दो प्रकारों का वर्णन किया जा चुका है । ये दो प्रकार हैं-(१) निर्विकल्पक 
प्रमा ( २) सविकव्पक-प्रमा | बौद्ध-दशनकार इन दोनों प्रमाओं में में केवळ 
प्रथम को ही मानते हैं। उनके मतानुसार केवळ निर्विकहपक-प्रत्यक्ष ही 
“त्यक्ष कहलाता है । अतः इस सन्दर्भ में बौद्धदशोनकारो की ओर से निम्नः 
लिखित शङ्का को उठाया गया है ++ | 2. १ 
ननु निर्विकल्पकं परमाथेतः स्वढक्षणविषय अवतु प्रत्यक्षम्‌ । 
सविकल्पकं तु शब्द ढिङ्गवदनुगताकारावगाहित्वात्‌, सामान्यविषयं कथ 
प्रत्यक्षमर्थजस्यैव प्रत्यक्षत्वात्‌ । अर्थस्य च परमार्थतः सत एब 
तञ्जनकत्वात्‌ । स्वलक्षणन्तु परमार्थतः सत्‌, न तु सामान्यम्‌ | 
तस्य प्रसाणानिरस्तविधिभावस्य अन्यव्यादृत्यात्मनस्तुच्छत्वात । 
[शंका--] (निर्विकल्पकम्‌) निर्विकल्पक [प्रमा अथवा शान] (परमाथंतः) 
वस्तुतः अथवा वास्तविकरूप से (स्वलक्षणविषयम्‌) स्वलक्षण अय त्‌ वस्तुमात्र- 
विषयक | तथा उससे उत्पन्न ] होने से [ मे ही ] ( परत्यक्षम ) ग्रलक्ष 
( भवतु ) हो [ जाय ] किन्तु ( सबिकस्पकम्‌ ) सविकल्पक [ प्रत्यक्ष 1 (३ ) 
तो ( जब्दढिङ्गवत्‌ ) शब्द तथा अनुमान के सदृश (अनुगताकारावगाहित्वात) 
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११० „ तकभाषा [ | 
अनुगत आकार [सामान्य अथवा जातिं] का ग्राहक होने के कारण (सामास | 
विषयम्‌ ) सामान्यविषयक होने से ( कथम्‌ ),केसे ( प्रत्यक्षम्‌ ) प्रत्यक्ष [कहे 
जाने योग्य ] हो सकेगा ! [ क्योंकि ] ( अर्थजस्यैव ) 'अर्थज' [अर्थात्‌ अर्घ 
जन्य-ज्ञान ] के ही ( प्रत्यक्षत्वात्‌ ) प्रत्यक्ष होने में ( च ) और ( परमार्थतः ) 
वास्तव में ( सतः ) विद्यमान ( अर्थस्य एव ) अथे के ही ( तत्‌-तस्य ) अ 
[ प्रत्यक्ष ] के ( जनकत्वात्‌) जनक अथवा उत्पादक होने से [ सामान 
विषयक सविकल्पक-ज्ञान को प्रत्यक्ष कहा जाना सम्मव हो नहीं है|] 
९ स्वलक्षणं तु )-स्वळक्षण अर्थात्‌ वस्तुमात्र तो (परमार्थतः) परमाथतः ( सत्‌) 
सत्‌ दै ( तु ) किन्तु ( सामान्यं न) सामान्य [ परमार्थतः सत्‌ ] नहीं है| 
( तस्य ) उसकी ( प्रमाणनिरस्तविधिमावस्य ) विधिरूपता [ भावरूपता ] श्न 
प्रमाणों द्वारा खण्डन हो जाने से [ तथा ] ( अन्यव्याद्ृत्यात्मनः ) अतद्‌ 
बृत्तिरप [ अमावरूप ] ( तच्छत्वात्‌ ) तुच्छ होने से [ सामान्यविंषक 
सविकल्पक-ज्ञान को अर्थजन्य न होने के कारण प्रत्यक्ष नहीं कहा ब 
सकता है । ]। 
वौद्धदशनकारों को निर्विकल्पक ज्ञान हौ अभिमत है, सविकल्पक नहीं| 
इसका कारण यह है कि निर्विकल्पक ज्ञान “वस्तुमात्रावयाहि” अर्थात्‌ “वसुः 
मात्रः का ही द्योतक हुआ करता है अथवा “स्वळक्षणविषयक? हुआ करता है| 
“स्वलक्षण? का अर्थ है “वं सर्वतो व्यावृत्तं लक्षणं वस्तुरूपम्‌?? अर्थात्‌ सवते | 
भिन्न वस्तु का स्वरूप--वस्तु का निजी रूप जो सभी अन्य सजातीय अथश 
विजातीय पदार्थो से भिन्न दै । निर्विकल्पक ज्ञान में केवल वस्तु का अपना 
स्वरूप ही प्रत्यक्ष हुआ करता है । अतः यह वस्तुमात्रविषयक होने से वसुः 
मात्र अथवा वस्तु के अपने निजी स्वरूप से ही जन्य है। अतएव इसकी 
“अर्थज? [ अर्थ-अर्थात्‌ विषयनामादि रहित घट, पट, आदि से ही उल] 
कहा जाता है । 'अर्थज? होने के कारण ही उसको प्रमाण माना जाता हे। 
किन्तु सविकल्पकश्ञान तो नाम, जाति आदि की योजना से युक्त हुआ कता | 
है [“नामजात्यादियोजनात्मकम??] इसके अतिरिक्त इस ज्ञान का विषय विशेषे | 
विरेषणमाव आदि होता है [ “विशेष्य-विशेषणमावावगाहि” ] । इससे ह | 
हो जाता है कि इस सविकल्पक-ज्ञान में “जाति?” का मी मान हुआ करण | 
है । अतः जाति को भी उस [ सविकस्पक-ज्ञान ] का कारण मानना होगा, | 
चौद्धमत में “जाति” नामक कोई पदार्थ नहीं है । अतः उस “जाति? से उतत | 
होने वाळा सविकल्पक-्ञान “अर्थज? नहीं है । अतएव “अर्थज" न होते | 
कारण उसको प्रत्यक्ष भी नहीँ कहा जा.सकता है । र 1 
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बौद्ध “जाति” को माव-पदार्थ नहीं मानते हैं । इसका कारण यह है कि 
न्यायमत में “जाति” एक नित्य-पदार्थं है [“नित्यत्वे सति अनेकसमवेतत्वम्‌??] 
कहने का अमिग्राय यह है कि नैयायिको की दृष्टि में “जाति? अथवा “सामान्य” 
एक नित्य पदार्थ है | किन्तु “बौद्धद््शन” का प्रमुखसिद्वान्त “्षणमङ्गवाद्‌? 
है,। इस» सिद्धान्त के अनुसार बौद्धो के मत में सत्र कुछ क्षणिक है । अतः 
उनके मतानुसार संसार में कोई भी पदार्थ नित्य नहों है! अतएव त्तैयायिक 
जिस नित्य “जाति” को स्वीकार करते ईं--क्षणमङ्गवादी बौद्ध के लिये उसका 
मानना संभव ही नहीं है। इसी कारण बौद्ध 'जाति’ को पदाथ ही नहीं 
मानते हैं । अतएव “सामान्य? विषयक 'सविकल्पक-शान* को मी “अर्थज?? न 
होने से वह प्रमाण नहीं स्वीकार करते हैं । 
अब यहाँ यह प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि बौद्ध जाति अथवा सामान्य को 
नहीं मानते हैं तब वे जाति अथवा सामान्य से निकळने वाला कार्य कैसे 
निकालते हैं १ न्याय-सिद्धान्त में “जाति? का कार्य 'अनुगत-प्रतीतिः अथवा 
(एकाकार-प्रतीति' कराना ही है | “अनुदृत्तिप्रत्ययहेतुः सामान्यम्‌? अनुवृत्ति- 
प्रत्यय अर्थात्‌ अनुगतप्रतीति अर्थात्‌ एकाकारप्रतीति का जो कारण है उसको 
“सामान्य? नाम से कहा जाता है । दश-घट व्यक्ति उपस्थित हैं । इन समी में 
“अयं घरः, अयं घटः, अयं घट” इस प्रकार की एकाकार्‌ःप्रतीति होती है । 
इस प्रतीति का कारण उन ( घरों ) में रहने वाळा “घटत्व सामान्य ( अथवा 
“जाति ) ही है । प्रत्येक 'घट' में “घटत्व? नामक साधारण घर्म विद्यमान है | 
इसी के कारण सभी घड़ों में “अयं घरः?, “अर्य घट? इस प्रकार की एका- 
कार होने की प्रतीति हुआ करती है। इसी एकाकारप्रतीति के कारण को 
(सामान्य अथवा “जाति? नाम से कहा जाता हे । 
ऊपर यह स्पष्ट किया जा चुका है कि बौडलोग “सामान्य अथवा जाति" 
को भाव-पदार्थ नहीं मानते हैं । किन्तु. एकाकारःप्रतीति उनके यहाँ मी होती 
है । वे इस एकाकार की प्रतीति के लिये “अपोइ की कल्पना करते हैं| 
उनके इस 'अपोइ? शब्द का अर्थ है--अतदब्याइत्ति! अर्थात्‌ “तद्भिन्न 
भिन्नत्व? । “तत्‌? शब्द से घट आदि का ग्रहण कर इसे सरछतापूर्वक समझा जा 
सकता है । अब “अतद्‌? का अर्थ हुआ 'अघट' अर्थात्‌ घट से भिन्न सम्पूर्ण 
जगत्‌ । पुनः फिर उस [जगत्‌] से मिन्न ‘घर’ ही हुआ । अतः प्रत्येक “घट? इसी 
प्रकार 'अतदूव्यादृत? अथवा तदूभिन्न से भिन्न होगा | इसी आधार पर "घुर? 
को “घर? कहा जाता दै । इस भाँति प्रत्येक घड़े में “अतद्व्याइत्ति' अथवा 


“तद्भिन्नभिन्नत्वः होगा । इसी का नाम “अपोह? दै । इस "अपोह? अथवा र 
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तद्भिन्नमिन्नत्व? के कारण ही एकाकार-प्रतीति हुआ करती हे । अत 
के यहाँ सामान्य .अथवा जाति का कार्य 'अपोइ? “अथवा? “अतद्व्याबुऐ | 
अथवा “तद्विन्नभिन्नत्व से निकल जाता है 


बौद्धों के इस “अपोह? तथा न्याय और वैशेषिक-अमिमत “सामा 
अथवा “जाति? पदार्थ में यही अन्तर है कि बौद्धों का है 
और न्याय का 'सामान्य' अथवा “जाति? भावरूप हं । 


बौद्ध-दईनकारों का कहना है कि उत अभावलूप में विद्यमान “अपोह 

हो 'अनुदृत्तिप्रत्ययहेतु रूप “सामान्यः का कार्य हो जाता है । फिर “सामान 
को एक प्रथक्‌-पदार्थ मानने की कोई मी आवश्यकता नहीं दै । उनका भू 
मी कहना है “घट? की उत्पत्ति से पूव घट के निमागस्थळ पर “घटत्व? बा 
विद्यमान नहीं थी । बाद में वह कहीं से आ जाती हो, ऐसा भी दृष्टिगोर 
नहीं होता | फिर घट का निर्माण हो जाने पर वह घट के अन्दर कहाँ; 
आ जाती है! घर के नष्ट हो जाने पर वह “घटत्व' जाति ( सामान्य ) र 
भी नहीं होती तथा हष्टिगोचर मी नहीं हुआ करती है । अतः घट के विश 
होने पर वह कहाँ चढी जाया करती है । इस प्रकार के अनेक दोष बा. 
अथवा सामान्य के स्वीकार करने में आते हैं । ऐसी स्थिति में “जाति? अपन 

“सामान्य? नाम का कोई भी पदार्थ सिद्ध ही नहीं हो सकता हे | अतः इक 

मानना उचित नहीं है। अतएव “अनुवृत्ति प्रत्यय अर्थात्‌ “एकाकार 

का कारण मांबरूप में विद्यमान जाति अथवा सामान्य नामक कोई मी पद| 

नहीं है | 'अतदूव्याबृत्ति रूप में बिद्यमान 'अपोइ अथवा अन्योन्यामावः 

“तद्भिन्नमिन्नस्व' ही “एकाकारप्रतीतिः का कारण है । बौद्धमत दवारा ऐं 

निश्चय हो जाने पर “सामान्य? अथवा “जाति? नामक कोई मी “अथ नहीँ 

जाता दै । अतः “सविकल्पक-ज्ञान? को भी 'अथ? नहीं कहा जा सकता | 
फिर ऐसी स्थिति में सविकल्पक-शान को ्रत्यक्ष-प्रमा! कहना रर 
अनुचित ही है । | 
नैयायिकों की दृष्टि में सामान्य अथवा “जाति? भावरूप है । कि 

का कहना है कि नैयायिकों द्वारा 'सामान्यः अथवा “जाति? को मार्क 


[जाति ] की भावरूपता का भी निराकरण हो जाता हे । नैयायिकी ॥ 
जाति अथवा सामान्य का लक्षण किया गया हे--' नित्यत्वे सति अ 
तत्वम?--अर्थात्‌ जो नित्य है तथा अनेकों में समवाय सम्बन्ध से 
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इस लक्षण में दो माग हेः--(१) नित्य होना तथा (२) अनेकों में समवाय 
सम्बन्ध से रहना । पहले प्रथम अंश को ही ले ढौजिये । शद्धो की दृष्टि में 
संसार का कोई मी पदार्थ नित्य नहीं है, समौ क्षणिक हे । अतः जो क्षणिक 
नहीं हैं उनकी सत्ता भी हो नहीं सकती है--“यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌ |” 
उके इस सिद्धान्त के अनुसार क्षणिकता के अमाव में सत्ता को भावरूपता 
ही संभव नहीं है । अव लक्षण के द्वितीय अंश “अनेकसमतेतस्र' को लीजिये । 
अत्र यहाँ यह प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि यदि वह “जाति? नाम का कोई पदार्थ 
है तो वह,“जाति? प्रत्येक व्यक्ति में पूणरूप से रहती हे अथवा . उसके किसी 
'एकदेश में १ यदि पूर्णरूप से किसी एक व्यक्ति में उसकी विद्यमानता मान ळी 
जाय तो दूसरे व्यक्ति में उसकी प्रतीति होगी ही नहीं । यदि वह जाति एक 
देश ( अंश ) में ही रहा करती है तो यह मानना मी न्याय एवं वैरोषिक के 
सिद्धान्तानुसार उचित न होया क्योंकि उन्होंने तो 'जाति? को 'अंशरहित? माना 
है। फिर उसके अंशों का होना कैसे संभव होगा ! अतः जाति के लक्षण के 
द्वितीय अंश के आधार पर भी उस (जाति) की भावरूपता सिद्ध नहीं 
होती है | 

बौद्धो की दृष्टि में पदार्थों के दो प्रकार होते हैं (१) स्वलक्षण (२) सामान्य- 
लक्षण अथवा सामान्य । वस्तु का अपना निजीस्वरूप ही 'स्वलक्षणः है । यह 
“स्वलक्षण? ही मानव की प्रबृत्ति अथवा निवृत्ति का विषय है अर्थात्‌ इस ही 
का ग्रहण अथवा त्याग किया जा सकता है। यदि उसका 'अथंक्रिय्राकारित्व? 
हे अर्थात्‌ घट? आदि अर्थ का पक जाना आदि जो क्रिया है उसे घट व्यक्ति 
अथवा स्वळक्षण ही कर सकता है घटत्व अदि सामान्य नहीं । 'अथक्रिया- 
कारित्व? ही परमार्थसत्ता की सच्ची कसौटी है। इसी कारण स्वलक्षण को ही 
परमार्थसत्‌ अर्थात्‌ वस्तुतः यथार्थ कहा गया है [ “स एवं परमार्थसत्‌ अर्य- 
क्रियाकारित्वात्‌ वस्तुनः” न्यायबिन्दु परि० १॥ ] सामान्य अथवा सामान्यलक्षण 
को नहोंः-- “स्वलक्षणं तु परमार्थतः सत्‌, न तु सामान्यम्‌? । सामान्य अथवा 
'सामान्यलक्षण अर्थक्रियाकारी नहीं होता है । अतः उसे परमार्थतः सत्‌ अथवा 
वस्तुतः यथार्थ भी नहीं कहा जा सकता है । ऐसी स्थिति में जाति (सामान्य) 
से युक्त सविकल्पक-ज्ञान को “प्त्यक्ष-भ्रमा” के रूप में स्वीकार नहीं किया 
जा सकता है । अतः जो ज्ञान परमार्थतः सत्‌ [ स्वलक्षण ] अथवा पदार्थ 
से उत्पन्न हुआ करता है उसी का प्रत्यक्ष किया.जा सकना संभव है | 


` बौद्धो के उपयुक्त पक्ष को स्थापित कर तकमाषाकार अब उसका . 


समाधान एवं निराकरण करते हुये कहते हैँ: | 
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संसाधान-- क 
भैवम_। सामान्यस्यापि व॒स्तुभूतत्वात्‌ । 


( सामान्यस्य ) सामान्य के (अपि ) भी ( वस्तुभूतत्वात्‌ ) वस्तुभूत अ 
परमार्थसत्‌ होने से ( एवम्‌) इस [ बौद्धो द्वारा कथित उपयुक्त ] प्रकार 
कथन (मा ) ठीक नहीं है | | 

तर्कमाषाकार द्वारा समाधान के रूपु में कथित उपयुक्त पंक्ति का स 
करण इस प्रकार से होगा कि “सामान्य? का कार्य “अपोह? अथवा 'अळू 


११४ । » तकंभाषा । | 


अर्थात्‌ घट, आदि वस्तु के ज्ञान के बिना अतद्‌व्याइृत्ति अथवा घटमिन्नमिज्ञ 
का ज्ञान होना ही संभव नहीं है । तद्‌मिन्नमिन्नत्व का अर्थ हुआ "धरि 
मिन्नत्वः | जब तक 'घट? का हौ ज्ञान न होगा तब तक 'घटमिन्नमिन्नत्वाश 
ज्ञान कैसे हो सकेगा ! 
अतः घट के ज्ञान के निमित्त घटत्वः” जाति (सामान्य) का माग्न 
आवश्यक ही है | इसके अतिरिक्त जनसाधारण का अनुभव भी यही बतब॥ 
है घटत्व आदि (सामान्य अथवा जाति) जो एकाकार-प्रतीति के वस्तुतः का 
हैं वे मावरूप ही हैं, अमावरूप नहीं । “घट” के अन्दर 'घटत्व” को प्रती 
जनसाधारण को हुआ करती है । घट के ही अन्दर पटस्व की प्रतीति झि 
को मी नहीं हुआ करती है। अतः 'घट? आदि वस्तुओं के ज्ञान के मि 
धघटत्व' आदि जाति ( सामान्य ) को स्वीकार करना आवश्यक ही है। छ 
सम्बन्ध में बौद्धो द्वारा जो सामान्य की अभावात्मकता को सिद्ध करने ३ 
निमित्त क्षणिकता? सम्बन्धी युक्ति दी गयी हे वह पूर्णतया अनुपयुक्त ही. 
क्योंकि वस्तु अथवा पदार्थमात्र को क्षणिक मान लेने पर संसार का पारस | 
व्यवहार का चळना ही संभव न हो सकेगा । | 
सामान्य अथवा जाति समी व्यक्तियों में समवाय-सम्त्रन्ध से रहा करणी 
ऐसा मान लेने पर इस जाति ( सामान्य ) का अनेक व्यक्तियों में रहना» 
बन जायगा । अतः सामान्य ( जाति ) भी “स्वलक्षणः की ही तरह एव भा 
पदाथ है | ऐसा स्वीकार कर लेने पर यह मी स्पष्ट हो जाता है कि एक 
ग्रतीतिःविषयक जो सविकस्पकज्ञान है वह भी प्रत्यक्ष-प्रमा ही है | 
तदेवं व्याख्यातं प्रत्यक्षम्‌ | 

( तदेवम्‌) तो [ यह | इस प्रकार ( प्रत्यक्षम्‌ ) प्रत्यक्ष [ प्रमाण J 

( व्याख्यातम्‌ ) व्याख्या समास हुयी | ड 
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प्रत्यक्षम्‌ १ १ 

निर्विकल्पक तथा संविकल्पक [ त्यक्ष ] ज्ञान के प्रामाण्य आदिः 
के बारे में» मारतीय-दर्शनों में अनेक मत उपल्ब्ध होते हैं। अतः इनके: 
बारे में अतिसंक्षेप में उल्लेख कर द्वेना उचित ही होगा ;-- 

१--बौद्ध-दशन के अनुसार निर्विकल्पक-ज्ञान ही प्रत्यक्ष-प्रमाण है, सविः 
कल्पक नहीं । इसका वर्णन ऊपर किया जा चुका है। इस बारे में आचार्य 
दिंड़नाग का यह कथन है “प्रत्यक्षं कल्पनापोढं नामजास्याद्मसंयुतम्‌ ॥ 
प्रमाणसमुच्चय-परि० १ ॥ घर्मेकीतिं के अनुसार प्रत्यक्ष का लक्षण यह है: 
“परत्यक्षं करपनापोढमञ्जान्तम्‌?° ॥ न्या० बि" ॥ टू 

२-«बैद्ा करण भर्तृहरि के अनुसार--निर्विकल्पक-शान की संमावना करना 
ही व्यर्थ है । उनकी दृष्टि में यह सन होता ही नहीं है। उनका कथन है: 
कि प्रत्येक ज्ञान का शब्द द्वारा अनुगत होना आवदयक है । शब्द की इस 
अनुगति के मिना किसी भो प्रकार के ज्ञान की संभावना ही नहीं की ज 
सकती है :-7 

न्‌ सोस्ति प्रत्ययो छोके यः शब्दानुगमाहते। 
अनुविद्धसिव ज्ञानं सर्वं शब्देन भासते॥ 
न्या० वा० ता[०१।१।४।।२? 

प्रत्येक प्रकार का ज्ञान शब्द से अनुविद्ध ही हुआ करता है । इस प्रकार 
का ज्ञान तो “सविकल्पकः ही कहा जायगा, निर्विकल्पक नहों । अतः उनकी 
हरि में निर्विकल्पक ज्ञान होता ही नहीं है । 


मध्वाचार्य की वेदान्तःपरम्परा ने भी निर्विकल्पक-शञान को स्वीकार नहह 
किया है ॥ न्या० को० ॥ 
३-_जैन-दशेन के अनुसार निर्विकल्पक ज्ञान 

जैन-दर्शन के अनुसार निर्विकहपक ज्ञान की सत्ता को तो दर्शन? नाम से 
कहा गया है किन्तु इसका वर्णन प्रत्यक्षःप्रमा के अन्तर्गत नहीं किया गया 
है | अतः उनके मतानुसार निर्विकल्पक-ज्ञान की संभावना तो की जा सकती 
है किन्तु उसे प्रतयक्षःप्रमा के रूप में स्वीकार नहीं किया जा सकता है | 

आचार्य हेमचन्द्र ने जैनदर्शन की परम्परा के आधार पर सविकल्पक- 
ज्ञान को ही 'प्रस्यक्ष' माना है तया निर्विकल्पक-शान को “अनध्यवसाय? रूप 
बतलाकर उसे प्रमाण-कोटि से बाहर ही रखा है। . ड 

शान दो प्रकार का माना गया है (१) परोक्ष (२) अपरोक्ष । जिः 
ज्ञान की उत्पत्ति में कोई दुसरां ज्ञान करण हुआ करता हे उसको परोक्ष शान” 


कहा जाता है। जैते-अनुमिति में 'व्याति-हान', उपमिति में 'साइव्यज्ान” | 
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११६ . तकेभाषा 


तथा शाब्दबोध में “पदशान? करण हुआ करते हैं । इन समी कानों में इ 
ज्ञान? करण के रूप में विद्यमान है । अतएव इन तीनों प्रकार फे शानो जे 
परोक्षः ही कहा जायगा । 'प्रत्यक्ष-श्ञान' में तो कोई अन्य ज्ञान “करण जङ | 
हुआ करता है । प्रत्यक्ष-शान में तो 'इन्ट्रियाथ-सन्निकष” ही करण-रूप में परुर्‌ । 
हुआ करता है । अतः “प्रत्यक्षज्ञान? 'अपरोक्ष-शान' कहा जाता है | ,इसब्र 
लक्षण ही हैः--“्ञान्नकरणकान्यत्वमपरोक्षत्वम्‌? अर्थात्‌ ज्ञानकरणक-शान ३ 
भिन्न ज्ञान को “अपरोक्षः-ज्ञान कहा जाता है । निर्विकल्पक-शान के अस्त्ति 
को स्वीकार करने वाले सभी विद्वान उसको केवळ प्रत्यक्ष अथवा आप 
मानते हैं । किन्तु जैन-परम्परा में जिसने “निर्विकल्पक-शान! की सत्ता | 
“दर्शन? नाम से व्यवहृत किया है, इस “दर्शन? को “परोक्ष” माना है । योह 
उनके यहाँ परोक्ष “मतिज्ञान? को भी साव्यावहारिक प्रत्यक्ष कहा गया है । 

४- शाङ्कर-वेदान्त के अनुसार निर्विकल्पक-शान-- 


झाङ्करःवेदान्त में इस बारे में एक नवीन मत उपलब्ध होता हे | को 

भी अन्यदर्शन 'प्रत्यक्ष' के अतिरिक्त [ अलावा ] अनुमान आदि अन्य कं 
प्रमाण द्वारा 'अपरोक्ष-ज्ञान' अथवा 'निर्विकस्पक-ज्ञान? की उत्पत्ति को स्का 
नहीं करते हैं । किन्तु शाङ्कर-वेदान्त में “तत्वमसि” इत्यादि महावाक्य द्वार 
अपरोक्ष निर्विकल्पक-शान? की उत्पत्ति को स्वीकार किया गया हे । इसके प्रहि 
पादन में 'दरामस्वमसि? यह लौकिक उदाहरण प्रस्तुत किया गय। है कोई यहि, 
अपने साथियों की गणना करता है । उसके द्वारा एक से प्रारम्भ कर नौ क| 
के प्रत्येक व्यक्ति की गणना कर छी जाती है किन्तु वह अपने दशम साई" 
को नहीं जान पाता है । तब उसे कोई अन्य व्यक्ति निदेश करता है कि दछ 
व्यक्ति तो तुम ही हो “दशमः त्वं असि? । इस वाक्य का श्रवण कर गछ 
करने वाले उस व्यक्ति को दशम-ब्यफि के रूप में स्वयं अपना "अपरोक्ष 
होता है | इस ही माँति “तत्वमसि” इत्यादि महावाक्यों द्वारा मी शब्दस 
के माध्यम से “अपरोक्ष-निर्विकल्पक ज्ञान! का हो होना संभव है । इस मो 
शाङ्करवेदान्त में शब्द-प्रमाण को भी 'अपरोक्ष-निर्विकल्पक' ज्ञान की उत्ति 
कारण रूप में स्वीकार किया गया है । इस प्रकार शाङ्करवेदान्त में भी गिरा 
कल्पक? तथा 'सविकल्पकर दो प्रकार के प्रत्यक्ष का वर्णन उपलब्ध होता है| 
इनके अनुसार 'सविकल्पक-ज्ञान? का लक्षण है :-- | 
€ज्ञातृज्ञयमेदादिसहितँ ज्ञानं सविकल्पकम?? | 
अर्थात्‌ ज्ञाता तथा ज्ञेय [ जाना जाने योरय “अथ? ( निवस | 
आदि ) ] इत्यादि के मेर से युक्त ज्ञान ही 'सविकस्पक-ज्ञान? कहलाता ९| 


प्रत्यक्षम्‌ ११७ 


तथा ज्ञाता और शेय आदि के भेद से रहित ब्रह्म के साथ क्य ( एकता.) 
का सम्पादल्न कराने वाला, अखण्ड रूप में विद्यमान, विशेष्यःविशेषण-सम्बन्ध 
से रहित ज्ञान ही "निर्विकस्पक-ज्ञान? कहलाता है । इस परिभाषा के अनुसार 
परमार्थरूप में सत्‌ केवळ “व्र? ही 'निर्विकल्पक-ज्ञान का विषय होता है । 


विर्विकल्पक-ज्ञान वस्तुतः सत्य की साक्षात्कारक- अनुभूति की चरम-सीमा है | 
शैस अनुभूति की प्रासि निर्विकल्पक-समाधि में ही होती दै । 


“निर्विकल्पक ज्ञान! सम्वन्धी प्रामाण्य अध्रामाण्य विषयक दो प्रकार 
का न्याय का सतः ० 


निर्विकल्पक-ज्ञान के सम्बन्ध में बी नैयायिको के कई पक्ष हैं। वौद्ध-दर्शन 
ने तो केवल “निर्विकल्पक? को ही प्रत्यक्ष माना है तथा उनके मतानुसार 'निर्वि- 


कल्पक? ही प्रमुखरूप से प्रमाण है। किन्तु न्याय तथा वैशेषिक दशनों ने तो . 


निर्विकल्षक तथा सविकल्पक दोनों को ही “प्रमाण” के रूप में स्वीकार किया 
है | हाँ, इतना अवश्य है कि इनमें मी नव्य-न्याय तथा प्राचीन-न्याय की 
दृष्टि से कुछ मतभेद की उपलब्धि अबश्य होती है। प्राचीन-न्याय की परम्परा 
में निर्विकल्पक को “प्रमा? रूप में स्वीकार किया गया है किन्तु नव्यन्याय की 
परम्परा में निर्विकल्पक-शान सम्बन्धी प्रमात्व के विषय में दो प्रकार के मत 
उपछब्ध होते हैं। एक मत के अनुतार--“प्रममिन्न॑ ज्ञानमत्रोच्यते प्रमा? 
[ न्यायसिद्वान्तमुक्तावळीःकारिका १३४ में ] भ्रम भिन्न ज्ञान को ही प्रमा कहा 
गया है । .इस परिभाषा के अनुसार भ्रममिन्न होने के कारण निर्विकल्पकः 
ज्ञान भी 'प्रमा? की श्रेणी में आ जाता है। इससे यह ध्वनि निकलती है कि 
आचार्य विश्वनाथ को 'निर्विकल्पक-ज्ञान' का प्रमात्व स्वीकार है [ निर्विकल्पक 
ज्ञान के इस लक्षण के साथ तो प्राचीन-न्यायवादियो का मी कोई विरोध 
उत्पन्न नहीं होता है । तर्क॑माषा द्वारा मी इस मत. का निरूपण किया गया है। 

किन्तु नव्य-न्याय के प्रमुख व्यवस्थापक गङ्गेश उपाध्याय के अनुसार 
निर्विकल्पक शान को न तो प्रमा की ही भेणी में रखा जा सकता है और न 


s 


अप्रमा की ही श्रेणी में । क्योकि उनकी इष्टि में प्रमाव और अप्रमा दोनों . 


प्रकारता ( निशेषणता ) आदि घटित-ज्ञान हँ । निर्विकल्पकञ्ञान प्रकारता 
आदि से रहित दै । अतः वह प्रमा तथा अप्रमा दोनों से ही व्यतिरिक्त दै । 
इस मत का उल्लेख करते हुये विश्वनाथ ने “न्यायमुक्ताबली? कै कारिका 
१३५-१३६ में लिखा है _ र 

(अथवा तत्प्रकार॑ यज्ज्ञानं तदूवद्विरोष्यकम्‌ | 

तत्प्रमा; न प्रमा नापि भ्रमः स्यानिर्विकल्पकम्‌ ॥ 

प्रकारतादिशूज्य॑ हि सम्बन्धानपवगाहि तत्‌॥ 
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, अर्थात्‌ प्रमात्व तया अम्रमात्व दोनों ही म्रकारता [ विशेषणता ] या; 
'बटितःज्ञान में रहा करते हैं । निर्विकल्पक-ज्ञान तो प्रकरता आदि, रहित हु 
करता है । अतः निर्विकल्पक-शन को न तो, प्रमा ही कहा जा सकता है 
न अप्रमा हो। अतएव उसे दोनों से विलक्षण अथवा व्यतिरिक्त ही कहा३ | 
सकता है। जब | 

` उपयेक्त विवरण से यह स्पष्ट हो गया है कि अनेक दाशनिकों द्वारा नि 
-कलपक-ञ्ञान के सम्बन्ध में अनेक प्रकार के लक्षणों अथवा स्वरूपा का प्रछुदै 
करण किया गया है | व | 


अनुमामस्‌ 


चार्वाक ( अथवा लोकायतिक ) मत में केवल प्रत्यक्ष को ही प्रम 

माना है | अनुमान आदि को नहीं । अन्य समी मारतीय-दरांन के सम्मदागरेर) 
“अनुमान? प्रमाण को स्वीकार किया है । केवळ चार्वाक ही “अनुमानस्म्रग। 
को स्वीकार नहीं करते हँ । उन्होंने नाना प्रकार की युक्तियो के आधार 
<अनुमानः-प्रमाण का खण्डन किया हैं। अन्य दाशनिकों द्वारा उनकी ह 
र्‍युक्तियो तथा उनकी मान्यता का खण्डन किया गया है तथा “अनुमान: प्रमा 
जय प्रामाणिकता को सिद्ध किया गया है । 
[ अति संक्षेप में ] “अनुमान प्रमाण” को स्वीकार करने के लिये यह ए, 

-युक्ति ही पर्यास है कि यदि अनुमान-प्रमाण को स्वीकार “नहीं किया जागर 
- तो अज्ञानी, संशयी तथा श्रान्त पुरुष को पहचाना जाना भी संभव नहीं होगा 
शेसे अज्ञानी आदि में विद्यमान अज्ञान, संशय तथा मिथ्याज्ञान का पता बिदर 
को नहीं हो सकेगा । जैसे-किसी व्यक्ति को अपने समक्ष रखे हुये घट काश 
-नहीं हो रहा है [अज्ञानी का अज्ञान], किसी को--यह घट है अथवा अन्य छ| 
है, ऐसा संशय (सन्देह) उत्पन्न हो रहा हे [ संशयी का संशय ] अथवा-खे 
व्यक्ति पीतळ के घट को ही सुवर्ण का घट मान रहा है [ ्रान्तःपुरष च॑ 
“भ्रान्ति अथवा मिथ्याज्ञान || इन सभी का ज्ञान विद्वान-पुरुष को विव, 
अनुमान-प्रमाण के न हो सकेगा। रूपरहित होने के कारण अन्य व्यक्ति 
"बिद्यमान अज्ञान आदि का शान प्रत्यक्ष-प्रमाण द्वारा हो ना संमव ही नहीं है| 
ऐसी स्थिति में परपुरुषवत्ती अज्ञान आदि का ज्ञान उस (व्यक्ति) 
सासय-विशेष अथवा उसके विशिष्ट-वचन रूप-लिज्ञ द्वारा अनुमान प्रमाण से; 
“करना होगा । अतः चार्वाक मतावळम्बियों को भी “अनुमान? प्रमाण * 
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स्वीकार करना ही होगा | इस प्रमुख युक्ति के आधार पर अनुमान-प्रमाण की 

प्रामाणिकता स्पष्ट हो जाती है । अतः अब प्रत्यक्ष-प्रमाण के अनन्तर “अनुमान” 
प्रमाण का ही कथन किया जागा है । 

यहाँ यह एक प्रश्न अवश्य उत्पन्न हो सकता है कि प्रत्यक्ष” प्रमाण के 

पश्चात्‌ “अनुमान? का ही वर्णन क्यों किया गया? अन्य उपमान आदि 


* प्रमाण का क्यों नहीं ! “अनुमान? व्याप्ति के आधार पर ही हुआ करता है 


तथा यह व्यासि प्रत्यक्ष के आश्रित हुआ करती है अर्थात्‌ व्याति का ज्ञान 
प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा ही हुआ करता है । अतः अनुमान का भी व्यापि की 
दृष्टि सै प्रत्यक्ष के आश्रित होना सिद्ध ही है। ऐसी स्थिति में अनुमान 
के प्रत्यक्षाश्रित होने के कारण प्रत्यक्ष के पश्चात्‌ “अनुमान? प्रमाण का कथन 
किया जाना उन्नत ही है | 

इस विवरण से यह भी स्पष्ट होगया कि 'प्रत्यक्ष' के पश्चात्‌ द्वितीय स्थान 
धअनुमान-प्रमाण' का ही है। अतः अब “अनुमान? के सम्बन्ध में विचार 
करना टीक ही है । अनुमान शब्द का अथं है :— 

“मितेनळिङ्गेन अर्थस्य अनु पश्चान्मानमनुमानम्‌?” 

[ न्यायदर्शनवात्स्यायन-माप्य-१।१।३ ] 

अर्थात्‌ [ प्रत्यक्ष-प्रमाण से ज्ञात ] लिङ्ग द्वारा अर्थं के [ अनु- ] 
पश्चात्‌ [ पीछे ] उत्पन्न होने वाले ज्ञान को “अनुमान? कहा जाता हे। 
“अनुमान? शब्द की उपयुक्त निरुक्ति अथवा व्युत्पत्ति दोरा “अनुमान? शब्द 
का स्पष्टीकरण तो अवश्य हो गया है किन्तु “लिङ्ग? शब्द के बिना समझे 
इसका पूर्णर्पेण समझ सकना संभव प्रतीत नहीं हो रहा है। अतः “लिङ्ग? 
का भी संक्षेप में लक्षण कर देना आवश्यक है ;-- 

“व्यासिवलेन अर्थेगमकं लिङ्गम्‌? 

अर्थात्‌ व्याप्ति के बल [ आधार पर ] चो अथं का गमक अर्थात्‌ 
बोधक हुआ करता दै । उसी को लिङ्ग नाम से कहा जाता है । इस लक्षण 
में मी एक नया शब्द आ गया--“व्यासि?। अतः इस “व्यासि? के समझने के 
निमित्त इसका लक्षण कर देना मी आवश्यक है । व्याति का लक्षण है! 

साइचर्यनियमो व्यातिः? 

अर्थात्‌ “यत्र यत्र धूमः तत्र तत्र बहनि? अर्यात्‌ जहाँ जहाँ इुँआ होता है 
वहाँ वहाँ अग्नि होती है; इस साइचयं-नियम को ही “व्यासि? कहा जाता है। 

इस व्यासि के बळ से जो अर्थ का ज्ञापक दो उसी को “लिङ्ग” कहते 


हैं। “घूम” अग्नि [ वहि ] का लिङ्ग है। पर्वत आदि स्यढो पर इये को _ 
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देखकर “जहाँ जहाँ घुँआ हुआ करता है वहाँ वहाँ अग्नि हुआ करती है», | 
इस साहचय [ साथ साथ रहना ] - नियम अथवा व्यासि के उधार पर | 
अग्नि [ वह्नि ] का ज्ञान प्रास हुआ करता ,है। अनुमान द्वारा ग्राप्त हुवे | 
इस ज्ञान को “अनुमिति? कहा जाता है । अब इ आधार पर तकंभाषाकार 
द्वारा किये गये “अनुमान? का लक्षण देखिये :-- | 
लिङ्गपरामशोऽशुमानम्‌। ये न हि अनुमीयते तदनुमानमू। 
हिङ्गपरामर्शन चानुमीयतेऽतो लिङ्गपरामशोऽनुमानम्‌। | 
( लिज्ञपरामशः ) लिज्ञपरामर्श ( अनुमानम्‌) अनुमान कहलाता है 
(दि) क्योकि (येन) जिससे (अनुमीयते) अनुमिति [ अनुपश्नात्‌, | 
मिति [ अनु-पक्चात्‌ , मितिः_म्रमितिःपश्चात्‌ होने वाला ज्ञान ] की 
जाती है (तत्‌) वह ( अनुमानम्‌) अनुमान कहलाता है। (च) ओर 
(छिङ्गपरामशेंन ) लिङ्ग के परामर्श से ( अनुमीयते ) अचुमिति की जाती है 
(अतः ) अतः ( लिज्ञपरामशः ) छिज्लपरामश को ( अनुमानम्‌) [ही] | 
“अनुमान? कहा जाता है । | 
दूर स्थित किसी स्यान पर जव घुओं दिखळाई पड़ता दै तब जहाँ 
घुँआ उठ रहा होता है उस स्थान पर अग्नि के विद्यमान होने का ज्ञान हुआ : 
करता दै । इस प्रक्रिया में पहले धूम का ज्ञान होता है और उसके पश्चात्‌ | 
अग्नि का । अतः यह स्पष्ट हो गया कि धूम-्ञान के पश्चात्‌ ही अग्नि का | 
ज्ञान हुआ है । अतएव धूम-ज्ञान के पश्चात्‌ अग्नि का ज्ञान होने के काण | 
“अनु पञ्चात्‌--कस्यचिदू ज्ञानानन्तरं जायमाना मितिः ज्ञानम्‌--अनुमितिः । 
इस व्युत्पत्ति के अनुसार [ अग्नि का ज्ञान ही ] “अनुमिति? है | येन हि | 
अनुमीयते तदनुमानम्‌? अर्थात्‌ जिस साधन [ करण ] के द्वारा “अनुमिति | 
हुआ करती है उसे “अनुमान” कहा जाता है। “अनुमान? शब्द को | 
इस व्युत्पत्ति के अनुसार उपर्युक्त उदाहरण से "अग्नि का ज्ञान? ही अन्नमिति 
है | अतः इसका करण [ साधन ] धूमज्ञान हुआ । यही [ धूमज्ञान ] अनुमान 
है | तर्कमाषाकार ने “लिङ्ग परामर्शो5नुमानम?? कहकर लछिज्ञ-परामश को ही 
अनुमान माना है । अतः धूमञ्चान ही 'लिज्ञपरामश? हुआ । इस धूमज्ञान को 
“लिङ्गपरामश’ के रूप में जानने के लिये “लिङ्गपरामश” को समझ लेना आवश्क 
हे । 'हिङ्गपराम में दो अंश हैं। (१) लिङ्ग (२) परामश | लि. 
की व्युत्पत्ति यह है :--लीन॑ अन्तर्हितं अप्रत्यक्ष अथे गमयति-ुदिविषया 
नयति यत्‌ तत्‌ लिङ्गम्‌?' । ह 
अर्थात्‌ जो लीन अर्थात्‌ अप्रत्यक्ष अर्थं का ज्ञान कराने वाळा होता | 


> 


उसी को 'लिङ्ग' कहा जाता है । इस लीन अर्थ का शापन व्याति के बहे | 
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| शी 
-हुआ करता है । अतः 'बिङ्ग' का अर्थ हुआ व्याति के बळ से [ अप्रत्यक्ष ] 
अर्थ का ज्ञानी कराने वाळा--“्यासित्रलेन अर्थगमकं लिज्ञम? | जेसे-- धूम! 
अग्नि का लिङ्ग है। जहाँ धूम हुआ करता हे--अर्थात्‌ जिस स्थान पर धूम 
की उत्पत्ति हुआ करती है उस स्थान पर “अग्निः अवश्य रहा करती है । 
६युत्र यञ्च धूमः तत्र तत्र वाहि? । घूम में अग्नि के साथ रहने सम्वन्धी नियम 
को ही 'व्यासिः कहा जाता है--“साहप्वर्येनियमो व्यस्तं? । जो दो साथ-साथ 
रहा करते हैं वे सइचर” कहलाते हैं तथा उनका साथ-साथ रहना ही साहचय 
.कहळाता है--“सह'चरयोः भावः साइज्नयंमः? । जेसे धूम और अग्नि साथः 
साथ रहा करते हैं । अतः ये दोनों 'सहःचर? हैं । इन दोनों [घूम और अग्नि] 
का साथ-साथ रहना ही साहचर्य दै । साहचर्य यदि नियमित है तो इसी का 
नाम साहर्य नियम’ दै । अर्थात्‌ उक्त साहचर्य का नियम के साथ रहना । 
“धूर कमी भी अग्नि के बिना नहीं रहा करता है, इस प्रकार का नियम है | 
यही व्याप्ति का स्वरूप है । इस व्यासि को “अविनामाव सम्बन्ध’ भी कहा 
जाता है । जो किसी का 'अबिनामावी? हुआ करता है अर्थात्‌ उसके बिना 
नहीं रहा करता है--[ “विना न मवति’ ] वह व्यास कहलाता है। जसे 
धूम कमी मी अग्नि के बिना अथवा अग्नि के अमाव में नहीं रहा करता है । 
 -अतः घूम! “व्यासः है तथा “अग्नि? उसकी “व्यापकः है। इन दोनों का 
साहचर्य नियमतः निश्चित है । अतः यही व्याति है। ऐसी व्यासि की 
सामर्थ्यं ( बळ ) से अथवा व्याप्ति के निश्चितरूप से अहण अथवा स्मरण द्वारा 
“धूम? अग्नि का ज्ञान कराने वाळा हुआ करता है। अतः व्यासि की सामथ्यं 
से अग्नि का अनुमापक [ अर्थात्‌ अनुमान द्वारा ज्ञान कराने वाळा ] होने के 
कारण धूम' ही अग्नि का “लिङ्गः कहलाता है | 
अब अनुमान के लक्षण 'लिज्ञपरामश” के द्वितीय अंश “परामश” के बारे में 
भी संक्षेप में कुछ कह देना आवष्यक है । ऊपर वर्णित लिङ्गः के 
तृतीय-ज्ञान को ही “परामश? कहा जाता है। रसोईघर में बार बार धुम 
तथा अग्नि के साहचर्य फो [ भूयः साइचर्य दर्शन ] देखकर उन [ धूम और 
अग्नि ) के स्वाभाविक-सम्बन्ध अथवा व्याप्ति का निश्चय हो जाया कस्ता दै । 
यह सच मिलकर “धूम? का प्रथम-द्शन कहा जायगा । अथवा घूस और अग्नि 
की इस व्याति को हो “प्रथम ढिङ्गदशन कहा जायगा । इस व्यासिःग्रदण के 
पश्चात्‌ जो पर्वत आदि स्थलों पर घूस का दर्शन होता है वही "द्वितीय लिङ्ग 
दर्शन? कहा जायगा | इस द्वितीय लिङ्ग ( धूम ) दर्शन से पूवंग्रहीत धूम तथा 


` अग्नि की व्यात्ति का स्मरण हो आता हैं। इस व्याति के स्मरण के अस्तर ख 
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“बहिव्याप्य धूमवांधाय पर्वतः? [ अर्थात्‌ अग्नि से व्याप्त धूम से यु 
पर्वत है ] इस प्रकार की प्रतीति होती है | यही ढिङ्ग ५ घूम 9 का तृत ; 
ज्ञान है। लिङ्ग के इस तृतीय-शान को ही खिङ्ग का परामश अथवा “पराम 
कहा जाता दै । अतः रिङ्गपरामशं का अर्थ हुआ-व्यासि के स्मरण के छ 
का दर्शन । > 8 
क लिङ्ग का यह तृतीय-शान [ लिङ्गपरामश ] ही अनुमिति -[ अनुमाकी ` 
प्राप्त होने बाले ज्ञान ] के प्रति करण हुआ करता है | अतएव इसी का | 
“अनुमान? है । ८ “ ति ह. 
उपयुक्त तृतीय ज्ञान के पश्चात्‌ “तस्यात्‌ पर्वतो वहिमान?” | | 
पर्वत अग्नि से युक्त है । ] यह “अनुमिति? हुआ करती है| अतः बहियाए 
धूमवांरचायं पर्वतः? [ अर्थात्‌ धूमरूप - लिङ्ग से युक्त अग्नि से व्याप्त यह पह 
है | ] यह तृतीय-ज्ञान' ही अग्नि के ज्ञान के प्रति 'करण? है तथा इसीओ 
“अनुमान! कहा जाता है । | 
तच्च धूमा दिज्ञानमलुमिति प्रति करणत्वात्‌ | अरन्या दिज्ञानम 
भितिः। तत्करणं धूमादिज्ञानम्‌। _ EF 
किं पुनर्दिङ्गै करच तस्य परामशः ? | हा : 
उच्यते । व्याप्तिबलेनाथंगसक लिङ्गम्‌ । यथा घूमोचग्नेढिङा। 
तथाहि यत्र घूमस्तत्राभिरिति साहचर्यनियमो व्याप्तिः। तस्यां गृही 
यामेव व्याप्ती धूमो$ग्नि गमयति । अतोव्याप्रिबलेनाग्न्यनुमापकतार्‌ 
धूसोऽग्नेङिङ्गम्‌.। ' 
तस्य तृतीर्य ज्ञान परामशेः । तथाहि प्रथम तावन्महानसादौ भू 
भूयो धूमं पयन्‌ बहि पश्यति । तेन भूयो दर्शनेन धूमाग्न्योः खा 
साविकं सम्बन्धमवधारयति, यत्र धूमस्तत्राभिरिति । , 
( व ) और ( धूमाग्निज्ञानम्‌ ) धूम आदि का ज्ञान ही (अनुमितिं 
अनुमान द्वारा प्राप्त हुये ज्ञान के प्रति ( करणत्वात्‌) करण होने से (द| 
वह अर्थात्‌ ढिङ्गपरामश है । ( अग्न्यादिज्ञानम्‌) अभि आदि का | 
( अनुमितिः ) अनुमिति हे । ( तत्करणम्‌) उसका करण ( धूमादि 
घूम आदि का ज्ञान है । [ अतएव धूम आदि का ज्ञान ही अग्नि आहि 
ज्ञान का कारण होने से “अनुमान? है । ] ह| 
[ प्रशन-] ( पुनः ) फिर ( लिङ्गम्‌ ) छिङ्ञ ( किम्‌) क्या है भ 
किसको कहते हैं १ (व) और ( तस्य ) उस [लिङ्ग ] का (परा 
परामर्श (कः) क्या है! | 
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[ उत्तर- ] ( उच्यते ) कहते हँ । (ध्यासिबलेत ) व्यांति के बळ से 
( अथंगमक्‌म्‌ ) [जो] अथे का झन [ बोध ] कराने वाळा [होता है उसी को 
(लिङ्गम्‌ ) छिज्ञ कहा जाता है । (यथा ) जैसे ( धूमः ) घुँआ (अग्नेः ) 
अम्नि का (ढिङ्गम्‌) लिज्ञ है। ( तथाहि ) क्योकि ( यत्र) जहाँ ( धूमः ) 
- धूँआ होता हे (तत्र ) वहाँ (अग्निः) अग्नि होती है ( इति ) इस प्रकार का 
«० 6 साइधर्य नियमः) साहचर्यं का नियम ( व्यात्तिः ) व्याति कहलाता है । 
( तस्यां ण्दीताया एवं ) इस [ व्याप्ति | के ग्रहण होने पर ही (धूमः ) धूम अभि 
का ( गमयति ) बोघ [ज्ञान | कराता है । ( अतः ) इसलिये ( व्यातिबठेन ) 
व्यासि सवें बल से ( आझ-अनुमापकत्वाल्‌ ) अग्नि का अनुमापक होने के कारण 
( धूमः ) धूम ( अग्नेः) अभि का ( छिङ्गम्‌ ) लिङ्ग होता हे | ( तस्य ) उस 
[धूम रूप लिङ्ग] का ( तृतीयं ज्ञानम्‌ ) तृतीयज्ञान (परामर्शः) परामर्श कहलाता 
` है । ( तथाहि ) जैसे कि ( प्रथमम्‌ ) पहले ( तावत्‌ ) तो ( महानस-आदौ ) 
रसोई-घंर आदि में ( भूयः भूयः) [ कोई व्यक्ति | बार-बार ( घूमम्‌ ) धूम 
को ( पश्यन्‌) देखता हुआ ( वहिम्‌ ) अग्नि को ( पस्यति) देखता है 
[ अर्थात्‌ वह व्यक्ति धूम और अयि के इस साथ-साथ होने को अनेक बार 
देखता है । ] (तेन) उस (भूयः) चारःबार के ( दशनेन ) दर्शन से. 
( धूमाग्न्योः.) धूम और अग्नि के ( स्वाभाविकम्‌) स्वाभाविक ( सम्बन्धम्‌ ) 
सम्बन्ध [ व्यासि ] को ( अवधारयति ) निश्चय करता है कि ( यत्र ) जहाँ 
( धूमः ) धूम होता है ( तत्र ) वहाँ ( अग्निः) अभि होती है [ इस माँति 
धूम और अभि की व्यासिं का निश्चय करता है ]। 

“अनुमान? शब्द का प्रयोग दो अर्थो में किया जाता है। एक तो 
“अनुमान-प्रमाणः अर्थ में--जैसा कि “लिङ्ग परामर्शोऽनुमानम्‌ः में अनुमान 
शब्द “अनुमान प्रमाण’ के अथै में प्रयुक्त दै। दूसरा अर्थ है- अनुमान प्रमाण 
के उत्पन्न होने वाळा ज्ञान अथवा प्रमा जिसे “अनुमिति’ कहा जाता हे । जैसे 
न्यायदर्शन के सूत्र १-१-१ में--/“अथ तपूरवक त्रिविधमनुमानम्‌” में अनुमान 
शब्द अनुमिति’ अर्थ में प्रयुक्त है । अनुमिति का अर्थ हे- अनुमान प्रमाण 
द्वारा उत्पन्न हुआ ज्ञान | इसी को न्यायदर्शन में इस प्रकार स्पष्ट किया गया 
हे--“मितेन लिङ्गेन अर्थस्य पश्चान्मानमनुमानम? न्यायद्‌० मा० ११।२॥ 
तया--“अनुमानमनुमितिः? च्या० बृ० २।१।३॥ यद्यपि “अनुमान” शब्द से 
ये दोनों ही अर्थ निकलते हैं किन्तु फिर मी प्रयोग की इष्टिं से “अनुमान? 
शब्द प्रायः अनुमानःप्रमाण के अर्थ में ही प्रयुक्त होता दै तथा उस अनुमान 


प्रमाण से उत्पन्न होने वारे ज्ञान के लिये अनुमिति शब्द का प्रयोग किया टे व 
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जाता है | इस) आधार पर अनुमान-प्रमाण के वाचक “अनुमान? शब्द के! 
व्युत्पत्ति “अनुमीयते5नेनेति” की जाती दै- अर्थात्‌ जिसके द्वारा | 
की जाती है । इसी को तर्कमाषाकार श्री केशव मिश्र ने इस प्रकार प्रद | 
किया हैः 


“थिन हि अचुमीयते तद्‌ अनुमानम्‌? अ 

“अनु? उपसरे पूर्वक ` माङ-माने” घातु से करण अर्थ में ल्युट्‌ [यु = 
प्रत्यय होकर “अनुमान? शब्द बनता है । इसमें “अनु! का अर्थे होता है|. 
“पश्चात? तथा 'मान? का अर्थ होता है शान अथवा प्रमाण । इस “अजपा 
प्रमाण की प्रवृत्ति प्रत्यक्ष अथवा आगम के पश्चात्‌ हुआ करती दै, रातः इन 
"अनुमान? कहा जाता है [ प्रत्यक्षागमाश्चितमनुमानम्‌ न्याय भा० १ | | 
“अनुमीयते? से अनुमिति का अर्थ लिया जाता है [ अर्थात्‌ यह अनुष 
जिसके द्वारा हुआ करती उसी को अनुमान कहा जाता है ]। अनुमान 
का फल 'अनुमिति? है । यही अनुमान प्रमाण से उत्पन्न प्रमा अथवा ज्ञान है| 
यह फळ अथवा ज्ञान जिस साधन अथवा करण के द्वारा प्रास होता है 
का नाम “अनुमान? है । लिङ्गपरामर्श द्वारा [ लिज्ञपरामशेन ] ही यह अनु 
(अनुमीयते) हुआ करती है। अतः ढिङ्गपरामश को ही अनुमान कहा ग्या! 
[ “लिङ्गपरामशोऽनुमानम्‌ ]। | 
अत्र उपयुक्त अनुमिति और उसके “करण? [ साधन ] का उदाहर 
देखिये | कोई व्यक्ति पवेत में से निकलते हुये छुये को देखता है| 
घुँये के ज्ञानरूपी करण के द्वारा उसे पर्वत में अग्नि के हो जाने ब्र 
शान हो जाता है। इस उदाहरण में पर्वत में “अग्नि का शान! ई 
अनुमिति है। इसका “करण? है “धूम-ज्ञान’ है । यही “छिङ्गपरामस है| 
अतएव यह [ छिङ्गपरामश | ही “अनुमान-प्रमाणः है । | 
अब "लिङ्गपरामर्शः किसे कहते हैं! इस पर विचार किया जाण| 

इस “ल्ज्ञपरामर्श” के दो अंश हैं (१) लिङ्ग और (२) परम 
छिङ्ग तथा परामर्श दोनों ही का सूक्ष्मविवेचन किया जा चुका दै। ४ 
उन्हीं को स्पष्ट करना है :— ह 
“लिङ्गः शब्द की व्युत्पत्ति है--““लछीनमर्थ गमयति इति ल्म) 
छीन अर्थात्‌ परोक्ष अथवा अप्रत्यक्ष अथे का बोध कराता है उसे नि 
कहते हैं | लिङ्ग का लक्षण हे--“व्यातिबलेनाथंगमक॑ छिङ्गम्‌?? अर्थात्‌ 
की सामर्थ्य से अर्थ का बोधक 'लिड्ठः हुआ करता है। इस € 
“व्याति की सामथ्य का अभिप्राय है--व्यासि का निश्चय अर्थात्‌ 
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और स्मरण । अतः अत्र 'लिङ्ग' का पूर्ण लक्षण यह हुआ--ति का ग्रहण 
तथा स्मरणपकिये जाने पर जो परोक्ष अथवा अप्रत्यक्ष अर्थ [ विषय ] का. 
बोध [ज्ञान ] कराता है उसी का नाम लिंग” है। इसी को दिद! 
मी कहा जाता है। यह हेतु परोक्ष अथवा अप्रत्यक्ष अर्थ का ज्ञापक 
(षक्‌ ) हुआ करता है। पर्वत आदि में इये को निकलता देखकर 
कोई व्यक्ति सोचता है कि यहाँ अग्नि अवश्य होगी । अग्नि उसको 
` प्रत्यक्षरूप से दृष्टिगोचर नहीं हो रही है। केवळ घुँआ हो दिखलाई पड़ 
रहा है। किन्तु जब उसे धूम का अग्नि के साथ ब्यासि का अहण और 
स्मरण ही आता है तो. उस आधार पर वह पर्वत के उस स्थल पर, कि जहाँ 
से बुँआ निकलता हुआ दिखलाई पड़ रहा है, अग्नि के होने का निश्चय 
कर लेता है। अतः पर्वत आदि स्थल पर धूम, परोक्ष अथवा अप्रत्यक्ष 
अग्नि का ज्ञान कराने बाला हुआ करता है । अतएव धूम अग्नि का ढिङ्ग 
हुआ । तथा पर्वत में “अग्नि है? यह अनुमिति हुई । 


“जहाँ जहाँ धूम हुआ करता है वहाँ वहाँ अग्नि भी हुआ करती है ।? 
इस प्रकार के घूम तथा अग्नि के साथ साथ रहने को “साइचय? कहा जाता - 
है [ घूम और अग्नि--ये दोनों साथ साथ रहा करते हँ । अतएव ये 
दोनों सहचर हुए । इन दोनों का साथ साथ रहना ही इन दोनों का साइप्वय 
है ]। 'साहप्वये-नियम? का अर्थ है--दोनों का नियमपूर्वक साथ साय रहना 
[ धूम कमी मी अग्नि के विना नहीं रहा करता है। यही नियम हैं।] 
अतएव यह साहचर्य-नियम ही “व्यातिं? कहलाता है। 


जो किसी के विना नहीं रहा करता दै उसे व्यास कहा जाता है । व्यास 
जिसमें रहा करता है उसे “व्यापक कहते हैं। धूम कहीं भी अग्निके 
बिना नहीं रहा करता है। अतएंव धूम व्याप्त हे और अग्नि व्यापक | इन 
दोनों का “नियत साइचर्य' ही व्यात्ति है। इस प्रकार की व्याति के निश्चय 
(इण) तथा.स्मरण द्वारा धूम अग्नि का ज्ञान कराने वाला होता है। अतः 
“वह धूम हौ अग्नि का 'ढिङ्ग' कहलाता है । इस भाँति उपयु क्त लक्षण स्पष्ट 
हो जाता है कि जो व्याति के बळ से किसी अर्थ का शञापक हुआ करता है 
'वही “लिङ्गः कहलाता है। 

इस विवेचित ढिङ्ग, के “परामर्स? को ही “अनुमान? कहा गया है | 


उक्त 'ढिङ्ग' के तृतीय-शान को परामर्श कहते हैं [ तस्य तृतीय शाने प ] क र कु 
“तृतीय-श्ञान? कहने से यह शात होता है कि अनुमान की प्रक्रिया में ढिङ्ग स 
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का ज्ञान तीन्‌ बार हुआ करता है । रसोई आदि स्थलों पर वारवार धूम भै, 
अग्नि को साथ साथ देखकर धूम और अग्नि के साहचर्य का हन प्रात र 
जाता दै । साइशर्यं के इस नियम का ही नाम व्याति है। अतः | 


` प्रकार की व्याप्ति का निश्चय कर लेना ही 'प्रथम छिङ्गदर्रान? हैं। प 


पर्वत आदि स्थलों पर धुँये को निकळता हुआ देखना ही 'द्वितीय र्ग | 
है। धूम तथा अग्नि का व्याप्यव्यापकमाव सम्बन्ध दै । अर्थात्‌ धूमा | 
और अग्नि व्यापक है। इस प्रकार धूम और अग्नि की व्यासि कास | 
हो आता है और उस समय पर्वत के स्थल पर विद्यमान व्यक्ति कोल! 
ज्ञान प्राप्त होता है कि “बहिव्याप्य घूमराश्वायं पर्वतः अर्थात्‌ अग्मि से का 
घूम पवेत में है» । इसी को” 'घूमः का 'तृतीय लिङ्गदर्शान' कहा जाता है| | 
यही लिङ्ग का तृतीय ज्ञान है । अतएव यही 'लिङ्गपरामर्शः है । इस तू 
ज्ञान के पश्चात्‌ “तस्मात्‌ पर्वतो वहिमान” अर्थात्‌ पर्वत अग्नि से युक्त है, क्‌| 
अनुमिति हो जाती है । अतः “वहिव्याप्यधूमवाँश्वायं पर्वतः यह तृतीय शर 
ही पर्वत में अग्नि की अनुमिति [ अनुमानप्रमाण द्वारा प्रास ज्ञान ] का ऋह| 
है अतः इस तृतीय ज्ञान का ही नाम "अनुमान? है | | 
इस तृतीय ज्ञान के दो अंश हें । प्रथम अंश व्याति का सूचक हे औँ 
द्वितीय पक्षघमंता का | “वहिव्याप्य” इतने अंश से व्यासि सूचित होती हे तष | 
“धूमवांश्चायं पर्वतः? से पक्षधर्मता का ज्ञान प्रास होता है अर्थात्‌ [ इस द्विती 
अंश में ] धूम की पव॑तरूप पक्ष में अस्तित्व की प्रतीति होती है। यही ख़ 
धर्मेता है । अतएव “बहिव्याप्य धूमवांश्चायं पर्वतः? इस तृतीय-शन | 
उपयुक्त दोनों अंश विद्यमान हें । इस तृतीय-शन को ही अनुमान कह 
गया है। अतएव “अनुमान? के भी उपयु क्त दोनों [ व्याति तथा फ 
धर्मता ] अंश हुये। उपयुक्त दोनों अंयों से विशिष्ट तृतीय-शान ग्रे 
व्यातिविशिष्टपक्षधमंताज्ञान” मी कहा जा सकता है। अतएव “गा 
विशिष्टपक्षधर्मताञ्चाने परामशः? तथा लिङ्गस्य तृतीयं ज्ञानं परामशः” झं 
दोनों को ही “परामर्श? का लक्षण कहा जा सकता है । | 
उपयुक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो गया क्रि लिङ्ग का तृतीय शान 
परामर्श है । तथा छिज्ञ के इस परामश को ही अनुमान कहा गया हैँ 
“डिज्ञपरामशोड्नुमानम” । अतएव लिज्ञ का तृतीय ज्ञान अथवा यी. 
विशिष्टपक्षधर्मताज्चान” रूप परामश ही “अनुमान? का स्वरूप या लक्षण हुमा! 
* अज यहाँ पर यह शंका उपस्थित होती है कि “बार-बार के सहच 
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जाया करता है !” आपका यह कयन ठीक नहं है क्योंकि बार-बार के सहः 
'ारदर्शन से स्वाभाविक सम्बन्ध ( व्याप्ति ) का निश्चय हो ही जाता हो, ऐसा 
नहीं है । जैसे-“यत्र यत्र धूमस्तत्र तत्र वहिः” यह तो स्वाभाविक सम्बन्ध है 
और इसकी व्याप्ति भो ठीक है किन्तु यदि इसको उळटकर कहा जाय कि 
“५«्र्त्र-यत्रै वहिस्तत्र तत्र धूमः? अर्थात्‌ जहाँ-जहाँ अग्नि है वहाँ-वहाँ धूम है तो 
इनका बार-बार दर्शन होने पर भी यह स्वाभाविक सम्बन्ध अथवा व्याप्ति नहीं 
हो सकेगा । क्योंकि यदि लोहे के एक गोले को गरम कर दिया जाय तो उसमें 
अग्नि की विद्यमानता तो होगी किन्तु वहाँ धूम नहीं होगा | अतः “त्र यत्र 
` वहिस्तत्र तत्र धूमः” सें अग्नि और धूम का स्वाभाविक सम्बन्ध ( व्याति ) 
` नहीं होगा । इसके स्थान पर इन दोनों का “औपाधिक-सम्बन्ध» ही होगा । 
इस स्थान पर “आद्रेइन्धन-संयोग? ही उपाधि है | 
उपाधि का ळक्षण-“'साध्यव्यापकत्वे सति साध्यव्यापकत्वसुपाधिः'? 
अर्थात्‌ जो धर्म साध्य में तो व्यापक हो किन्तु साधन में व्यापक न 
- हो उसे 'उपाधिः कहते हें । जैसे यदि कोई व्यक्ति यह अनुमान बनाये 
|. कि “अयोगोलकं धूमवत्‌ वह्नेः अर्थात्‌ लोहे का गोला धूमवान्‌ ' 
| [धूम से युक्त ] है अग्नि से युक्त होने से। इस अनुमान में घूम 
[ का होना ] 'साध्य' है और 'वहि' साधन है तथा 'आद्रेन्धनसंयोग? 
यहाँ उपाधि है। साध्य “धूम? में आद्रेन्धनससंयोग रूप घमंव्यापक 
| . है। इसका अभिप्राय यह है कि जहाँ जहाँ धूम होता है वहाँ वहाँ आद्रेन्धन- 
संयोग अव्य होता है । यह साध्यव्यापकत्व हुआ । किन्तु यह 'आद्रेन्धन- 
संयोग? साधनभूत धर्म बहि में व्यापक नहीं है । कहने का अभिप्राय यह है 
कि जहाँ जहाँ अग्नि हो वहाँ वहाँ आद्र-इन्धनसंयोग हो, यह आवश्यक नहीं 
है । जैसे अयोगोलक ( लोहे का गोडा ) में अग्नि तो विद्यमान है किन्तु वहाँ 
आद्र-इन्धनसंयोग नहीं है । इसी को 'साधनाव्यापकस्व? कहा जाता है | इस 
माति “आद्रॅम्धनसंयोग? में “साध्यव्यापकत्व? तथा “साधनाव्यापकस्व ये 
दोनों ही अश विद्यमान रहने से उसमें उपाधि का लक्षण पूर्णतया घट 
जाता हे । अतः पूर्वोक्त हेतु ( साधन ) “वहि” “उपाधिः से युक्त हुआ । इस 
विवरण से यह स्पष्ट हो गया है कि “यत्र यत्र वहिः तत्र तत्र धूमः यह सम्बन्ध 
स्वामाविक नहीं हैं, औपाधिक ही है । 
उपर्युक्त ( उपाघि-सम्बन्धी ) विबरण को और अधिक स्पष्टरूप में इस 
प्रकार से कहा जा सकता है कि “पत्र यत्र धूमः तत्र तत्रवहि” अर्यात्‌ “बह 
घुओं होता है वहाँ वहाँ अग्नि होती है इस प्रकार के सम्बन्ध अथवा कथन में | 
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«भूयः सह्चारादर्शन” [ धूम और अभि का बार-बार देखा जाना | होता है। | 
रसोई आदि स्थलों में यह सहचारदर्शन प्रतिदिन देखा जाता है । अतः छ| 
में अग्नि के भूयः सहचारदशन से धूम में अग्नि के उपाधिरहित साद! 
रूप व्यासि का शान प्राप्त होता है । किन्तु अग्नि में धूम के सहार 
भूयोदशन से अग्नि में धूम के उपाधिरहित सम्बन्धरूप व्यासि का छ 
नहा होता है। कारण यह है कि अग्नि में छुँयें का जो सम्बन्ध 
है वह तो गीले इंधन के संयोग [ आद्रेन्धनसंयोग ] रूपी उपाधि) 
हुआ करता है। अतः अग्नि में जुँयें का यह सम्बन्ध सोपाधिक हु 
है उपाधिरहित नहीं । क्योंकि धूम का यह होना केवळ अग्नि के होने ॥ 
ही आधारित नहीं है किन्तु अग्नि के साथ गीली लकड़ियों के संयोग एर हु 
आधारित है। यदि केवळ अग्नि के होने मात्र से ही “धूम? होता तो लोहे 
गोले को अग्नि में तपा देने से लोहे के उस गोले से भी ठुँयै को निकर 
चाहिये था क्योंकि छोहे के उस गोळे मे अग्नि तो है ही किन्तु वहाँ धु 
नहों है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि अग्नि के साथ धूम का सम्बन्ध "सवाम 
विक सम्बन्ध? नहीं है अपितु उपाधि [ आद्रे-इन्धन-संयोग ] से युक्त ही है| 
तथा यह गीली लकड़ियों का संयोग प्रत्यक्ष द्रष्टव्य भी है । । 

उपाधियुक्त [ सोपाधिक ] सम्बन्ध का द्वितीय उदाहरण यह है कि को 
क्षेत्री नाम की ख्री' है। उसके पाँच पुत्र हैं। जिनमें से चार को किसी वयि 
ने देखा है, पाँचवें को नहीं देखा है । देखे गये हुये चारों पुत्र श्याम [ कृण]| 
वर्ण के हैं । जिस पंचमपुत्र को उस व्यक्ति ने नहीं देखा है वह गौर 
का है। अतः वह व्यक्ति पहले देखे गये चारों पुत्रों के आधार ए 
चारो पुत्रों में श्यामत्व का “भूयः सहचारदशंन करता है और उठे 
आधार पर मैत्रीतनयत्व [ मैत्री के पुत्रत्व का | का तथा इयाम ग 
“स्वाभाविक सम्प्रन्धः अथवा व्यासि मानकर उस न देखे गये हुये पंचम | 
में भी श्यामत्व [ काळा होने का ] अनुमान [ “सः ( वह पाचवाँ पर] 
यामः मैत्रीतनयत्वात्‌ परिइश्यमान मैत्रीतनयस्तोमवत्‌” ] कर सकत | 
है | यहाँ पर 'ेत्रीतनयत्वात्‌? हेतु ( साधन ) 'श्यामत्वः की सिद्धि के ति 
दिया गया है | किन्तु यह हेतु “उपाधि? सहित ही है उपाधिरहित नहा । श 
हेठ में 'शाकपाकजन्यत्वश रूप उपाधि विद्यमान है । तात्पर्यं यह दै 
'इयामत्वः का प्रयोजक? 'ेत्रीतनयत् न होकर शाकपाकजन्यत 
नही है। इस प्रयोजक का ही नाम “उपाधि? है। पूर्व कि 

[ साध्यव्यापकत्वे सति साधनाव्यापकत्वम्‌) उपाधि का लक्षण इस 'शाकं | 

जन्यत्व? में मी पूर्णरूपेण घट जाता है । इस स्थळ पर साध्य है- त्याम | 
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तथा साधनळ्है “भैत्रीतनयत्व” || “यत्र यत्र श्यामत्व तत्र तत्र शाकपाकजन्य- 
स्वम? इस रूप में 'शाकपाकजन्यत्ध? साध्यरूप व्यामत्व का व्यापक हुआ | 

[ शाकपाकजन्यत्व का स्पष्टीकरण-बच्चे का गोरा अथवा काला 
होना माता के आहार ( भोजन ) पर निर्मर हुआ करता दै । यदि गर्भ के 
-समैय मावा द्वारा दुग्ध आदि पदार्था का सेवन अधिक किया जाता है तो बच्चा 
.गौरवर्ण का हुआ करता है किन्तु यदि गर्मकाळ में माता द्वारा हरे शाक 
“आदि का सेवन अधिक किया जाता है, तो वच्चा श्याम [ काला ] वर्ण का 
हुआ करपार्दै । इससे रपष्ट है कि इयामत्व [ काळा होना] का प्रयोजक 
अथवा कारण 'शाकपाकजन्यत्व” ही है 'मेत्रीतनयत्व' नहीं । जहाँ जहाँ 'शाक- 
पाक-जन्यत्वः हुआ करता है वहाँ वहाँ श्यामत्व अवश्य हुआ करता है । यह 
साध्यव्यापकत्वः हुआ | ] 

किन्तु जहाँ जहाँ 'मेत्रीतनयत्व' ( साधन-हेतु ) हो वहाँ वहाँ 'शाकपाक- 
जन्यस्व' अवस्य हो, यह आवश्यक नहीं है। क्योंकि माता गर्भकाछ में 
झाकादि का सेवन न कर दुग्ध आदि का ही सेवन करती हो, यह भी संभव 
है| अतः साधन? [ मैत्रीतनयत्व ] में 'शाकपाकजन्यत्व' रूप उपाधि का 
होना आवश्यक नहीं है अथवा “यत्र यत्र मैत्रीतनयत्व तत्र तत्र शाकपाक- 
-जन्यत्वम्‌? यह आवश्यक नहों है । अतः यह “शाकपाकजन्यत्व? उपाधि का 
साधन में अव्यापकत अर्थात्‌ 'साधनाव्यापकत्व? हुआ । इस भाँति यह स्पष्ट 
हो जाता है कि “मैत्रीतनयत्वः और 'श्यामत्वः का सम्बन्ध उपाधि सहित है 
उपाधि-रहित नहीं तथा यहाँ “शाकपाकजन्यत्व” हो “उपाधि? है। यह 
उपाधि प्रत्यक्ष के योग्य मी है । 

उक्त विवरण से यह भी सिद्ध हो गया कि “भूयःसहप्चार दशनः से स्वा- 
साविक सम्बन्ध अथवा व्यासि का निश्चय हो जाता है किन्तु जहाँ एक भी 
स्थळ पर उनके सहप्चार का अभाव अथवा “व्यमिचार? का ग्रहण हो जाता है 
वहाँ वह “भूयः सइप्वारदशेन भी निरथ्ंक हो जाया करता है। ऐसी स्थिति में 
उक्त “भूयः सहचार दशन? उनके स्वा भाविक-सम्बन्ध का ज्ञान भी नहीं करा 
सकता है | अतः केवल “भूयः सहप्चार दर्शन को ही 'व्यासि का ग्राहक नहीं 

-मानना चाहिये। उस ( भूयः सहप्चार दशन ) के साथ “व्यभिचार? का 
अदर्शन ( न होना ) मी आवश्यक है | अतः इसको इस माँति कहना अधिक 
उपयुक्त होगा कि ' व्यमिचारादशनसहकृत भूयः सहचारद्शनः ही व्याति 
अथवा स्वाभाविक सम्बन्ध का ग्राहक होता हे । क्योंकि “भूयः सहस्वारदशन? 
की विद्यमानता होते हुये होने पर भी मैत्रीतनयत्व तथा स्यामत्व उपाधि युक्त | 


CC-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGalgotr 2211 


१३० { तवेभाषा 


द्वय 


स्थळ पर व्यमिचार-दशन हो जाने के कारण व्यासि अथवा स्वाभाविक साऊ 
की सिद्धि नहीं होती है । अतः 'मैत्रीतनयत्व? तथा 'इयामत्वर का है. 
सम्बन्ध नहीं दै । इसी की विवेचना करते है: 


यद्यपि यत्र-यत्र मैत्रीतनयत्व॑तन्न-तन्र इयासत्वमपीति भूणे दश 
समानमवगस्यते, तथापि मेत्रीतनयत्वश्यामत्वयोन सवासा 
सम्बन्धः, किम्त्वौपाधिक एवं । शाकायज्नपरिणामस्योपाधेविद्यमानला]| 
तथा हि इयामतवे मैत्रीतनयत्बं ज प्रयोजकं किन्तु शाकायन्परिण 

भेद एवं प्रयोजकः । प्रयोजकरचोपाधिरित्युच्यते । 4 
यद्यपि ( यत्र यत्र) जहाँ-जहाँ ( मैत्रीतनयत्वम्‌ ) मेत्रीतरक 
[ मी न होना हि (तत्र तत्र ) वहा वहाँ ( इयामत्वं अपि ) द्या 
` भी है (इति) इस प्रकार [ घूम और वह्नि के भूयः सहप्वार दशन के सफर 
ही मैत्री के चार पुत्रों में 'मैत्नीतनयत्व! और श्याम? का भूयः न 
दर्शन ] ( भूयः दर्शनम्‌) भूयः सहचार का देखा जाना ( समानम्‌ ) समार 
से ( अबगम्यते ) प्रतीत होता है अथवा जाना जाता है, ( तथापि ) पि 
त्रीतनयत्वश्यामत्वयोः मैत्रीतनयत्व और .श्यामत्य का ( स्वामातिष 
स्वाभाविक ( सम्बन्ध; ) सम्बन्ध ( न ) नहीं हे ( किन्तु ) अपितु (औं 
औपाधिक सम्बन्ध . ( एब ) ही है । ( शाकाद्यन्नपरिणामस्य ) शाक का 
अन्न परिणाम रूप ( उपाधेः ) उपाधि के ( विद्यमानत्वात्‌ ) विद्यमान होने रे 


( तथाहि ) क्योंकि ( व्मामत्वे ) [ पुत्रों की ] इयामता [ काला हे, 
में ( मेत्रीतनयत्वम्‌ ) मैत्री का पुत्र दोना ( प्रयोजकम्‌ ) प्रयोजक [ति 
अथवा कारण ] ( न ) नहीं है ( किन्तु ) किन्तु ( शाक आदि अन्नपि। 
भेदः ) शाक आदि खाद्य पदार्थो' का परिपाकविरोष ( एव ) ही [ शाह 
में ग्रयोजक ] है । ( व) और ( प्रयोजकः ) प्रयोजक ( उपाधिः ) ही उर 
है (इति ) ऐसा ( उच्यते ) कहा जाता है । 1 

कहने का तात्पर्य यह है कि किसी व्यक्ति ने मैत्री नामक किसी छै 
प्रारम्भिक चार पुत्रों को देखा था कि जो समी कृष्णवर्ण के थे । उसके प 
उसे ज्ञात हुआ कि अब मैत्री के पंचम पुत्र उत्पन्न हुआ है। उसे क 
बिना देखे ही कह दिया कि “यह [ पंचम ] पुत्र श्याम है मैत्री का ड 
से॥ किन्तु उसका यह कथन ठीक नहीं था क्योंकि यह पंचमपुत 
वर्ण का था । अतः यह कहा जाना कि “भूयः सहष्ारदशनः से खाम 
सम्बन्ध ( व्याप्ति ) का निश्चय होता है, उचित नहीं है । 
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इस शङ्का के उत्पन्न होने पर इसका समाधान इस प्रकार किया गया है 
कि केवल “भूयः सहचारदर्शन? से «ही स्वामाविकःसम्बन्ध अथवा व्यासि का 
निश्चय नहीं हुआ करता है | उसके निश्चय के लिये भूयः सहार दर्शन के 
अतिरिक्त किसी प्रकार की उपाधि का मी वहाँ अमाव होना आवश्यक है | 
“ध्यूत्र यत्र मैत्रीतनयत्व तत्र तत्र व्यामत्वं? में यही दोष है कि यहाँ उपाधि 
का अभाव नहीं है । “उपाधि? से अभिप्राय है निमित्त अथवा कारण का! 
उक्त स्थळ पर मैत्री के पहले घार पुत्रों क्रे गभ काळ में माता [मैत्री] ने 
हरे शाक आदि का अधिक उपयोग किया होगा । उसी के कारण वे सत्र 
कृष्णवर्ण के हो गये । मैत्री नामक स्त्री का पुत्र होना उनकी श्यामता का 
कारण अथवा निमित्त नहीं दै । अतः यहाँ मेत्रीतनयत्व तथा च्यामंत्व के 
सम्बन्ध में “शाकपाकजन्यत्व” उपाधि का होना निश्चित है। अतः इसे 
स्वामाविक-सम्बन्ध न कहकर, औपाधिक सम्बन्ध ही कहा जायगा । 
“उपाधि” शब्दं का अर्थ है प्रयोजक अथवा निमित्त । इसकी 
व्युत्वत्ति है :-- 
“उप समीपवर्तिनि आदघाति संक्रामयति स्वीयं घर्मम्‌- इत्युपाधिः?? 
[न्या कोऽ ]। 
अर्थात्‌ जो स्वकीय धमं को अपने समीपवर्ती में संक्रान्त कर दिया करती 
है उसी को “उपाधि? कहते हें । उदाहरण के लिये “जपाकुसुम? और स्फटिक 
मणि को ही ले लीजिये | स्फटिकमणि इवेतवर्ण की होती है तथा जपाकुसुम 
लाल होता है । जपाकुसुम अपने समीप में स्थित स्फटिकमणि में अपनी 


लालिमा को संक्रान्त कर देता है तथा "स्फटिकमणि! ढाल है इस प्रकार के 
व्यवहार का प्रयोजक होता है । अतः थहाँ “जपाकुसुम? स्फटिकमणि में भासित 


होने वाली लालिमा का प्रयोजक अथवा “उपाधिः कहलाता है । इसी 
भाँति 'शाकपाकजन्यत्वः उपाधि मी अपनी व्याप्ति को अन्य में संक्रान्त 
कर देती है । “यत्र यत्र भैत्रीतनयख तत्र तत्र श्यामचम्‌» इस स्थळ पर 
“शाकपाकजन्यत्व” उपाधि है । “यत्र यत्र शाकपाकजन्यत्वं तत्र तत्र इयामत्वमः? 
वास्तविक व्याप्ति तो यह दै किन्तु इस व्याप्ति का “मैत्रीतनयत्व? में संक्रमण 
कर लिया जाता है । अतः यहाँ पर 'शाकपाकजन्यत्व' उपाधि का होना ठीक 
ही है। उपाधि के लक्षण--[ “साध्यव्यापकत्वे सति साधनाव्यापकत्वम्‌” 
उपाधिः? ] के अनुसार भी “शाकपाकजन्यत्व” उपाधि का होना. पहले 
सिद्ध किया ही जा चुका है। अतएव उपाधि की व्युत्पचिर तथा ढक्षण-दोनों 
ही दृष्टियों से “शाकपाकजन्यत्ब? का उपाधि होना स्पष्ट हो है। 
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घूम तथा अग्नि के सम्बन्ध में कोई उपाधि है वा नहीं ! अण इसके 
में विचार करते हुये कहते हैं :-- कान ७ 


न च धूमाग्न्योः सम्बन्धे कङ्चिदुपाधिरस्ति । अस्ति चेत्‌, है 
ध्योग्वी बा ? अयोग्यस्य शाङ्कितुमशक्यस्वात्‌ , योगस्य चाहुपछ् 
मानस्वात्‌। यत्रोपाधिरस्ति तत्रोपछभ्यते । यथाग्नेधूससम्बन्धे रण 
संयोगः । हिसात्वस्य चाधमेसाधनत्वेन सह सम्बन्धे निषिद्धत्वमुपाहि| 
भैत्रीतनयत्बस्य च इ्यामत्वेन सह सम्बन्धे झाकाद्यन्नपरिणतिभेदः। 


( च ) और ( धूमाग्न्योः ) धूम और अग्नि के ( सम्बन्धे ) समख 
(कश्चित्‌) कोई (उपाधिः) (न) नहीं (अस्ति) है । [क्र 
उनका सम्बन्ध स्वाभाविक सम्बन्ध अथवा व्यासि हे। अगर यह कहास 
कि धूम और अग्नि के सम्बन्ध में भी कोई उपाधि है तो फिर यह प्रशन 
होगा कि-] ( चेत्‌ ) यदि [ धूम और अग्नि के सम्बन्ध में कोई उपा 
( अस्ति ) है तो [ वह उपाधि प्रत्यक्ष होने के | ( योग्यः ) योग्य है (ब 
अथवा ( अयोग्यः ) अयोग्य १ [ यदि उस उपाधि को प्रत्यक्ष होने के अके 
कहा जाय तो यह ठीक नहीं क्योंकि ] ( अयोग्यस्य ) अयोग्य की ( शङ्कत 
शङ्का किया जाना भौ ( अशक्यत्वात्‌ ) उचित नहीं है [ क्योंकि जिस रग 
का प्रत्यक्ष होना ही संभव नहीं है तो उसके अस्तित्व के ही वारे मस 
प्रमाण होगा १ अतः उस प्रत्यक्ष के अयोग्य उपाधि के यारे में शङ्का क 
मी अनुचित ही है । ऐसी स्थिति में अयोग्य-उपाधि के अस्तित्व को ही अरस 
करना उचित होगा । ]। ( च ) और ( योग्यस्य ) [ प्रत्यक्ष के ] योग्या 
की ( अनुपल्म्यमानत्वात्‌ ) प्राप्ति ही नहीं दोदी । [ “यत्र यत्र वहि ता 
घुमः इत्यादि स्थलों से ] ( यत्र ) जहाँ पर [ आट्रेन्न संयोग आदि ला 
विद्यमान ] (उपाधिः) उपाधि ( अस्ति ) हे (तत्र) वहाँ ( उपह 
उपलब्ध होती ही दै ।.( यथा ) जैसे (१) ( अग्नेः ) अग्नि के ( घूमसपते 
घूम के साथ [ “यन्न यत्र बाहः तत्र तत्र धूम” ] इस सम्बन्ध में ( आ 
संयोगः ) आद्रे-इन्धन-संयोग [ उपाधि हैं तो उसकी उपलब्धि भो होती है! 
(च) और ( हिंसात्वस्य) (२) हिंसात्व के ( अधघमंसाधनत्वेन 
अधर्मसाधनत्व के साथ ( सम्बन्धे) सम्बन्ध में ( निधिद्धतवम, ) वित 
( उपाधि: ) उपाधि है । ( व) और ( ३ ) ( मैत्रीतनयत्वस्य) मे 
(इ्यामत्वेन सह) इयामत्व के साथ [“'यत्र यत्र मैत्रीतनयत्वं तत्र तत्र यार | 
इस ( सम्बन्धे ) सम्बन्ध में ( शाकाद्यन्नपरिणतिभेदः ) शाकादि खाच ॥ | 
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का परिणाम विशेष अर्थात्‌ शाकपाकजन्यत्व? ही उपाधि है [ और यह उपल्ब्ध 
भी होती है। ]। 
अत्र यहाँ प्रस्त यह उत्पन्न * होता है कि धूम और अग्नि के सम्बन्ध में 
तो कोई उपाधि है नहीं । परन्तु इसका निर्णय कैसे किया जाय १ इसके उत्तर 
गें यही, कहना होगा कि वस्तुतः घूम और अग्नि का जो सम्बन्ध है वह 
स्वाभाविक ही है क्योंकि इस सम्बन्ध में किसी प्रकार की उपाधि की संभावना 
नहीं है । उपाधि दो ही प्रकार की हो सकती है ( १) प्रत्यक्ष के योग्य अथवा 
(२) प्रत्यक्ष के अयोग्य | यदि धूम और आग्नि के सम्बन्ध में प्रत्यक्ष के अयोग्य 
कोई उपीधि विद्यमान है तो उसके होने में क्या प्रमाण है १ वह तो खरगोश 
के सीगों ( शशश्वङ्ग ) के ही समान है । जैसे खरगोश में सींग नहीं हुआ करते 
हैं उसी प्रकार प्रत्यक्ष के अयोग्य उपाधि का भी अस्तित्व नहीं हुआ करता 
है । वास्तविकता तो यह है कि शङ्का के लिये तो शङ्कनीय पदार्थ का स्मरण 
अपेक्षित हुवा करता है और स्मरण के निमित्त पूर्वानुभव की अपेक्षा हुआ करती 
` है किन्तु प्रत्यक्ष के अयोग्य उपाधि का कोई भी पूर्वानुभव ही नहीं है । 
अतः अयोग्य उपाधि का प्रत्यक्ष तो हो ही नहीं सकता है | प्रत्यक्ष न होने 
पर किसी हेतु में उसकी व्यासि का ज्ञान तथा किसी शब्द का उसमें वृत्ति-ज्ञान 
न होने के कारण उसका आनुमानिक तथा शाब्दिक अनुभव होना भी संभव 


नहीं है । अतः प्रत्यक्ष के अयोग्य उपाधि तो विचार का भी विषय नहीं बन 
सकती । अत्र रही प्रत्यक्ष के योग्य उपाधि की बात“ इस वारे में यही कहना 
पर्यात है कि यदि वह उपाधि प्रत्यक्ष के योग्य है तो जिस भाँति प्रत्यक्ष के 
योग्य घर? आदि पदाथा की उपलब्धि हुआ करती है उसी प्रकार उस प्रत्यक्ष 
योग्य उपाधि की मी उपलब्धि होनी चाहिये । जिस योग्म-पदार्थ की विद्यमानता 
हुआ करती है उसकी उपलब्धि भी अवश्य हुआ करती हे | अतः यदि धूम 
और अग्नि के सम्बन्ध में कोई उपाधि रही होती तो उसकी उपलब्धि अबश्य 
ही होती ' जिस भाँति अग्नि के साथ धूम के सम्बन्ध में “आद्रःइन्धन का 
संयोग”, हिंसात्व के साथ अघम साधनत्व के सम्बन्ध में “निषिद्धत्व” तथा 
मैत्रीतनयत्व के साथ इयामत्व के सम्बन्ध में शाक आदि आहार से उत्पन्न 
विशिष्ट परिणाम “शाकपाकजन्यत्व” नामक उपाधि की उपलब्धि प्रत्यक्ष 
होती है। इस प्रकार की कोई भी उपाधि धूम और अग्नि के सम्बन्ध में 


उपलब्ध नहीं होती है। अतः घूम और अग्नि का सम्बन्ध स्वाभाविक 
ही है, औपाधिक नहीं | 


उपाधि के उपर्युक्त तीनों उदाइरणों में से प्रथम “आद्रेन्धनसंयोग” नामक 


उपाधि का तृतीय “शाकपाकजस्यत्व” नामक उपाधि का विस्तृत विवेचन 
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१३४ ४ तक भाषा 
पहले प्रस्तुत किया जा चुका है। अतः अब यहाँ अवशिष्ट द्वितीय पौ, 
&निषिद्धत्व” का मी सूक्ष्म विवेचन कर देना आवश्यक है :-- 
निषिद्धत्व-उपाधि--विमिन्न शाखरवचनी के आधार पर “जोजो है 
है वह सब अधर्म का साधन है” इस प्रकार हिंसात्व के र 
के सम्बन्ध में भूयः भूयः सहचार दर्शन होने पर भी हिंसात्व के साथ अप 
साधनत्व का स्वाभाविक सम्बन्ध नहीं है, औपाधिक ही है । अभिप्रायग/ 
दै कि कोई भी हिंसा, केवल हिंसा होने के कारण अधर्म का साधन ग 
हुआ करती है अपितु “मा हिस्यात्सचीभूतानि” इत्यादि शास्त्रवप्ठनो द्या 
निषेध किये जाने के कारण ही उसे अधर्म का साधन समझा जाया करता || 
मीमांसाशासत्र की दृष्टि से- जो शास्त्र विहित है वह धमं का साधन हैत 
जो शास्त्र द्वारा निषिद्ध है बह अधर्मं का साधन हे । क्योंकि “यारिंकी हि 
हिंसा न मवति? इत्यादि शास्र-वाक्यो के आधार पर याशिकी-हिंसा झा 
द्वारा प्रतिपादित होने के कारण अधर्म का साधन हुआ करती है | क 
““निषिद्वत्व” ही अधर्मसाधनत्व का प्रयोजक है, हिसात्व नहीं । अतएव गा 
४निषिद्धव” ही उपाधि है । इसमें उपाधि का [ पूर्ववर्णित ] लक्षण मी 
जाता दै । प्रारम्भ में कथित व्याप्ति में “अधर्मसाघनत्व' साध्य है तथा 'हिंसाह' 
साधन है | जहाँ जहाँ “अध्मसाधनत्व हुआ करता है वहाँ वहाँ निद 
भी हुआ करता है। अतः निषिइत्व साध्य ( अधर्मसाधनत्व ) का आ 
है। किन्तु जहाँ जहाँ हिंसात्व है वहाँ वहाँ सर्वत्र ही निषिद्धत्व हो, ऐत 
नहीं है । क्योंकि याशिकी-हिंसा में भी हिंसात्व तो है ही, किन्तु वह हिंसा | 
अधर्म का साधन नहीं है । अतएव निषिद्धत्व साधन ( हिंसाल ) अ 
अव्यापक हुआ | अतः “निषिडत्वः उपाधि दै तथा वह प्रतयक्ष स्प । 
उपलब्ध मी है । र 
[ इस स्थल पर प्रयुक्त उपाधि के तीनों उदाहरण विशेष अमिग्राग।| 
युक्त हैं। इनमें से प्रथम दो उदाहरण तो “निश्चितरूप से कही जाने वाब 
उपाधि? के हैं तथा तृतीय उदाहरण तो “शङ्का से युक्त उपाधि” कार 
होता है १ इन तीनों में प्रथम उदाहरण का सम्बन्ध लौकिक-प्रत्यक्ष सेर 
अतः यह लौकिक प्रत्यक्ष द्वारा उपलब्ध होने बाळी उपाधि का उदाहरण है| 
दूसरा उदाहरण “शार्रगम्य ? है । अतः ये दोनों उदाइरण तो निश्चितरूप १ 
कहे जानी वाली उपाधि’ के हैं | तृतीय उदाहरण में पूर्णनिशचितता के र 
यह कहा जाना संभव नहीं है कि “शाकपाकजन्यत्व”» उपाधि मैत्रीत | 
रूप साधन की अव्यापक है । यह भी हो सकता है कि “पंचम पुत्र | 
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अं मी शाकपाकजन्यत्व रहा हो तथा किसी अन्य कारण वश वहाँ स्यामवर्णंता 
न रही छे) । अतः इस उपाधि को 'शङ्कित-उपाधि’ ही कहा जायगा 
[ मि० 3 चि० ] | ° 

उपर्युक्त उपाधियों के समान ही धूम और अग्नि के सम्बन्ध में यदि 
त्यक्ष के योग्य कोई उपाधि विद्यमान रही होती तो उसकी भी प्रत्यक्षरूप से 
उपलब्धि अवश्य होती । चूँकि इस प्रकार की प्रत्यक्ष योग्य कोई मौ उपाधि 
-चूम और अग्नि के सम्बन्ध में उपलब्ध नहीं होती है, अतः धूम और अग्नि 
का सम्बन्ध स्वाभाविक ही है। स्वामाविकसम्बन्ध ही “व्यासि” कहा 
जाता है? 

८उपाधि के अभाव का निश्चय हो जाने पर ही भूयःसहग्वारद्शन 
दवारा स्वाभाविक सम्बन्ध अथवा व्याति का निश्चय हुआ करता है |» अब 
इसी का विवेचन तकेमाषाकार करते हैं :-- + 


न चेह धूमस्याग्निसाहचर्य करिचदुपाधिरस्ति । यद्य मविष्यत्ततो- 
5दक्ष्यत्‌, ततो दशैनाभावान्नास्ति | इति तकसहकारिणानुपळस्मस- 
नाथेन प्रत्यक्षेणेवोपाध्यभावो5बघायेते । तथा च उपाध्यभावम्रहणज- 
नितसंस्कारसइकृतेन साइचयंप्राहिणा प्रत्यक्षेणेव धूसारन्योः व्यापि 
रबघायेते । तेन धूसाग्न्यो: स्वाभाविकः एव सम्बन्ध» न खौपाधिकः । 
स्वाभाविकश्च सम्बन्धो व्याप्तिः । 

(च) और (इह) यहाँ ( धूमस्य ) धूम का ( असि साहचर्ये ) 
अग्नि के साथ साहचर्य में ( कश्चित्‌) कोई ( उपाधि! ) उपाधि (न) 
नहीं (अस्ति) है । (यदि) यदि ( अमविष्यत्‌ ) होती (ततः) तो 
(( अद्रक्ष्यत्‌ ) दिखलाईँ देती । (ततः) तो फिर ( दर्शनामावात्‌ ) [ उपाधि के ] 
दिखळाई न देने से [ धूम और अग्नि के सम्बन्ध में कोई भी उपाधि | 
( नास्ति ) नहीं है । (इति) इस प्रकार के ( तर्कसहकारिणा ) तक के 
साथ ( अनुपलम्मसनाथेन ) अनुपलब्धि से युक्त ( प्रत्यक्षेण एव ) प्रत्यक्ष के 
द्वारा हौ ( उपाधि-अमावः ) उपाधि के अभाब का ( अवधार्यते ) निश्चय कर 
छिया जाता है । ( तथा व ) और (उपाधि अभाव-ग्रहण-जनित ) [१] उपाधि 
के अमाव के ज्ञान से उत्पन्न ( संस्कारसहकृतेन ) संस्कार से युक्त तया [२] 
( साइचर्यग्रादिणा ) भूयः सहसचार-दर्शन से उत्पन्न संस्कार युक्त [ धूम तया 
अग्नि के ] साहचर्यं को ग्रहण कराने बारे ( प्रत्यक्षेण एव ) प्रत्यक्ष | प्रमाण ] 
से ही ( धूमान्योः ) धूम और अग्नि की (व्यातिः) व्याति ( अवघार्येते ) 
निश्चित हो जाती दे । (तेन) इसलिये (भूसाम्योः) धूस और असि का _ 
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/ | 
( स्वाभाविकः ) स्वाभाविक ( सम्बन्ध एव ) सम्बन्ध ही है, ( औपाधिक| 
आऔपाधिकसम्त्रन्ध (न) नहीं । (च) और ( स्वामाविकःसादनद| । 
स्वामाविकसम्बन्ध [ ही ] ( व्यासिः ) व्यात्तिण कहळाता है ]। 

“धूप तथा अभि का सम्बन्ध स्वाभाविक सम्बन्ध ही है, औपाधिक न! 
इसका निश्चय प्रत्यक्ष द्वारा ही हो जाता है । इस प्रत्यक्ष में दो का 'सहझे 
प्राप्त है (१) अनुपलब्धि (२) अनुकूल तक । १--धूम तथा अभि के साद 
में किसी मी प्रकार की कोई मी उपाधि उपलब्ध नहीं हो रही है, यही अनु| 
लब्घि? है तथा २-यदि धूम और अभिने सम्बन्ध में कोई उपाधि रही होती| 
उसकी उपलब्धि अवश्य ही हुयी होती । किन्तु उपलब्धि के योग्य कोई गा 
है ही नहीं तो वह उपलब्ध कहाँ से होगी। यही “अनुकूल तक है। इन दे) 
के सहयोग से प्रत्यक्ष द्वारा यह निश्चय हो जाता है कि धूम और आग्रि 
सम्बन्ध में कोई भी उपाधि नहीं है। इसी को ऊपर इन शब्दों में कहा फ़ 
दै म-“तकंसहकारिणा अनुपलम्मसनाथेन प्रत्यक्षेणेव उपाध्यमावः अवधार" 

धूम तथा अग्नि के साइचर्य का ग्रहण करने वाले प्रत्यक्ष के झा 
(ब्यासि” का निश्चय हुआ करता है। इस प्रत्यक्ष में भी “दो पूव अनु 
जनित-संस्कार? अवश्य सहायक के रूप में रहा करते हें । (१) एक तोड 
संस्कार विद्यमान रहा करता है कि जिस [ प्रत्यक्ष ] के द्वारा उपाधि के अगा 
का निश्चय हो चुका- करता है । (२) दूसरा वह संस्कार विद्यमान रहा क 
है कि जिसका प्रत्यक्ष धूम और अग्नि के भूयः सहचारदर्शन द्वारा हु 
करता है । इन दोनों प्रकार के संस्कारों से युक्त जो धूम और अगि 
साहचर्यं का ग्राहक प्रत्यक्ष है उसके द्वारा ही धूम तथा अग्नि के सवामि 
सम्बन्ध का निश्चय हो जाया करता है । | 


अतः इस विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि धूम तथा अभि 
सम्बन्ध में कोई किसी भी प्रकार की उपाधि नहीं है । अतएव इन देनो 
सम्वन्ध स्वाभाविक-सम्बन्ध ही है, औपाधिक नहीं । इस प्रकार के समालि 
सम्बन्ध को ही साइचय-नियम अथवा व्याप्ति कहा जाता है । | 
व्यासति-ग्रहण सम्बन्धी क्रम के विवेचन के उपरान्त अब प्रथम और त 
लिङ्ग ज्ञान का वर्णन करते हुये तृतीय ढिङ्ग ज्ञान अथवा लिङ्गपरामश के प 
का निर्देश करते हैं: ह 
तदनेन न्यायेन धूमारन्योव्यो्तौ गृह्ममाणायां, महानसे य 
ज्ञानं तत्प्रथमम्‌.। पवेतादौ पक्षे यद्धूमज्ञानं तदद्रितीयम्‌ । तत 
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ग्ृहीतां धूमाग्न्योव्योप्ति स्मृत्वा यत्र धूमस्तत्रास्निरिति 'तत्रेब पवेते 
पुनरधूमं परीसृशति । अस्त्यत्र पवेते बहिना व्याप्तो धूम इति । तदिदं 
धूमज्ञानं तृतीयम्‌ । ° 


एतच्चाबइ्यसभ्युपेतव्यम्‌ । अन्यथा यत्रधूमस्तंत्राग्निरित्येव 
स्थात्‌! इह तु कथसग्निना भवितव्यम्‌ । तस्मादिहा धूमोऽस्ति इति 
ज्ञानमन्वेषितव्यम्‌ । अयमेव ढिङ्गपरामशंः । अनुमितिं करणत्वाच्चा- 
बुमानम्‌। तस्मात्‌ , अस्त्यत्र पवेतेग्निरित्यनुमितिज्ञानसुतद्यते । 


(वत) तो फिर ( अनेन ) इस ( न्यायेन ) न्याय अथवा रीति [ व्यमि- 
प्वार-अद्शन सहकृत भूयः सह'चारदर्शन ] से (धूमाग्न्यो) धूम और अग्नि के 
( व्यातौ ) व्याप्ति के ( ग्ह्ममाणायाम्‌ ) ग्रहण करने में, ( महानसे ) रसोई घर 
[ पाक-शाला ] में ( यत्‌ ) जो ( धूमञ्चानम्‌ ) [ अधिक से अधिक जितनी वार 
के सहचार-दशन से व्यातिग्रह हो उतनी बार का एकत्रित ] धूम-ज्ञान है (तत्‌) 
वह ( प्रथमम्‌) प्रथम-शान है । [ इस व्याति विग्रह के पश्चात्‌ | ( पर्वतादौ ) 
पर्वत आदिरूप ( पक्षे ) पक्ष [ “सन्दिग्धसाध्यवान्‌ पक्षः” अर्थात्‌ जिस पवत 
आदि में साध्य-अग्नि-संदिग्ध अवस्था में विद्यमान है--उस ( पर्वत आदिं ) 
को “पक्ष कहा जाता है | ] में (यत्‌) जो (धूमज्ञानम्‌ ) धूम का शान हो 
रहा है ( तव्‌ ) वह ( द्वितीयम्‌) द्वितीय [ज्ञान है ]। ( ततः ) तदनन्तर 
( पूर्व॑हीताम्‌ ) [ उस पव॑त आदि में द्वितीय धूम दर्शन से ] पहले ग्रहीत 
( धूमाग्न्योः ) धूम और अग्नि की व्यासि [जहाँ २ धूम होता है वहाँ २ 
अग्नि होती दै- “यत्र यत्र धूसः तत्र तत्र वहिः” ] का ( स्मृत्वा ) स्मरण 
करके ( यत्र) जहाँ ( धूमः) छुँआ होता है (तत्र) वहाँ ( अग्निः ) 
अग्नि होती दै (इति) इस प्रकार से (तत्र) वहाँ ( परते ) पर्वत 
में (एव ) ही (पुनः ) फिर [ वहिंव्याति विशिष्ट ] ( ग धूम का 

परामृद्षति ) [ “बहिव्याप्यधूमबांरचायं पर्वत” इस रू परामश 
वळ कर है[ क] (अत्र ) यहाँ ( पर्वते ) पर्वत में ( बहिना ) 
अग्नि से ( व्यासतः ) व्यास [ अर्थात्‌ अग्नि से युक्त ] ( धूमः ) इआ त्य 
है। (तत्‌) वह (इदम्‌) यह [ “वहिव्याप्य धूमवांश्‍वायं पवतः? इस 
प्रकार का ] ( धूमशानम्‌) धूम का ज्ञान ही ( तृतीयम्‌ ) तृतीय-शान है | 
इसी को “लिङ्ग परामर्श” कहा गया है । यह लिज्ञपरामश हो अजमान. 
कहलाता है । इसी से--"पर्वत अग्नि से युक्त है” [ परवतो वहिमान ] ऐसी 
अनुमिति होती हे । सै 
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(व) और ( एतत्‌) इस [ तृतीयशान ] को ( अवश्यम्‌ ) अन 
( अम्युपेतब्यम्‌ ) स्वीकार करना होगा। (अन्यथा ) नहीं तो (क| 
जहाँ ( धूमः) धूम होता है (तत्र) वह ( अग्निः) अग्नि होती 
( इति ) ऐसा [ सामान्य ज्ञान ] ( एब ) ही ( स्यात्‌ ) होगा । ( इह) क 
[ पर्वत मे--अथवा पर्वत आदि विशिष्ट स्थलों में | (उ) तो ( अमिता] 
अग्नि ( कथम्‌ ) क्यों ( भवितव्यम्‌ ) होना 'चाहिये । ( तस्मात्‌ ) इस [३ 
उपपादन के ] ल्यि ( इह ) यहाँ [पवत में ] (अपि) मी [ 
व्याप्त ] ( धूमः ) धूम ( अस्ति ) है (इति ) इस प्रकार का ( शानम्‌) ष 
(अन्वेषितव्यम्‌) मानना घाहिये। ( अयम्‌ ) यह [ पवत मे हि र 
स्मृति के अनन्तर हुआ धूम का परामर्श ] (एव ) ही ( लिज्ञपरामशः) नि 
का परामर्श कहलाता है | (च) और [ “तस्मात्‌ पवतो वहान | 
प्रकार की ] ( अनुमितिम्‌ ) अनुमिति के (प्रति) प्रति ( काचा 
होने से ( अनुमानम्‌) “अनुमान? कहा जाता है । (तस्मात्‌ ) ! कयो 
उस [ छिज्ञपरामर्शरूप तृतीय शान ] से ( अत्र ) इस ( पर्वते ) प 
९ अग्निः ) अग्नि ( अस्ति ) है ( इति ) इस प्रकार का ( अनुमितिशाना 
अनुमति रूप ज्ञान [ अथवा प्रमा ] ( उत्पद्यते ) उत्पन्न होता है। 


«अब “हिङ्गपरामशोऽनुमानम? अनुमान के इस छक्षण से सरसा 
उपसंहार कां कथन करते हैं। इसके अनुसार लिज्लपरामर्श को ही अनुक्न 
कहा गया है । 'लिझ्अ-परामशः का अथे है--लिज्ञ का तृतीयज्ञान [ “तत 
तृतीयंज्ञानं लिङ्गपरामर्शः? [ इसकी प्रक्रिया का ऊपर कथन किया जा हुए 
हे । संक्षेप में इसको इस प्रकार कहा जायगा-“ उपाधि" सम्बन्धी अभाव ह| 
ज्ञान हो जाने के अनन्तर धूम तथा अग्नि के वार बार सहच्ार-दर्शन ते रै 
धूम और अग्नि की व्यासि अथवा स्वामाबिक-सम्बन्ध का निश्‍चय हो बा 
हैं वही प्रथम लिज्ञज्ञान है [ अथवा हेतु का प्रथम दर्शन है | ] इस व्या. 
निश्चय के पश्चात्‌ पर्वत आदि पक्ष में जो धूम का दर्शन होता दै वह दि 
ढिङ्गज्ञान [ अथवा हेतु का दूसरा दर्शन है। “जहाँ घूम होता है वहाँ बा 
होती है” इस रूप में धूम में अग्नि की पूर्वग्रहीत व्याप्ति का स्मरण कर १ 
में अग्नि से व्याप्त धूम है “अथवा अग्नि से व्याप्त घूम पवत में है” इस 
में उसी पर्वत में जो धूम का पुनः परामर्श होता है वही तृतीय बिक 
[ लिङ्ग परामश ] अथवा हेतु का तृतीयदर्शन है । “इस प्रकार यह स्प 
गया कि तृतीय लिझ्श्ञान अयवा हेतु [ धूम ] का तृतीय दशन दी | 
परामश’ है । जु 
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ध्यायकन्दलीकर श्री श्रीधर का कथन है कि इस तृतीय-लिङ्गान अथवा 
ृतीय-ज्ञान रूपी विशिष्ट प्रकार के ज्ञान को मानने की कोई आवश्यकता नहीं 
है क्योंके पर्वत आदि पक्ष में एँथकरूप से होने वाले 'धूमः आदि लिङ्ग- 
दर्शन तथा व्यासिस्मरण मात्र से ही 'अभिः आदि साध्य का ज्ञान [अनुमिति] 
.छे ही आयेगा | इसके उत्तर में यह कहा गया है कि अनुमिति [ अनुमान 
द्वारा प्रास ज्ञान ] के लिये देठ सम्बन्धी इस तृतीय-दशन अथवा तृतीयलिज्ञ 
ज्ञान को मानना परमावश्यक है । यदि इस तृतीय-ज्ञान को स्वीकार नहीं किया 
जायगा दो एथक-पृथक रूप में व्याप्ति के निश्चय, पवत में घूम-दशन [ द्वितीयः 
लिङ्ग ज्ञान ] तथा व्याप्तिस्मरण के द्वारा केवळ “जहाँ धूम हुआ करता है वहाँ 
अग्नि होती है ।” इस प्रकार का सामान्यज्ञान ही होगा, अनुमान द्वारा जिस 
अनुमिति का होना अभीष्ट है कि “घूम के होने से इस पवत मं अग्नि को मी 
अवश्य होना चाहिये? अथवा “यहाँ प्व में अभि है” ऐसी अनुमिति न की जा 
सकेगी । इस प्रकार की अनुमिति का होना तभी संभव है कि जब द्रा को इस 
प्रकार का विशिष्ट ज्ञान दोता है कि 'अभि का व्याप्तधूम पवत में है । अतः 
साध्य [अनुमेय-(“अग्नि?) की अनिश्चित देश में प्रतीति न हो अपितु निश्चित 
स्थान में ही प्रतीति हो इसके निमित्त तृतीय ठिज्ञज्ञान? को मानना आवश्यक 
है । इस 'तृतीय लिझ्ञज्ञान' अथवा हेतु के तृतीय-द्शन काही नाम हि - 
परामर्श है । इसी से “यहाँ पर्वत में अझनि दै” इस प्रकार की * अनुमिति 
-का उदय होता है । तथा अनुमिति के करण [ साधन ] का ही नाम अनुमान 
है । अतः “ढिङ्ग परामर्श? को 'अनुमान? कहना सवया उचित ही है। 


कर्थं प्रथमं महानसे यदूधूसज्ञानं तन्नारिनिमतुसापयति ? 

लयमा व्याप्तेरगृहीतत्वात्‌। गृहीतायामेव व्याप्तावनुसित्युद्यात्‌। 
अथ व्याप्तिनिङचयोत्तरकाळं महानस एवाग्निरनुमीयताम्‌ | 

मैवम्‌ । अग्नेदेष्टत्वेन सन्देहस्यानुद्यात. । सन्दिग्धरचार्योषनु- 
सीयते । यथोक्तं भाष्यक्कता-'नाबुपढब्बे न निणीतिऽरथ न प्रवत्तेते 

सन्दिग्धे ।” न्यायदशेनवात्सायनभाष्य-१ । १। 

त अनुमिति [ अनुमान से प्राप्त होने वाले शान ]के ल्यि तृतीय रळ 
तक जाने की क्या आवश्यकता है ] (महान से ) महानस में ( यत्‌ ) 
< प्रथमम्‌ ) प्रथम [बार में होने वाला] ( धूमञ्चानम्‌ ) घूसशान है (तत्‌)वह ही 
( अभिम्‌ ) अभि का (कथं न अनुमापयति) अनुमान क्यों नहीं करा देता है! 

[ उत्तर--] आपका प्रश्न ( सत्यम्‌) ठीक है । [ किन्तु ]( ल 
स्यास्ति का ( अग्रहीतत्वात्‌ ) ग्रहण न होने से [ प्रथमबार के धुमशान से अभि. 
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का अनुमान किया जा सकना संभव नहीं है । ] क्योंकि ( व्या्तौ। ) । 
के ( ग्रहीतायामेव ) ग्रहीत होने पर ही ( अनुमिति-उद्यात्‌ ) अनुमित ३ 
उदय हो [ सकने ] से । [ प्रथमञ्चान से ही अनुमिति नहीं हुआ करती |] 
[ प्रश्‍न-- ] ( अब व्याति निश्चयोचरकालम्‌, / तो फिर व्यात्ति का । 
होने के पश्चात्‌ ( महानसे ) महानस में र एव ) ही ( अझिः ) सङ्गि 
ताम्‌) अनुमान हो जाना चाहिये | | 

- चन एवम्‌) इस प्रकार [ का कथन भी ] (मा ) ठीक शे! 
है । [ क्योंकि महानस अथवा रसोई-घर में | ( अग्नेः ) अभि का ( | 
प्रत्यक्ष होने से, ( सन्देहस्य ) सन्देह का ( अनुद्यात्‌ ) उदय न हे 
[ व्यासि ग्रह के पश्चात्‌ महानस में अग्निका अनुमान नहीं किया ३' 
सकता है । वह तो प्रतयक्षरूप से दिखछाई ही दे रही दै फिर उसका अगु 
करने की क्या आवश्यकता है! ]। (च) और ( संदिग्धः ) सन्देह कु 
( अर्थः ) अर्थ का ही ( अनुमीयते ) अनुमान किया जाया करता दे । (क 
जैसा कि (माष्यकृता) [न्यायद्शन के] भाष्यकार [ वात्स्यायन ] ने (उद्य 
कहा भी हैः--“[कि सर्वथा] ( अनुपलब्ध ) अनुपलब्ध अर्थात्‌ अज्ञात (भा 
अर्थ [ के विषय ] में (न्यायः) न्याय अर्थात्‌ अनुमान (न प्रवर्तते) की फर 
नहीं हुआ करती है [तथा] न [सर्वथा] ( निर्णीतं ) निर्णीत ( अथ ) ब 
ही (न्यायः प्रवर्चते ) न्याय अर्थात्‌ अनुमान की प्रबृत्ति हुआ करतौ हे (हिन 
किन्तु ( सन्दिग्वे ) सन्दिग्ध अर्थात्‌ सन्देह युक्त ( अथ ) अर्थ अथवा शि. 
में ही ( न्यायः प्रवत्तेते ) न्याय अर्थात्‌ अनुमान की प्रदृत्ति हुआ करती है। 
(१) कहने का अभिप्राय यह है कि मद्दानस (रसोई घर) आदि स 

पर जो व्यातिग्रहण से पहले धूम का शान (प्रथम लिङ्ग दर्शन) हुआ कतो 
वह साध्य-अभि का ज्ञान नहीं करा सकता है क्योंकि उस प्रथम पू 
के समय धूम में अभि को व्यासि का ज्ञान नहीं हुआ करता है तया 
मिति के प्रति व्यात्ति ज्ञान कारण हुआ करता है उसो के आधार पर अक 
का होना संभव है। अतः प्रथम ( लिङ्ग) दशन से ही अनुमितिं का 
नहीं हो सकता है | ड 
( २) रसोईघर में धूम और अभि के भूयः सहचार दरींन अथवा न. 

के निश्चय के अनन्तर जो धूम का ज्ञान होता है वह मी अझि का 5 
नहीं करा सकता है क्‍योंकि महानस में तो अग्नि प्रत्यषरूप से ही ६४. 
हो रही हे । अतः साध्य-'अग्नि’ का अनुमान किये जाने सम्बन्धी को 
ही उपस्थित नहीं होता है । अनुमान तो अप्रत्यक्ष अथवा परोक्ष वख के | 
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जै ही किक जाता है कि जिसके बारे में सन्देह हुआ करता है | जैसा कि 
ज्यायदर्शन के भाष्यकार वासस्याग्रुन ने कहा भी है कि अनुमान वहीं हुआ 
करता है कि जहाँ साध्य की सत्ता ( के होने ) में सन्देह हुआ करता है । 
'पूर्णह्प से अज्ञात अथवा पूर्णरूप से निर्णीत वस्तु अथवा पदार्थ में अनुमान की 
रत्ति नहीं हआ करती है किन्तु सन्दिग्ध वस्तु में ही अनुमान की प्रवृत्ति हुआ 
करती दै । महानस में अग्नि का प्रत्यक्ष हो ही रहा है। अतएव वह खा 
पूर्ण रूप से निर्णीत वस्तु हे । अतः महानस स व्याप्तिग्रहण के पश्चात्‌ मी 
-धूम कारन होता है वह मी अग्नि का अनुमापक नहीं हो सकता हे । ] 
अथ पर्यतगतमात्रस्य पुंसो यदधूमज्ञान, तत कर्थ नाग्निसलु- 
मापयति ? अस्ति चात्राग्निसन्देह: । साधकबाघकप्रमाणाभावेन 
भशयस्य न्यायप्राप्तरवात्‌। द 
स । अगृहीतव्याप्तेरिव गृहीत विस्मतव्याप्तेरपि इल ता 
नुदयेन व्याप्तिस्मृतेरप्यनुमितिदवेतुत्वात्‌ पूसवर्षनाधो दब 
व्याप्ति स्मरति। यो यो धूमवान्‌ स सोऽरिनिमान्‌ यथा महान बन 
तेन धूमदशेने जाते व्याप्तिस्सती भूतायां यदूधूसज्ञानं क | 
'धूस॒वां इचायम'? इति । तदेवाग्निसनुमापयति नान्यता तरत । 
स एव छिज्ञपरामशेः । तेन व्यवस्थितमेतद्‌-- 'टिज्ृपरामर्शी छु: 
2 79 | । हि 2 पाल 
क ]--( अथ पव्तगतमात्रर्य ) अच्छा तो [व्यातिम्रहद ल 
पर्वत पर गये हुये ( पुंसः) मनुष्य का (यदू ) जो ( ह ie 
[ अर्थात्‌ व्यासि के स्मरण किये जाने से पहले का hs 
का (कथं न अनुमा 
क का ऽ] (साघकबाधकम्रमाणा भावेन) साधक En 
बाधक प्रमाणों के न होने से ( हे हि हे ] सन्देह का (न्या 
स्वात्‌ ) होना न्यायसंगत अथवा युरक्तिउुक्त 3 
कक आपका प्रश्‍न ] (सभ्यम्‌) ठीक है। | क्क आ ल 
समय व्याप्ति का स्मरण न होने से] ( अग्रहीतव्यासेः ल व चा 
ग्रहण न करने वाले व्यक्ति के सदृश [. गृहीत होने पर 


-बिस्मृत हो गयी दै ऐसे ] ( णीत विस्मृतव्यातेः ) व्यासि का ग्रहण क 


गये हुये तथा उस समय व्याति को विस्मृत किये गये ( पुंसः अपि ) 


के उद्य न होने से (व्याति- | 
-मनुष्य को मी ( अनुमान-अनुदयेन ) अनुमान २ ५ eS । 
स्मृतेः) ब्याति-स्मृति के (अपि) भी ( अनमिति देवलात्‌) "च". है दु 


~ 
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संभव नहीं है। (व) और ( धूमदशनात्‌ ) [ दवितीयवार के ] घूमदशंतरी 
( उद्बुद्धसंस्कारः ) उद्बुद्ध-संस्कार वाला व्यक्ति “(यः यः) जो जो ( धूमवान)| 
धूम से युक्त होता है (सः सः ) वह वह ( अग्निमान्‌) अग्नि से मौ १ 
होता है, जैसे रसोईघर [ महानस 1” ( इति ) इस प्रकार से अथवा इसर 
में ( व्यातिम्‌ ) व्याप्ति को (स्मरति) स्मरण करता हे । (तेन) इसलिये (धमक । 
जाते ) धूम द्म के हो जाने के पश्चात्‌ ( व्यातिस्मृतौ र ) व्यासि कीस 
( भूतायाम्‌ ) के होने पर ( यत्‌.) जो ('घूमशानम, )( मका च दोता।। 
(तत्‌ ) वह ( तृतीयम्‌.) तृतीय, “घूमवान्‌.च अ पवतः ' अनात्‌ बहप 
मी धूमवान्‌ है” इति इस प्रकार का जो, ज्ञान होता ( तत्‌ एव ) वह [ म्‌ 
तृतीय धूम ज्ञान ] ही ( अग्निम्‌ ) अग्नि का ( अनुमापयति ) अनुमान का | 
है, ( अन्यत्‌ ) उससे भिन्न अन्य [ प्रथम अथवा द्वितीय आदि धूम के शन] | 
(न) [ अग्नि का अनुमान ] नहीं कराते हैं। (तत्‌ एव) वह [तृतीय अ] 
ही ( अनुमानम्‌.) “अनुमान? कहलाता हे। (सः) वह (एवं ) ह सि | 
रामर्शः ) लिङ्गपरामश [ लिङ्ग का तृतीयज्ञान ] है । ( तेन ) इसि (एतत्‌) [ 
यह (व्यबस्थितम्‌ ) निश्चित हो गया कि अनुमान का “लिज्गपरामशाऽनुमानमूर | 
यह लक्षण है । हक 
इस विवेचन द्वारा यह स्पष्ट हो जाता है कि अनुमिति की उत्पत्ति | 

लिये “लिङ्ग का तृतीयज्ञान! परमावश्यक हे । इसी विवेचन में अनु 
[ अनुमान द्वारा ज्ञान अथवा प्रमा ] की प्रक्रिया में प्रयुक्त तत्समौ | 
आवश्यक अङ्गो का भी विवेचन संक्षेप में हो गया है। ये अङ्ग हैं :-(!) 
व्याति ग्रहण ( २ ) साध्यसम्त्रन्यी संशय (पक्षता ) ( ३ ) व्यातिस्मरण ता 
(४) हेतु की पक्ष में स्थिति ( पक्षधर्मता ) । इनमें से प्रथम दो का सू | 
विवेचन पहले किया जा चुका है। अत्र यहाँ अवशिष्ट अङ्ञों का सूक्ष्म विवर 
कियाजारद्दाहैः:-ा | 
न्न ३) जब कोई व्यक्ति, कि जिसे पहले धूम और अग्नि के स्वामावि | 
सम्बन्ध अथवा व्याति का ज्ञान हो चुका है, पवत के समीप पहुँचता है ती 
वहाँ धूम मात्र का दर्शन [ द्वितीय-लिङ्गशन | करता है तब उसे उतने मार. 
से ही अग्नि की अनुमिति नहीं हुआ करती हे । यद्यपि वहाँ अग्नि की पर्वा 
का साधक ( अग्नि का निश्चय करने वाला ) तथा बाधक ( अग्नि की सत्ता * 
अमाव का निश्चय करने वाळा अथवा अग्नि का निषेध करने वाळा) कोरम 
प्रमाण विद्यमान नहीं है । अतः वहाँ साध्य ( अग्नि) सम्बन्धी संशय (सरद 


प्रति हेतु अथवा कारण होने से ( व्याप्ति-स्ट्रति के अभाव अनुमिहि का हे; | 
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बिद्यमान हैन्दी और इस भाँति पक्ष में साध्य का संशय) हेतु ( घूम ) में 
साध्य ( अग्नि ) की व्यासि का जुन तथा पक्ष ( पर्वत ) में देवु का दशन 
यह तीनों ही करण विद्यमान हैं। किन्तु फिर भी व्यासि का स्मरण न होने के 
कारण अनुमिति का दोना संभव नहीं है । क्यों कि “व्याति का स्मरण? भी 
अनुमिति का एक करण स्वीकार किया गया है । यदि किसी व्यक्ति को 
पूर्वानुभूत व्यासि विस्मृत हो गयी है तो उसे अनुमिति नहीं होगी । अतः 
व्याप्ति-स्मृति भौ अनुमिति का एक कारणमानना ही होगा । 


( ४} व्याति-स्मरण के पश्चात्‌ जब पक्ष (पर्वत ) में “अग्नि से व्यास 
घम इस पर्वत में बिद्यमान है” इस प्रकार का ( तृतीय-लिज्ञश्ञान ) शान हो 
जाया करता है तमी अनुमिति की उत्पत्ति हुआ करती है | इस तृतीय लिङ्ग: 
ज्ञान को ही “लिङ्गपरामर्शः कहा जाता है तथा यही अनुमान हे. 


उपर्युक्त अज्ञों को दो अड्डों में ( व्याति और पक्षधर्मता ) संकलितकर 
उत्तरकालीन न्याय तथा वैशेषिक में “परामश का यह लक्षण किया गया है 
८व्याति विशिष्टपक्ष धर्मताहानं परामश” | इस लक्षण में “व्यास्ति? के 
अन्तर्गत” के 'व्याप्तिग्रहण” तथा “ब्यात्ति-स्मरण? दोनों का संकलन हो गया है। 
पक्चचर्मता? का अर्थ है व्याप्य अर्थात्‌ घुम आदि का पक्ष ( पर्वत आदि) में 
होना । पक्ष का लक्षणं है :--“सन्दिग्धसाध्यवान्‌ पक्षः जिस स्थल में साध्य 
के सम्बन्ध में संशय हुआ करता है उसे 'पक्ष' कहा जाता है पक्ष के मात 
को ही 'पक्षता कहा जाता है (साध्यसंशयरूपा पक्षता) इस भाँति “ पक्षपमंता? 
के अन्तर्गत पक्षता का भी आकलन हो जाता है। इस आघार पर परामस 
सम्बन्धी उक्त लक्षण ( “व्यातिविशिष्टपक्षघर्मताज्ञानं परामश ) की साथकता 
स्पष्ट हो जाती है। | 5 

“करण? का लक्षण यह किया गया है +-7 फलायोगब्यवच्डि ना 
अर्थात्‌ बिसके होने पर किसी विलम्ब के ही फळ कौ उत्पत्ति हो जा क 
है उसे 'करण? कहा जाता है इस लक्षण के आधार पर मठ तथा 
छिङ्गदर्ञन 'करण नहीं कहे जा सकते हे । ढिङ्ग के तृतीय-दशन गछ 2 
के तुरन्त पश्चात्‌ अथवा ढिङ्गपरामश के तुरन्त बाद ही साध्य pe 
अनुमिति हो जाती दै अतएव लिझ्ञपरामश का हो अन्नमिति का कत 
जाना उचित है । किन्तु जब हम “व्यापारवत्कारणं करणम्‌? २ जा 
लक्षण स्वीकार करेंगे तब तो व्यासि-्ञान को करण मानना भो 
लिङ्गपरामशै उसका व्यापार होगा और अनुमिति ही उसका फळ 


~ 
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अनुमान-प्रमाण के भेद्‌- टु 
दर्शन सम्बन्धी उपलब्ध-साहित्य में , सर्वप्रथम गौतम के 2 
अनुमान के तीन भेदों का उल्लेख उपलब्ध होता है अथ त्‌ 
त्रिविधमनुमानं पूर्ववच्छेषवत्‌ सामान्यतोइष्टं 'च व? न्यायसूव-- (| 
सांख्य कारिका में भी अनुमान के तीन मेदों का उल्लेख प्रास होता 
“त्रिविधमचुमानमाख्यातम्‌? ॥ साँख्यकारिका--^॥ १ | यद्यपि इस काहि 
में त्रिविध अनुमानों का एथक-एथक उल्लेख नहीं किया गया है छि 
फिर मी सांख्यकारिका की छठी कारिकां में केवळ सामान्य तो दअ 
का नामतः उल्लेख अवश्य मिलता है । इसके अतिरिक्त ठीकाकारो॥। 
तीनों प्रकार के अनुमान के भेदों का स्पष्ट उल्लेख किये जाने से यह ष 
हो जाता है कि सांख्यकारिका के रचयिता इइवरकृष्ण को भी अझ 
तीन भेद स्वीकृत थे । 
वैशेषिक-दर्शन के प्रशस्तपाद-माष्य में अनुमान के दो मेदीं का रके 

प्रात होता है (१) इष्ट तथा ( २) सामान्यताहष्टः-““तत्तु द्विविधम्‌। 
सामान्यता दृष्ट' 'च? । इसी माति मीमांसासूत्रो के शावरमाष्य में भी बुङ 
शब्द भेद के साथ अनुमान के दो ही प्रकारों का उल्लेख प्राप्त होता है। 
_ बौदो के एक प्राचीनग्रन्थ “उपायह्ृदयम्‌?? [ ष्ठ १३ ] में अनुपा 
तीन भेदों का उल्लेख अवस्य मिळता है | किन्तु बौद्धन्याय के प्रसुखग्रखे 
केवळ दो ही मेदों का उल्लेख आता है (१) स्वार्थानुमान (२) परार्थातुमार 
डा० कीथ तथा कुछ अन्य विद्वानों के मतानुसार सर्वप्रथम दिल्ला 

[ पंचमशताब्दी में विद्यमान ] ने अनुमान के उपयुक्त दो मेदों को सौ 
किया है [ इंडियन छौजिक एक एटमिज्म--प० १०६-१०८ ]| हि 
कुछ अन्य विद्वानों का मत है कि दिङनाग से पूर्व ही प्रशस्तपादमाभा 
पूर्वोक्त दोनों मेदों का उल्लेख किया जा चुका था तथा इसी आधार 
दिङ्नाग ने इन दो मेदों को स्वीकार किया था | | 
इतना होने पर भी न्याय-सम्प्रदाय में तीन प्रकार के अनुमानों को. 
परंपरा चल्ती रही । किन्तु उत्तरवत्तीं न्याय एवं वैशेषिक अन्यो में उर्फ 
त्रिविध अनुमान की परंपरा का त्याग कर दिया गया तथा उनमें दो ही # 
के अनुमान ( १ ) स्वार्थ तथा ( २ ) परार्थानुमान का निरूपण किया 


1 
विशेषरूप से न्याय एवं वैशेषिक सम्बन्धी प्रकरण ग्रन्थों में अनुमान के! 
दो मेंदों का विवेचन उपलब्ध होता है | इसी परम्परा का अनुसरण * 
तकभाषाकार ने भी अनुमान के दो ही भेदों का निरूपण किया है | 


उन्हीं दोनों भेदों का क्रमशः विवेचन यहाँ प्रस्तुत है :-- 


ह 
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तञ्चानमानं द्विविधम्‌ । स्वार्थ परार्थं चेति। स्वाथं स्वप्नतिंपत्तिद्देतुः | 
तथा हि स्त्रयमेव मह्दानसादौ विशिष्टेन प्रत्यक्षेण घूमाग्न्योव्योप्ति 
गृहीत्वा पर्वेतससीप॑ गतस्तदूरैते चाग्नौ सन्दिदानः पर्वेतवर्तिनीस- 
-विच्छिन्नमूला मअंल्हां धूमळेखां पश्यन्‌ घूमदशनाचोद्‌बुद्धर कारो 
व्याप्ति «स्मरतिः यत्रधूमस्तत्राऽग्निरिति। ततोऽत्रापि ऽस्तीति 
अतिपद्यते । तस्मादत्र पर्वेतेऽग्निरप्यस्तीति स्वयमेव प्रतिपद्यते 
'तत्स्वाथोनुसानम्‌। 


(१) स्वैश्थोनुसान-- 


(च ) और ( तत्‌ ) वह ( अनुमानम्‌ ) अनुमान ( द्विविधम्‌ ) दो प्रकार 
का है। (१) ( स्वाथम्‌ ) स्वार्थानुमान (च) और पराथम्‌-इतिं ( २) 
परार्थानुमान । ( स्वप्रतिपत्तिहेंतुः ) अपने ज्ञान ( प्रतिपत्ति ) का हेतु [ भूत 
. अनुमान ] (स्वार्थम्‌) स्वार्यानुमान कहळाता है। (तया हि) जैसे 
_ कि [ कोई व्यक्ति ] ( स्वयमेव ) स्वयं ही ( महानसादौ ) रसोई घर आदि 
में ( विशिष्टेन ) विशेष ( प्रत्यक्षेण ) प्रत्यक्ष से ( धूमाग्न्योः ) धूम और 
अग्नि की (व्यासिम्‌) व्याति को ( ग्रहीत्वा ) प्रहणकर ( पर्वतसमीपम्‌ ) 
पर्वत के समीप ( गतः ) गया । (च) और (तद्गते ) पर्वत में विद्यमान | 
< अग्नौ ) अग्नि के विषय में ( सन्दिहानः ) [ पर्वत में अग्नि हे अथवा 
नहीं, इस प्रकार का ] सन्देइ करता हुआ ( पर्वतवर्तिनीम्‌ ) पव॑त में 
बिद्यमान ( अभ्रं लिहाम्‌ ) [ मूलस्यान से | आकाश तक फैली हुयी अथवा 
मेघों का स्पर्श करने वाढी ( अविच्छिन्नमूलाम्‌ ) अविच्छिन्नरुप में विद्यमान 
( धूमलेखाम्‌ ) धूम को रेखा को ( पश्यन्‌) देखता हुआ, (च) और 
( धूमदरशंनात्‌ ) छुँये के दर्शन से ( उद्बुद्धसंस्कारः ) संस्कार के जागत हो 
जाने से ] उद्बुद्धसंस्कार वाळा वह व्यक्ति “(यनन ) जहाँ ( धूमः ) घूम होता दै 
९ तत्र) वहाँ ( अग्निः ) होती है” ( इति ) इस प्रकार की ( व्यास्तिम्‌ ) 
व्यात्ति का ( स्मरतिं ) स्मरण करता है । ( ततः ) उके पश्चात्‌ (अत्न-अपि) 
यहाँ [पर्वत में ] मी (घूमः) घूस (अस्ति) है (इति) इस मकार 
[ तृतीय बार पर्वत में यहिव्याप्य धूम को ] ( परतिपद्यते ) जानलेता है । 
( तस्मात्‌) इसल्यि ( अत्र) यहाँ ( पर्वते) पवत में ( अग्तिः ) अग्नि 
९ अपि ) भी ( अस्ति ) है ( इति ) इस प्रकार ( स्वयमेव ) स्वयं हो [ पवत 
में अग्नि को ] (प्रतिपद्यते )- जान लेता है। (तत्‌) वह [ यह द्दी] 
९ स्वार्थानुमानम्‌_) स्वार्थानुमान है । | पट 
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उसै “अत्राऽपिधूमोऽस्तिः इस प्रकार का तृतीय देतु-दर्शन अथवा तृत | 


तकभांषा 


८ C RY) है कि “सवाथा 
“सवप्रतिपत्ति हेतुः स्वार्थम्‌” का अभिप्राय यह 
[ यहाँ “स्वप्रति करनेवाले व्यक्ति को स्वयं ही साप 


जिसके द्वारा अनुमान 
वह अनुमान हे कि जिस [त होती है । विशिष्टेन प्रत्यक्षेणः-से अभिप्राय भ्‌ 


{ की त ~ न 
(अग्नि आदि) की अनुमि भाव के ज्ञान का संस्कार तथा 


जिस प्रत्यक्ष में उपाधि सम्बन्धी अ & 
Rd यकरूप से विद्यमान है ऐसा साइचय त्यम | 


शिष्ट प्रत्यक्ष से | ध्यात्तिददीत्वा”-च्याप्ति थे 
दर्शन अथवा प्रथमल्ज्ञिशान को 
अग्नि के बारे में सन्देह कत 


१३६ र 


2 AB 


हुआ । “सन्दिग्धसाध्यवान्‌ पक्ष 
करता है--पक्ष की इस परिभाषा के 
आदि ) की ओर संकेत किया गया हे । 
मूळ विच्छिन्न ( एथक ) नहीं 
का सम्बन्ध पर्वत में विद्यमान अग्नि ग 

काश का स्पशे करनेवाली । धूमरेखा 
प है कि पर्वत में से निकलती हुयी जिस धूमरेखा का सम्बन्ध अविच्छिन्न | 
से पर्वतगत अग्नि के साथ मी जुड़ा हुआ था तया जो अविच्छिन्नरूप में आकाश| 
तक पहुँच रही थी | मध्य में मी जो विच्छिन्न नहीं हुयी थी । कहने न्न 
अभिप्राय यह है कि यदि कहीं ऊपर ही ऊपर उड़ती हुयी धुम की रेखा देख | 
जाय तो उससे अनुमान का किया जाना संभव नहीं है क्योंकि हो सकता र | 
कि अग्नि की स्थिति कहीं दूर पर रही हो और घुँआ उड़कर उस ओर चबन | 
आ रहा हो। ऐसा इुँआ विच्छिन्नमूला ही कहा जायगा । अतः वह ग 
का अनुमापक नहीं हो सकेगा । “बूमलेखां पश्यन्‌? इये की रेखा को देखा | : 
हुआ वह व्यक्ति कि जो पर्वत पर गया हुआ हे यह अंश द्वितीय देतु | 
अथवा द्वितीय ढिज्ञ-शान का बोधक है । उद्बुद्धसंस्कारः” = उदुड (जा 
हो गये हें संस्कार जिसके । अर्थात्‌ जो व्यक्ति रसोईघर में घूस और 
के स्वामाविकसम्बन्ध अथवा व्याति का प्रत्यक्ष कर चुका था तया 
पर्वत पर अविच्छिन्न रूप में घूम का दर्शन हो रहा था। उस निकलते 
घूस को देखकर जिसके हृदय में पूव निर्धारित संस्कारों के जाग्रत हो जाने 
उक्त व्याप्ति का स्मरण ही आया था । और इस व्याप्ति-स्मृति के आधार 


140 As AMS AY Zz AI A CO ANY ~ का.) 


लिज्ञज्ञान अथवा लिङ्गपरामश हो रहा है। पवत पर पहुँचे हुये व्यक्ति को छ| 


ग के परामश द्वारा “अग्नि” ( साध्य ) की अनुमिति हो जाती है। ] | 


इ 
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यत्तकञ्जत्‌. स्वयं धूमादग्निसनुमाय परं बोधयितुं पद्चावयवमनु- 
मानवाक्यं ग्रयुङचेः तत्‌ पराथोौनुसानम्‌ | तद्यथा पवेतो$ग्निमान., 
धूमवत्वात्‌, यो यो धूमवान्‌ स सोऽग्निमान्‌, यथा महानसः, तथा 
चारय, तस्मात्तथा, इति । 
“अनेने वाक्येन अतिज्ञादिसता अतिपादितात्‌ पञ्चरूपीपन्न हिङ्गात 
पररोऽध्यम्नि प्रतिपद्यते । तेनैतत्‌ पराथीनुमानम्‌ । 
(२) पराथीनुमान-- 0 
( यत्‌ तै*कश्चित्‌ ) जो कोई ( धूमात्‌ ) इये से ( स्वयम्‌ ) स्वयं (अग्निम्‌) 
अग्नि का (अनुमाय) अनुमान करके [उस अग्नि का] (परम्‌) दूसरे को (बोघ- 
बितुम्‌) बध कराने के लिये (पड्ञावयवरम्‌) पाँच अङ्गो से युक्त (अनुमानवाक्यम्‌) 
अनुमान वाक्य का ( प्रयुङ्क्ते ) प्रयोग करता हे ( तत्‌ ) वह ( परार्थानुमांन्‌ ) 
परार्थानुमान कइलाता है । (यथा) जैसे-[पाँच अङ्गो से युक्त अनुमानवाकप्र का 
उदाहरण देखिये । ( १ ) ( तत्‌ ) वह [ यह ] ( पवतः ) पर्वत ( अग्निमान्‌) | 
अग्निमान्‌ है [ यह प्रथम अवयव “प्रतिज्ञा” दै । ], (२) ( धूमत्वात्‌ ) पव 
ये से युक्त होने से [ यह दूसरा अवयव “हेतु” है। (३) (यः यः ) 
जो जो (धूमवान्‌) धूम-युक्त होता है (सः सः) वह-वह ( अग्निमान्‌) 
अनि से युक्त भी होता है, ( यथा ) जैसे ( महानसः ) रसोईघर [ यह तीसरा 
अवयव “उदाहरण” हे । ] (४ )--( च ) और ( अयम्‌) यह [ पर्वत 
मी] (तथा) उस ही प्रकार का [ धूमयुक्त ] है। पर चतुर्थ अवयव 
“उपनय? है इसको “वहिम्याप्यधूमवाँइचायम्‌ इस रूप में कहना चाहिये 
था किन्तु इसी को यहाँ संक्षेप में “तथाचायम्‌? कह कर स्पष्ट किया 
गया हे । इसमें व्याति तथा पक्षधर्मता दोनों की ही प्रतीति होती दै। 
| इसी कारण इसको “व्यात्तिविशिष्ट पक्षपर्मताशनम्‌ “अथवा” खिल्गपराम 
रुप अनुमान भी कहा गया है। इसका निरूपण इसी अनुमान के प्रसङ्ग 
हम पहले किया जा चुका है । इसके अनन्तर ( ५ ) पंचम अवयव “निगमन? 
| आता--] ( तस्मात्‌ ) इसलिये ( तथा ) यह पर्वत मी वैसा अर्थात्‌ अग्नि से 
इफ है (इति ) इस प्रकार का ज्ञान हो जाया काता है जिसे “अनुमिति” 
| भहा जाता है। इस पंचम अवयव को ही “निगमन” कहा जाता हे। __ 
( प्रतिशादिमता ) प्रतिज्ञा आदि [ उक्त पाँच अवयर्वो ] से युक्त ( अनेन ) 
७ (ाक्येन) [ अनुमान ] वाक्य के द्वारा ( प्रतिपादितात्‌ ) प्रतिपादित (९) 
कया (२) सपक्षसत्व (३ ) विपक्षव्यासतत्व (४) अवाधितविषयत्व _ 
Ri) असत्मतिपक्षत्व--इन (आगे कहे चाने वाले) | ( बस जु 
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न हु , तर्कमाषा 


पन्नात ) पाँचरूपो से युक्त ( ढिङ्ञात्‌ 2 लिङ्ग [ हेतु ] से ( परः) दु. 
कि ( ) मी (अग्निम्‌ ) अग्नि को ( प्रतिपद्यते 3 वचि द 
हे । (तेन) इसङ्यि ( एतत्‌ ) यह ( परार्थानुमानम्‌ ) दूसरे का बे 
अनुमान अर्थात्‌ “परार्थानुमान? कहा जाता द्दै। ; 
[ अनुमान वाक्य के पाँच अवयव ( अङ्ग) हुआ करते हैं। इन फे 
कौ कमद्यः (१) प्रतिश (२) देत, (३) उदाहरण (४) उपनय और (४ 
पन--कहा गया है। ८५पर्व॑तोडग्निमान? यह (१ ) प्रतिज्ञा है । , 4घूमवत 
यह (२) हेतु है। “यो यो धूमवान्‌ स सोडम्निमान्‌ , यया महानसः/-१ 
(३) उदाहरण है। “तथा 'चायम्‌? इसका स्पष्टरूप पा नहि यध 
झवायम्‌”--यह (४) ‘उपनयः नामक अङ्ग है । तथा “तस्मात्तया”- सिकता 
स्पष्टरूप है-''तस्मात्‌ पर्वतोडस्निमान-” यह (५) “निगमन? नामक अवय 
डिङ्ग अथवा हेतु के भी पाँच रूप हुआ करते हैं जेसा कि कहा भी फ 
है “पंचरूपोपपन्नात्‌ छिङ्ञात्‌? । ये पाँचरूप हे .--(१) पक्षसत्व (२) स 
सत्व (३) विपक्षव्यासतत्व (४) अत्राधित विषयत्व तथा (५) असस्तिपक्। 
इन पाँचों रूपों का निरूपण आगे यथास्थान किया जायेगा | ] । 
उपर्युक्त विबरण में धूम को आग्नि का हेतु कहा गया है। इत झे 
तीन प्रकार हुआ करते हैं--( ) अन्बयव्यतिरेकी (२) केवलान्वयी (३) के 
व्यतिरेकी । अत्र यहाँ प्रथम प्रकार के अन्वय ब्यतिरेकी हेतु का प्रतिप 
करते हैं :-- । 
अत्र पर्वतस्यारिनभत्वं साध्यं, धूमवत्त्वं देतुः॥ स चान्बयव्यतिरि 
अन्वयेन व्यतिरेकेण च व्याप्तिसत्वात्‌ । तथा हि यत्र यत्र भू 
तत्रारिनमत्बं यथा महानसे इत्यन्बयव्याप्तिः। सहानसे धूसाग्न्योरर 
सद्भावात्‌ । एवं यत्रार्निनोस्ति स्ति तत्र धूसोऽपि नास्ति यथा मर 
इतीयं व्यतिरेकिव्याप्तिः ९! अहाहृदे घूसारन्योव्यतिरेकस्य सदूभा 
नात्‌ > £ 
अन्वयव्यतिरेकी-हेतु-- 


(अत्र ) यहाँ [ इस उपयुक्त “पर्वतोऽग्निमान्‌ धूमवत्वात्‌” डा सुद 
वाक्य में ] ( पर्वतस्य ) पर्वत का ( अग्निमत्वम्‌ ) अग्नि से रण, 
( साध्यम्‌ ) साध्य है, ( धूमवत्वम्‌ ) धूमवान्‌ होना ( हेतः ) देठ है ॥ 


और (सः) वह [ हेतु ] ( अन्वयव्यतिरेको ) अन्वयब्यतिरेक 
है [ क्योंकि इस हेतु की अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों ही प्रकार की 
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में उदाहरण प्राप्त हो जाते हँ । अतः यह हेतु ] ( अन्वयेन ] अन्वय ( च ) 
और (व्यतिरेकेण ) व्यतिरेक । दोनों से ] ( व्यासात्‌ ) व्याप्ति युक्त 
होने के कारण [ अन्वयव्यतिरेकी हेतु ही कहा जायगा ] | ( तथा हि ) जैसे 
कि ( यत्र यत्र ) जहाँ जहाँ ( धुमवत्वम्‌ ) धूमवत्व [ होता है ] ( तत्र तत्र ) 
वहाँ बँ ( अग्निमत्वम्‌ ) अग्निमत्व [ होता है ] ( यथा ) जैसे कि (महानसे) ` 
रसोई घर में । ( इति) यह ( अन्वयब्यातिः ) अन्वयव्याप्ति हुयी। 
(महानसे ) रसोई घर में ( धूमाग्नयोः ) इये और अनि दोनों की ( अन्वय- 
सदूभावात, 0 सचा विद्यमान होने से | ९ एवम्‌ ) इसी प्रकार ( यत्र ) जहाँ 
(अग्निः ) अग्नि ( नास्ति ) नहीं हुआ करती है ( तत्र ) वहाँ ( घूमः अपि) 
हुआ भी ( नास्ति ) नहीं हुवा करता है ( यथा ) चैसे ( महाहदे ) जलाशय 
अथवा तालाब में । ( इति ) इस प्रकार ( इयम्‌ ) यह ( व्यतिरेकव्यातिः ) 
व्यतिरेक-व्याति हुयी | ( मदाहृदे ) तालाब अथवा जलाशय में ( धूमाग्न्योः ) 
धूम और अग्नि के ( व्यतिरेकस्य ) व्यतिरेक अथवा अभाव के. ( सदमावदश- 
नात्‌ ) विद्यमान होने से । 

[ हेतु सम्बन्धी जो तीन प्रकार कहे गये हैं उनका समी का आधार दो 
प्रकार की व्याप्ति ही है । (*) अन्वयव्याति ( २ ) व्यतिरेकव्याति । जिस स्थळ 
पर दोनों ही प्रकार की व्यासियाँ बन का वहाँ पर डाय को “अन्वय- 

शक | मथवा दूसरे शब्दों में इस हेतु के साथ अन्वय 
अ कह साहचर्यं नियम का निश्चय किया जाय उसे 
अन्वय-ब्यतिरेकी हेतु जानना चाहिये । जैसे कोई व्यक्ति पवत पर जाकर कहें 
कि--“यह पर्वत अग्नि से युक्त है धूमयुक्त होते से” यहाँ पर अग्नि साध्य 
है तथा “धूम” साधन अथवा हेतु है | यह हेतु न व्यतिरेकी है क्योंकि इस 
हेतु में दोनों ही प्रकार की ब्यातियाँ विद्यमान इ । न 
इस प्रकार व्याति भी दो प्रकार की हुयी (१) अन्वय व्याति (२) व्यति 
व्याति (१) 'अन्वयः का अर्थ है “तत्सत्वे तत्सत्तम्‌? अर्थात्‌ एक के होने पर 
न? के होने पर 'साध्य' की सत्ता दिखळायी जाती 
दूसरे का होना । जहाँ “साधन? के होने पर साध्य क: 
| है| वहाँ अन्वयव्यासि होती है । इस व्याति में साधन (च ) ताक 
| होता हे और “साध्य व्यापक होता दै । व्यापक का अये हे जिक 
` देशदृत्तित्व व्य , अर्थात अधिक देश में रहने वाळा | और “व्याप्य 
देशबृत्तित्व॑ व्यापकत्वम्‌? अर्थात्‌ अधि 4 रन बता 
ज नायल मद प 
. कहने का तात्य यह है कि “व्याप्य' की अपेक्षा व्यापक 
| प्र रहा करता हे । “यत्र यत्र धूमः तत्र तत्र बहिए इस न्श ` | 
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( देव ) अथवा “व्याप्यः धूम है तथा “साध्य? म “व्यापक? अनि 
इसमें ( व्यापक) अग्नि ( व्याप्य ) धुम की अपेक्षा अधिक देश अ 
स्थान में विद्यमान है । क्योकि जहाँ धूम होता है। वहाँ अ तो ह 
ही है । दूसरी बात है कि जहाँ अग्नि हो वहाँ धूम न हो--जैसे-गर रि 
गये ठोदे के गोळे में | इस माँति यह स्पष्ट हो जाता दि घूम और क 
का 'व्याप्य-व्यापकभाव? सम्बन्ध है। अतएव इन दोनों की यहि अन 
व्याप्तिः दै । दो भाव-पदार्थों की व्याप्ति का ही नाम 'अन्वयब्यापि || 
इसके स्वरूप को तर्कमाधाकार ने-- यत्र यत्र धूमवत्त्व तत्र तर "आनि 
यथा महानसे” इस वाक्य द्वारा स्पष्ट किया है। इस विवरण से सर) 
जाता है कि यहाँ 'धूमवत्त्व' हेतु-अन्वय-व्याप्ति से युक्त है । 

(२) इसके अतिरिक्त दूसरी व्याप्ति है व्यतिरेकव्याप्तिः | धुम त 
अग्नि के सम्बन्ध में ब्यतिरेक-व्याप्ति मी विद्यमान है । “व्यतिरेक? का अर्थ: 
“अमाव” | अर्थात्‌ “तदभावे तदमाव/?--एक के न होने पर दूसरे कार 
होना अथवा एक का अभाव होने पर दूसरे का भी अभाव होना | साष 
(व्यापक ) के अभाव में साधन ( हेतु )--व्याप्यः का अभाव ही व्यतिरे 
व्याप्ति कहलाती है । 


इस “व्यतिरेकव्याप्ति? में जो साध्य का अभाव होता है वह व्याप्य होता| 

तया साधनामाव ही 'ब्यापक' होता हे । कहने का अभिप्राय यह है कि अना 

व्याप्ति में जो “व्याप्य? होता है उसका अभाव ही व्यतिरेक-व्याप्ति में य| 

» हुआ करता है तथा अन्वय व्याप्ति में जो “व्यापक” हुआ करता हे । उत्र 
! अमाव ही ( व्यतिरेक-व्यासि में ) “व्याप्य? हुवा करता है। अतः घमवल छ| 
से संबन्धित व्यतिरेक व्याप्ति यह हुयी-“यत्र यत्र वहथमावः तत्र तत्र धूमामार 

य यथा मह्दाहुदे» अथवा “यत्र-यत्र बहिमत्त्वाभावः तत्र तत्र धमवत्त्वामाव?? | 

| महाह्ृदे?? । इस व्यासि में “व्याप्य सदैव प्रथम आता है और 'व्यापक! उ७| 

| पश्चात्‌ | यहाँ “वह्नि का अमाव’ ही व्याप्य है तथा धूम का अमाव ग्याप 
कहने का तात्पय यह है कि जहाँ अभि की सत्ता नहीं हुआ करती है का 

| धूम भी नहीं हुआ. करता है--बैसे ताला या जलाशय में | जलाशो | 

अग्नि नहीं है, अतः वहाँ धूम भी नहीं है। इस प्रकार यह स्पष्ट हो बाग | 
कि पतल! हतु म व्यतिरेकि-व्याति भी विद्यमान है । अतः उपयुक्त 

विवरण से यह स्पष्ट हो जाता है कि 'धूमवत्तः देतु “अन्य-व्यतरेकी देव” 

अत्र यहाँ “व्यतिरेकव्याप्ति” के प्रयोग का कथन किया जाता है 


ठे. 
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ब्यतिरेकव्यासेस्त्वयं क्रमः । अन्बयव्याप्तौ यद्व्याप्यं तदभाबोऽत्र 
, | यच्च व्यापकं तदभाब्रोःत्र व्याप्य इति । तदुक्तम्‌ 


र व्याप्यव्यापकभावो हि आवयोयोटगिष्यते । 


बयोस्तस्मादू विपरीतः प्रतीयते॥ 
र व्याप्यं साध्यं व्यापकसिष्यते । 
तदभावोऽन्यथा व्याप्यो व्यापकः साधनात्ययः ॥ 
व्याप्यस्यवचनं पूव व्यापकस्य ततः परम | 
एवं परीक्षिता व्याप्ति स्फुटोमबति तत्वतः ॥ 
र कुमारिल्भद्ट-श्छोकवार्तिक--अनु * १२१-१२३॥ 
( व्यतिरेकव्यासेः ) व्यतिरेक व्याति के [ बनाने का ] (8) तो ( अयम्‌) 
यह (क्रमः) हवै कि ( अन्बयव्यास्तौ ) अन्वयव्याप्ति में ( यत्‌) जो ( व्याप्यम्‌ ) 
याप्य [ होता है ] ( तद्‌ अमाबः ) उसका अमाव (अत्र ) यहाँ [ व्यतिरेकः 
ब्याति में | ( व्यापकः ) व्यापक होता है ड ( ss 
रि व्यापकः ) 5 वा करता है । (तद्‌-अपावः 
डी ( हा ( न ['यतिरिक व्याति में | (व्याप्यः इति.) “व्याप्यः हुआ 
करता है। (तढुक्तम्‌) जैसा कि [ का द्वारा रचित इलोक-वार्तिक 
ग्रन्थ में उनके द्वारा | कहा भी गया € 
EE याहक्‌ हि) वेसा कि (भावयोः) दो भावपदार्थो का [ दो सत्‌ 
यदाथों' का--जैसे घूम और अ 1( हे ) ला 
-व्याप्य और साध्य अर्थात्‌ वहि व्यापक | ( इः 
लय छ तयोः) इन [ दोनों ] के ( अमावयोः ) अमाव [अ 
चहयमाव तथा धूमाभाव ] का ( तस्मात्‌ ) उससे ( विपरीतः ) ख वहय 
भाव व्याप्य तया घूमामाव व्यापक ] ( प्रतीयते ) जाना जावा करता । 
( अन्वये ) अन्वय-ब्यासि में ( साधनम्‌) हेतु [ धूम आदि | ( व्याप्यम्‌ 
व्याप्य (इष्यते) माना जाता है तथा ( साधम्‌ ) साध्य (अग्नि आदि) ( आ | 
रिष्यते) व्यापक माना जाता हे । [किन्तु व्यतिरेक व्याति मॅ] (अनो रे 
ही प्रकार से [ होता है अर्थात्‌ उल्टा हो जाया करता है। ] यहाँ [ व्य 1 


| : च्याति मे-] ( तत्‌ अमावः ) उस [साध्य] का अमाव (लावण लात! [तथा_ 
| (साघनात्ययः) साधन का अभाव ( व्यापकः ) व्यापक 


हुआ करता है । 
( व्याति का प्रयोग करने में-] (व्याप्यस्य ) व्याप्य का (वचनम्‌) कयन 


| पुनम) पहले [यत्र-यत्र के साथ] ( ततापरम ) रा इसके pr हर व 
|| ऽअ ऽचन रमयन चा ` 
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अता ) मेंडी-भाँति परीक्षा की गयी हुईं ( व्यात्तिः ) व्यासि. ( तत्वत; 
ति Ul प्रकार से ( स्फुरीमबति ) स्पष्ट हो जाती है। ) 
जिस भाँति दो माव-पदार्थो के स्वामाविकःसम्बन्ध अथवा व्यापिने 
प्रदर्शित किया जाता है, ठीक उस ही प्रकार से उन भाव पदार्थो' के अभाव ( 
की च्यात्ति को प्रदर्शित किया जाता है । अभाव-सम्बन्धी व्याति “को शै क्‍ 
(व्यतिरेक व्यासिः कहा जाता है। यह स्पष्ट किया जा चुका है कि दो माद 
पढार्थो' की अन्वय-व्याप्ति में [ जैसे धूम ओर अभि की व्यासि में ] साधर 
“व्याप्यः होता है और साध्य व्यापक धूम और अग्नि भी व्याम्ि में धू 
( साधन ) “व्याप्यः है और अग्नि ( साध्य ) “व्यापक? हे । इन पदार्थो कै 
अभाव सम्बन्धी व्यतिरेक-व्यासि में उक्त क्रम उल्टा हो जाया करता है। 
इसमें साध्य, का अमाव “व्याप्य' तथा "साधन? का अमाव व्यापक” होता 
है। जैसे “यत्र यत्र अग्नेरमावः तत्र-तत्र धूमाभावः” अर्थात्‌ जहाँ अहि 
नहीं हुआ करती है वहाँ धूम [भी ] नहीं हुआ करता है। यहाँ आह. 
(साध्य ) का अभाव--साध्याभाव--'व्याप्य? है और धूम (साधन) का 
अभाव-साधनाभाव--'व्यापक' है । व्यास्ति में “व्याप्य को पहले रखा जाता | 
है तथा “व्यापक” को उसके पश्चात्‌ । जैसे अन्बय-व्यासि में --यत्र यत्र धूमः 
( व्याप्य ) तत्र-तत्र अग्निः ( व्यापक ) यह क्रम होता है, उसी प्रकारे | 
व्यतिरेक व्याति में मी “यत्र-यत्र वहेरभावः ( व्याप्य) तत्र-तत्र धूमामावः | 
“व्यापकः “यह क्रम हुआ करता हे । इस भाँति दोनों ही प्रकार की व्यापिगो | 
के बनाने का प्रकार स्पष्ट हो जाता है | 
. इस ही आधार पर यह पहले स्पष्ट किया जा चुका है "धूम? अथवा | 
“घूमवस्व' हेतु में अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों ही व्यासियोँ विद्यमान हैं | अतः उठ 
देठ अन्वय व्यतिरेकी-हेतु है । इसी सन्दर्भ का अत्र उपसंहार किया जाता हैम | 
तदेव धूमवत्त्वे दवेताबन्बयेन व्यतिरेकेण च व्याप्तिरस्ति। यपु | 
वाक्ये केवडमन्बय्यापेरेब प्रदर्शन तदेकेनापि चरितार्थत्वात्‌।। 
तन्राप्यन्वय'्यावक्कत्वात्‌ प्रदर्शनम्‌ । ऋजुमार्गेण सिद्धयतोऽर्थरय वेग | 
साधनायोगात्‌ । न तु व्यतिरेकब्याप्तेरभावात्‌। | | 
तदेव धूमवत्वं हेतुरन्वयव्यतिरेकी । एवसन्थेप्यऽनित्यत्वादौ साध्ये 
कृतकत्वादयो हेतवोञन्वयव्यतिरेकिणो दृष्ट्या: । “यथा-शब्दो, नित्य | 


कृतकत्वात्‌ घटवत्‌। यत्र कृतकत्वं तत्रानित्यर नित्यल्वाभार्ष | 
स्तत्र कृतकत्वाभावो यथा गगने । So | | 


(तत्‌ एवम्‌ ) तो इस प्रकार ( धूमवत्वे ) धूमवत्व ( हेतौ देठे | छ. 
(अन्वयेन ) अन्वय ( च ) और ( व्यतिरेकेण ) व्यतिरेक [ ना व 
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यतियो में, उदाहरण मिड जाने से दोनों ही प्रकार ] से ( व्यातिः ). व्याहतः 
(अस्ति )है।(त) किन्तु ( यत्‌ ) जो [ “पवतो बहिमान्‌ धूमवत्वात”, 

यः यः धूमवान्‌ सः सः अग्निमान्‌, यथा महानसः- इत्यादि अनुमान-वाक्य में |; 
( बाक्ये ) वाक्य में ( केवळम्‌ ) केवल ( अन्वयव्यासेः एव ) अन्वय-व्याति 
का ही'( मर्शनम्‌.) प्रदर्शन किया गया है ( तूत ) बह ( एकेन अपि ) एक 
[ ही प्रकार की व्याति के प्रदशन ] से ( चरिताथंतबात्‌ ) हो निर्वाह किया 
ज्ञा सकता है--[ इसी कारण किया गया है। ] | (तत्र अपि) उसमें मी 
 व्यतिेङ व्याति की अपेक्षा ] ( अन्वयस्य ) अन्वय-व्याति के ( अवक्तत्वात्‌ ) 
अवक्र अर्थात सरळ होने से ( प्रदर्शनम्‌ ) [ केवल अन्वय-व्यासि का ही |; 
( प्रदः-नम्‌ ) प्रदर्शन किया गया है । ( ऋचुमागेण ) सरल्मार्ग से (सिंद्धघतः)- 
सिद्ध होने वाले ( अर्थस्य ) अथ [ प्रयोजन ] को ( वक्ते ) ( वक्रेण ) वक्रः 
मार्ग से ( साधनायोगात्‌ ) साधन अयुक्त होने से [ अर्थात्‌ सिद्ध किया जाना 
उचित न होते के कारण ही केवळ अन्वय व्याति का ही प्रदर्शन किया गया 
हे।](न तु) न कि ( व्यतिरेकव्यातेः ) व्यतिरेकव्याप्ति के ( अमावात्‌ )' 
अमाव के कारण [ केवल अन्वय-व्याप्ति का प्रदर्शन किया गया है | । 

` (तत्‌ एवम्‌ ) इस प्रकार[ अन्वय व्याति में रसोईधर” तथा व्यतिरेकब्यात्ति 
में 'बळाशय?-दोनों ही प्रकारके उदाहरणों के उपलब्ध हो जाने से ( धूमवत्वम्‌ )' 
घमवत्व ( हेतुः ) हेतु ( अन्वय-व्यतिरेकी ) अन्वय-व्यतिरेकीहेठ है । 

* ( एवम्‌) इसी प्रकार ( अनित्यत्व-आदौ ) अनित्यत्व आदि (साध्य )' 
के साध्य होने पर ( इतकत्वाद्यः ) इतकत्व आदि ( अन्ये-) दूसरे (हतवः) 
हेतु (अपि) भी ( अन्यवव्यतिरेकिणः) अन्वयव्यतिरेकी [ देठ ही ]. 
(द्रष्टव्याः ) समझने चाहिये । ( यथा ) जैसे--( शब्दः) शब्द ( अनित्यः )- 
अनित्य दै ( कृतकत्वात्‌ ) कृतक अर्थात्‌ जन्य होने से ( घटवत्‌ ) घट के 
समान [ भाव यह है कि जन्य होने से शब्द मी घट के ही समान अनित्य” 
होता है । ]। ( यत्र ) जहाँ ( कृतकत्वम्‌ ) कृतकत्व [ जन्यत्व ] रहा करता | 
है (तत्र ) वहाँ ( अनित्यत्वम्‌ ) अनित्यत्व मी रहा करता है। [ यह so 
व्याति हुयी । इसका उदाहरण “धट है । क्योकि घट में इतकल ( अन्य 
तया अनित्यत्व दोनों ही विद्यमान हैं ]। ( यत्र ) जहॉ ( अनिखलाभावः )' 
अनित्यत् का अभाव होता है (तत्र ) वहाँ ( कृतकत्वामावः ) कृतकल 
[ जन्यत्व ] का भी अभाव होता है ( यया ) जैसे ( गगने ) आकाश ब 
व्यतिरेकब्यासि हुयी, इसका उदाहरण आकाश है। अतः कृतकत्वं 
अन्वयव्यतिरेकी-हेतु हुआ | ः 
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ह स्पष्ट किया जा चुका है कि धिमवत्व” हेतु में अन्वय तथा 
र नहि दोनो ही प्रकार की व्याप्तियाँ विद्यमान हैं। अतः सद्‌ हेतु अनय, 
आतिरेको-देतु कहा जायगा । इत विषय में यह शंका उत्पन्न होती है हि 
जब 'धमवत्वर हेतु 'अस्वय-व्यतिरेकी-देत” दै तत्र इज “पवेतोमिमार्‌ | 
घमवत्वात्‌», यो यो घूमवान्‌स सोऽग्निमान्‌, यथा महान: इत्यादि अनुमानं { 
के प्रयोग में केवळ अन्बयव्याति का ही प्रयोग क्यों उपस्थित किया हे। 
तिरेक व्यास का प्रद्ेन क्यं नहीं किया । इसके पता जा न 
कहा गया है “एकेनाडपि 'चरिताथस्वात्‌? | भयात्‌ इस भूभवा हतु 
में एक ( अन्वय ) व्याति से ही प्रयोजन .सिद्ध हो जाता है अथवा काम्‌ | 
चळ जाता है तो फिर दोनों व्यातियो को प्रदर्शित करने की कोई आवश्यकता 
नथी। इस पर पुनः यह शङ्का को जा सक्तो है कि जब एक ही व्याहति | 
से काम चला लेना है तो यह काम ( अथवा प्रयोजन ) व्यतिरेकः 
से क्यों नहीं किया गया ! अन्वय व्यासि का ही प्रदशन क्‍यों किया है। 
इसका समाधान यह है कि अन्वय तथा व्यतिरेक-दोनों ही प्रकारको | 
ब्यातियों में अन्वय व्याति का प्रयोग सरल है । अतः सरलता को दृष्टि से | 
उसी का प्रयोग दिखळाया गया है । यदि कोई कार्य सरल उपाय द्वारा ही लिइ | 
हों जाय तो वहाँ वक्रमार्ग (अथवा उपाय) का आश्रय लेने की क्या आवश्यकता | 
है | इसी सिद्धान्त के आधार पर इस 'धूमवत्व? हेतु में केवल अन्वय व्यातिका | 
ही प्रयोग प्रदर्शित किया गया दै । वैसे हे यह हेतु दोनों ही प्रकार की व्यातिवो | 
से युक्त । इसी कारण इसे अन्वय-व्यतिरेकी “हेतु को श्रेणी में रखा गया है। | 
इसी भाँति जिस-जिस हेतु में उपयुक्त दोनों ही प्रकार की व्यासियों बिद्यमान | 
होंगो वे समी हेत *अन्बय-व्यतिरेकी-हेतुः ही कहे जावेंगे । जैसे--शक्दो | 
नित्यः ृतकत्वात्‌, घटवत्‌” अर्थात्‌ शब्द अनित्य है कृतक (जन्य) होगे | 
से, घट के समान | इस स्थळ पर शब्द की अनित्यता को सिद्ध करना है! || 
अतः अनित्यत्व “साध्य हुआ | इतकी सिद्धि के लिये 'कृतकत्वः ( जन्यत) | 
हेतु दिया गया हे | यह “कुन करव? हेतु भी 'अन्वय-व्यतिरे की--हेतु’ है । इस हेत i 
में दोनों प्रकार की व्यासियाँ इस प्रकार प्रदर्शित की जायेंगी-“यत्र यत्र त | 
तत्रतत्र अनित्यत्वम अर्थात्‌ जहाँ जहाँ जन्यत्व होता है वहाँ वहाँ अनिल | 
भी होता है जेसे घट जन्य ( कार्यरूप ) है, अतः अनित्य भो दै । इस अन्य | 
च्याप्ति ह यज 1007 ) है और साध्य ( व्यापक )--अनित्यत्वहे। | 
व्यातरक व्य य लर हि व्यापक । 
दोनों ही के साथ वा साता ४ बया ज्याचा 
ई [ इसको पहले स्पष्ट 
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जा चुका दै । ]। तदनुसार यहाँ अनित्यत्वामाव [ अर्थात्‌ साध्याभाव ] ही 
साधन (व्याप्य ) होगा और कृतकत्वाभाव [ अथौत्‌-साघनामाव ] ही 
साध्य ( व्यापक ) होगा | व्याति में व्याप्य पहले आता है और व्यापक | 
उसके पश्चात्‌ । अतः इस ( कृतकत्व ) हेतु की व्याति इस प्रकार बनेगी-- 
यत्र सत्र अनित्यत्वाभावः तत्र तत्र कृतकत्वाभावः? यथा गगने | अर्थात्‌ 
जहाँ जहाँ अनित्यत्व का अमाव होगा [ अनित्यत्व के अभाव का अर्थ हुआ 
नित्यत्व, अर्थात्‌ जहाँ जहाँ नित्यत्व होगा ] वहाँ वहाँ कृतकत्व [ जन्यत्व 
अथवा क्वायरूपत्व ] का मी अमाव होगा [ अर्थात्‌ उन नित्य पदार्थों की 
उत्पत्ति मो नहीं होती | कहने का तात्पये यह है कि जो नित्य है उसके 
उत्पन्न होने का प्रश्न ही उत्पन्न नहों होता । ] जैसे आकाश नित्य है 
उसकी उत्पत्ति किसी 'कारणः से नहीं होती है। अतः आकाश “कार्य न 
होने के कारण किसो से जन्य भी नहीं है। इस मॉति स्पष्ट हो गया कि 
'कृतकत्व? हेतु में भो अन्वय तया व्यतिरेक दोनों ही व्यात्तियों कें उदाहरण 
मिल जाते हैं, अतः यह हेत मी 'धूमवत्व' हेतु के समान ही “अन्वयव्यति- 
रेको-हेतु' है । ५ 

कडिचिद्धे तुः केवळव्यतिरेकी । तद्यथा सात्मकत्वे साध्ये प्राणादि- 
मस हेंतुः । यथा जावच्छरीरं सात्सक प्राणादिमत्वात्‌। यत्‌ सात्मक | 
न भवति तत्‌ प्राणादिमन्न भवति। यथा घटः। न चेद्‌ जोवच्छोरी 
तथा, तस्मान्न तथेति। अन्न हि जीवच्छरीरस्य सात्मकत्वं साध्यम्‌ | 


ग्राणादिमत्बं द्वेतः। स च केवलव्यतिरेकी, अन्वयव्यापेरभाव।त्‌। 
तथा हि यत्‌ प्राणादिमत्‌ तत्‌ सात्मकम्‌ यथा असुक इति दृष्टान्तो 
नास्ति । आ सु पक्ष एव । 
केवल-व्यति रेकी हँतु-- र 
( कङ्चित्‌ ) कोई ( देतुः ) देत ( केवलव्यतिरेकी ) केवल व्यतिरेकी हौ 
होता है । (तत्‌ यथा ) जैसे--( सात्मकत्वे ) सात्मकत्व [ आमा से युक्त 
' होने] के ( साध्ये) साध्य होने में ( प्राणादिमत्वम्‌ ) प्राणादिमत्व [ प्राण 
. आदि से युक्त होना ] ( हेतः ) देठ [ केवल व्यतिरेकी देठ | है। [ अनुमान 
. वाक्य में प्रयोग ] ( यथा ) जैसे ( जीवत्‌-शरीरम्‌ ) जीवित शरीर ( सात्मकम्‌). 
आसा से युक्त है ( प्राणादिमत्बात्‌) प्राण आदि से युक्त होते सेन म व्य य कक 
` अनुमान में ] ( यत्‌.) जो ( सात्सकम्‌ ) आत्मा से युक्त नहीं क कर हक 
| (तत्‌) वह ( प्राणादिमत्‌) प्राण आदि से युक्त भी (न भबति स : 
| इुआकरता हे [ यह व्यतिरेक-व्याति हुयी- उदाइरण--है=] (यथा ) जैसे | 
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( घटः) घड़ा | (च ) और ( र ॥ र पक. कक 
वैसा [ अर्थात्‌ प्राण आ म 
त) बरी है (तस्मात्‌) इसलिये (तथा) वैसा [ अर्थात्‌ सात्मकल 
के अमाव से युक्त] मी (न) नहीं है [ अर्थात्‌ सात्मक अथवा आषा | 
से युक्त ही है] (अत्र) यहाँ [ इस अनुमान में ] ( जीवत्‌ गरोरसय) । 
जीवित-शरीर का ( सात्मकत्वम्‌ ) आत्मा से उक्त होना ( साध्यम्‌ ) साध 
है और ( प्राणादिमलम्‌ ) प्राण आदि से युक्त होना ( हेतु; ) हेतु है । (च) 
और (सः) वह [हेत ] ( अन्वयव्याश्रेः ) अन्वयव्यात्त [ में उदाहरण ] 
के ( अभावात्‌ ) अभाव [ अर्थात्‌ न होने ] से ( केवलव्यतिरेकी ) केवढ 
व्यतिरेकी है । ( तथा हि) क्योंकि ( यत्‌) जो ( प्राणादिमत्‌ ) प्राणआहि 
से युक्त दै (तत्‌) वह (सामकम्‌) आत्मा से युक्त हे (यथा) शे 
( अमुक इति) अमुक इस प्रकार का [ अन्वय व्याति का ] ( दृष्टान्त) 
दृष्टान्त अयवा उदाहरण ही (न अस्ति) नहीं [ मिळता ] है । [ क्योकि 
उदाहरण बन सकने योग्य ] ( सर्वम्‌ ) सम्पूर्ण ( जीवत्‌-शरीरम्‌ ) जीवित शरीर 

( पक्षः ) पश्च [ की कोटि में ] ( एब ) ही [ आ जाते हैं। ] । 


| उपर्युक्त विवेचन में दो प्रकार की व्यासियों ( १) अन्वय-व्याति तया 
(२) व्यतिरेक-व्यासति का उल्लेख किया जा चुका है । इन दो प्रकार की 
व्याप्तियों के आधार पर तीन प्रकार के देतु बनते है ( १ ) अन्वय-व्याहि के 
आधार “केषलान्वयी-हेतु” ( २) व्यतिरेक-व्यासि के आधार पर “केवढ | 
व्यतिरेकी-हेवु तथा दोनों प्रकार की व्यास्तियों के योग से तृतीय (२) अन्य | 
व्यतिरेकी-देठु वनता है । जिस हेतु में “अन्वय? तथा “व्यतिरेक दोनों हौ 
प्रकार की व्यासतियों के उदाहरण मिल जाते हैं वह हेतु 'अन्वय-व्यतिरेकीेु | 
कहलाता है | इसका स्पष्टीकरण पहले ही पूर्णरूपेण किया जा चुका है | केवळ | 
व्यतिरेकी-देतु-बहाँ होता है कि जिस हेतु में अन्वय व्याप्ति सम्बन्धी कोर | 
उदाहरण न मिल सके तथा केवळ व्यतिरेक-व्यासि सम्बन्धो उदाहरण ही मि || 
सके । जेसे--'“जीवच्छरीरं सात्मकं प्राणादिमत्वात्‌?? इस अनुमान में प्राणा F 
दिमत्व हेतु ( व्याप्य ) है तथा सात्मकत्व साध्य ( व्यापक ) है | अतः इसकी |. 
अन्वय-च्यासि इस प्रकार बनेगी--“यत्र यत्र प्राणा दिमत्वँ तत्र तत्र सात्मकलम | 
अर्थात्‌ जहाँ २ प्राय आदि का होना विद्यमान है बहाँ २ आत्मा से यु |. 
[ शरोर | का भी होना है | इसी व्याति के श्रेणी में तमी गणना की | | 
सकेगी कि जब इसका कोई उदाहरण उपलब्ध होगा.। वह उदाहरण मत! | 
पच पक्षी आदि किसी जीवित शरीर का ही हो सकता है किन्तु सम्पूर्ण बि |. 
८ | 
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शरीर तों पक्ष-क टि के अन्तर्गत आ जाते हैं ( संदिग्घसाध्यवान्‌, पक्षः) | 
-इसी पक्षभूत जीवित-शरीर में सऱ्मकत्व की सिद्धि करनी दै । यहाँ जीवित 
-बिदोषण इसी लिये रखा गया हे कि मृत शरीर में तो न प्राणादि का होना ही 
होता, है ( प्राणादिमत्व ) और न आत्मा से युक्त हौ होना हुआ करता है । 
अतः जीवित-शरौर में ही आत्मा की सिंडि करनी है । इसमें 'प्राणादिमत्व? 
( अर्थात्‌ प्राण आदि से युक्त होना ) हेत हे । सम्पूण जीबित शरीरो के पक्ष 
भी कोटि में आ जाने से अन्वय-ब्यात्ति का कोई उदाहरण उपल्ब्ध ही न हो 
सकेगा ऐसी स्थिति में जीवित झरीर ने आत्मा की सिद्धि के स्थि, आणा 
-दिमत्व' देतु को केवळ व्यतिरेकी-हेतु ही मानकर तत्सम्बन्धी व्यतिरेक व्याति से 
-ही काम लेना होगा । यह व्यतिरेक व्याति इस प्रकार बनेगी यत्र तत्र सात्म- 
कत्वामाबः तत्रःतत्र प्राणादिम'्वामावः यथा घटः ( इसी को तकमाषाकार ने 
.«ध्वत्सात्मकं नास्ति तत्‌ प्राणादिमन्नमवति यथा वटः? इन शब्दों द्वारा प्रकट 
किया है । ) अर्थात्‌ जहाँ २ आत्मा से युक्त होना होगा वहाँ २ का Re 
होना ही पाया जायगा | जैसे घडा । घड़ा आम्मा से युक्त नही हे अतः र 
प्राणादि का होना भी नहीं है । अतः इस व्यतिरिक-व्याति के अन्य i १ 
.अनेक उदाहरण प्राप्त हो सकते हृ । अतः उक्त अनुमान मे ३६५ व्य क नद 
व्याप्ति में ही उदाहरण के संभव पी प्राणादिमत्व? हेतु को केवळच्य 
र कहना उपयुक्त है । 33 
यु क कष लक्षण मी [ जब वे हेतु श में प्रयुक्त होते गा ] त 
व्यतिरेकी-हेतु ही हुआ करते हे । अतः (केवळ-व्यतिरेकी हेतु? fer 
में इसका भी स्पष्टीकरण कर देना आवश्यक है। अतः इस सम्प्र 
भाषाकार कहते हैं वी पात 
लक्षणमपि केवलव्यतिरेकी देहु । यथा प्रथिबीलक्षण hh 
- विवादपदं पथिवीति ks प गन्धवत्बात्‌। यन्न एयिवीति १ 
: तन्न गन्धवत्‌ यथापः दिर 
प्रमाणछक्षणं वा । यथा प्रमाकरणत्वम्‌ । ख ति प लय दिया 
प्रमाणसिति व्यवहवव्यं प्रमाकरणत्वात्‌। १७. तयेति 
न्न प्रमाकरणं यथा मत्यक्षामासादि। न Rr तथेदं 


न पुनरत्र यतप्रभाकरणं तख्रसाणमिति 7 ययाज्युक ५ | ६ 


इृष्टान्तोडस्ति प्रमाणसात्रस्य पक्षीकृतत्वात । 


[ इसी प्रकार ] ( लक्षणम्‌) ब्क्षण (अपि "१, भी [ जब देवु रूप सं प्रयुक्त 


देठ व्यतिरेकी क्रते 
होते है तब वे ] ( केवळस्पतिरेकी दद ) के हेत हुआ हे 
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थिवीलक्षणम्‌ ) एथिवी का लक्षण ( गन्धवत्वम्‌ ) गन्ध 
विबादगरस्त बस्तु को प्रथिवी सिद्ध करने के लिये ] ( विवादपदम्‌ ) विवादा 
[ वस्तु ] को (पथिवी ) थिवी ( इति ) ऐसा [ कहकर ] ( व्यवहतव्य| | 
व्यवहार करना चाहिये, ( गन्धवत्वात्‌ ) गन्ध-युक्त होने से ( यत्‌ ) विन्न | 
(पृथिदी-इति ) एथिवी ऐसा कहकर (न का ) अ नहीं किया 

र गन्ध से युक्त (न ) नद 1 करत 

या क । 1212 त ब्यतिरेक व्याप्ति हुयी 11 र 
(वा ) अथवा ( प्रमाणलक्षणम्‌ ) प्रमाण के लक्षण को ही ले ढीबिये। 
( यथा ) जैसे-( प्रमाकरणत्वम्‌ ) प्रमाकरणत्व [ भी हेतु रूप में प्रयुक्त होने 
पर केवल-व्यतिरेकी-हेतु कहा जायगा ]। ( तथाहि ) जैसे--( प्रमांकष- 
त्वात्‌ ) प्रमा का करण होने से ( प्रत्यक्षादिकम्‌ ) प्रत्यक्ष आदि में ( प्रमाणम 
इति ) 'प्रमाण'-ऐसा ( व्यवहतंव्यम्‌ ) व्यवहार करना चाहिये । (यत्‌) 
जिसमें ( प्रमाणम्‌ इति) 'प्रमाण---ऐसा (न व्यवहियते ) व्यवहार नहीं | 
किया जाता है ( तत्‌) यह ( प्रमाकरणम्‌ ) प्रमा का करण भी (न)नहो | 
कहा जाता है, (यथा ) जैसे ( प्रत्यक्षामास-आदि ) प्रत्यक्षाभात आदि। | 
[ यह व्यतिरेक व्याप्ति हुयी-- इसके उदाहरण भी 'प्रत्यक्षामास' आदि हैं || 
( पुनः ) फिर ( इदम्‌) यह [ प्रत्यक्षामास-आदि ]( तथा ) वैसा [ जहाँ यह | 
प्रमाण है? ऐसा व्यवहार ( न ) नहीं होता है ( तस्मात्‌) इसलिये (तथा) | 
वैसा [ प्रमाकरणत्व के अभाव वाळा ] ( न ) नहीं हुआ करता है । (पुनः) | 
फिर ( अन्न ) यहाँ ( यत्‌ ) जो ( प्रमाकरणम्‌ ) प्रमा का करण होता है (तत) | 
वह ( रमाणम्‌ ) प्रमाण होता है ( इति व्यवहत॑व्यम्‌ ) ऐसा व्यवहार करना |. 
चाहिये ( यया ) जैसे ( अमुकः ) अमुक ( इति ) इस प्रकार का (अनय | 
दृष्टान्त; ) अन्वयःइष्टान्त ( न, अरित ) नहीं है ( प्रमाण मात्रस्य) प्रमाण मात्र 
त व पकड में होने से | अतः “प्रमाकरणत्व' हेतु मी 
इस अन्य के प्रारम्भ में लक्षण का लक्षण करते गया है कि | 
असाधारण धर्म ही “लक्षण कहलाता है। प्रत्येक १३ लह र | 
0204 2 है । जा में लक्ष्य तया लक्षण को साध्य एर | 
ठ | कहा जा सकता हे | अतः लक्षण भी जब साधन अथवा हेतु 
त थे मे मक 
के कारण यही हे कि समी लक्ष्य पदार्थ तो “पक्ष! के 
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अन्तर्गत ही आजावेंगे तथा अम्वय-व्याति के लिये कोई उदाहरण ( दृष्टान्त ) 
ही उपल्ब्ध न हो सकेगा जैसे प्रथिवी के ही लक्षण को ले ढीजिये-,'गन्धवती 
वी? अर्थात्‌ गन्ध से युक्त दोना यह एयिवी का लक्षण हे । तकमाषाकारने 
एतत्सम्बन्ची अनुमान को इस माति प्रदर्शित किया हैः--“विवादपदं प्रथिवीति 
व्यवह्तध्यम्‌) गन्थवत्वात?? । यहाँ समी पार्थिवपदार्थ विवादास्पद हैं--समी 
में “पृथिवी विद्यमान हे” इस प्रकार का व्यवहार 'साध्य' है अथवा यों 
कहिये--कि सर्वत्र यह सिद्ध करता है कि सभी ( पार्थिव ) पदार्थों को परथिवी 
नाम से कहना चाहिये, गन्ध से युक्त होने के कारण । ऐसी स्थिति में इस 
धान्धवत्व' हेतु की व्याति यह बनेगी--“यत्र-यत्र गन्धवत्वं तत्र-तत्र प्रयिवीति 
“व्यवहारः” अर्थात्‌ जहाँ जहाँ गन्धवत्व होता है वहाँ वहाँ एथिवीत्व मी हुआ 
करता है । [ क्योंकि प्रथिवी के अतिरिक्त किसी अन्य पदार्थ में गन्धवत्व होता 
ही नहीं है ] । फलस्वरूप पार्थिव परमाणु से लेकर भूमण्डल पर्यन्त समी पदार्थ 
पक्ष ( प्रथिवी ) के अन्तर्गत ही आ जावेंगे तथा ऐसा कोई पदाथ उपल्ब्ध न 
हो सकेगा कि जिसे उदाहरण रूप में प्रस्तुत किया जा सके | क्योंकि प्रथिवी 
(पक्ष ) में ही गन्ध है, उसके अतिरिक्त कहीं मी गन्ध न होगी । अतः उदा- 
हरण के अभाव में गन्धवत्व ( हेतु ) सम्बन्धी कोई उदाहरण अथवा दृष्टान्त ही 
उपल्ब्ध न होगा । परिणामस्वरूप इस गन्धबत्व' ( लक्षण सम्बन्धी ) हेतु को 
अन्वयी हेतु' न कहा जा सकेगा । अतः इसे 'केवल व्यतिरेकी हेतु ही कहा 
जायगा । इस हेतु का उदाहरण भी मिल जायगा। इस व्यतिरेकि देत से 
सम्बन्धित अनुभाव बनेगा--“यत्र यत्र पृथिवीति व्यवहृतयत्वाभावः तत्नःतत्र 
गन्धवत्वाभावः “यथा प्रायः” यह ठीक मी है क्योंकि जहाँ जहाँ पर एय्या न 
होगी वहाँ वहाँ पर गन्ध भी न होगी । जैसे जळ में गन्ध नहीं है। इस प्रकार 
व्यतिरेक-व्यात्ति का उदाहरण मी मिल जायगा। अतः 'गन्थवत्वः हेतु को 
'केवल-व्यतिरेकी-हेतु' ही कहा जायगा । 
इस 'केबळ-व्यतिरेकी देतु? का दूसरा उदाहरण है-- प्रमाकष लत, ड 
इस हेतु की अन्वय-व्याति बनेगी--“थत्र-यत्र प्रमाकरणलं तत्रतत्रमरत्यक्षादे 
| व्यवहत्त॑व्यत्वम?” । किन्तु इस अन्वयव्याति का कोई मी ऐसा उ १३ 
। न मिङ सकेगा कि जिसमें यह दिखछाया जा सके कि बन आ 
म्रमाकरणत्व हेतु के विद्यमान होने से प्रमाण शब्द का व्यवहार किया के 
` सकता है। क्योंकि जो मौ प्रमा का करण होगा उसे अतय आर | 
` भाण के अन्तर्गत ही मानना होगा [ क्योंकि त्ष आदि सभी ह ब्र डे 
कै करण है । अतः जितने मी अनुमान आदि अन्य पमा! € हक 
( 
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प्रमाण. (पक्ष) के अन्तर्गत ही आ जाबेगे । ] फलस्वरूप “प्राक 
'हेतु में अन्वयव्यसि न घट सकेगी तथा वह अन्वयी-हेतु* न कहार 
सकेगा । ऐसी स्थिति में इस देतु को भी र तिर) हेतु? ही छ 
जायगा | तब इसकी व्याति बनेगी यत्र-यत्र प्रत्यक्षादि व्यवहरलरामाइ| 
तत्रतत्र प्रमाकरणत्वाभावः"यथा (प्रत्यक्षामासादयः । इसके उदाहरण मी | 
जावेंगे | जैसे--सायंकाछ के समय अन्धकार में जाते समय मार्ग में पडी हुई 
रज्जु ( रस्सी) को देखकर सर्पका सन्देह हो जाया करता है तो ग 


अत्यक्षादि के व्यवहार का अभाव होने से प्रमाकरण का भी अभाव्‌, ही रहेग। 
ea हेतु भी “केवळ-व्यतिरेकिहेतु” ही है । 


ऊपर उद्धृत किये गये दोनों ही अनुमान-प्रयोगों में “विवादा; 
श्रृथिवीति व्यवहतेन्यम?? “प्रत्यक्षादिक प्रमाणमिति व्यवहतंव्यम्‌” ऐसा का 
गया है। यहाँ यह प्रश्‍न उतपन्न होता है कि जिस प्रकार “परतोऽपि 
-धूमवत्वात्‌?' में कहा गया दै उसी प्रकार यहाँ भी “प्रत्यश्ादिक प्रमा 


प्रमाकरणत्वात्‌” [ अर्थात्‌ प्रत्यक्षादि प्रमाण हैं. प्रमा का करण होने से | ऐव| 
कहना चाहिये था । इस प्रश्‍न के उत्तर में कहा गया है कि-- 


अन्न च व्यवह्ारः साध्यो न तु प्रमाणत्व॑, तस्य प्रमाकरणत्वाद्वेशे| 
भेदेन साध्याभेददोषप्रसङ्गात्‌। तदेवं केबळव्यति रेकिणो दर्शिताः। | 
(अत्र) यहाँ (्यवद्दारः) व्यवहार [ही] (साध्यः) साध्य है, ( प्रमाणल्‌)| 


उड प्र राहतको साध्य नहीं कहा गया है अपित प्रमाण व्यव 
ध्य कहा गया हे । ] ( तत्‌ एव केवल व्य । 
वत सहि बहता) यत इत मकार ( र 

कहने का तात्पर्य यह दे कि “प्रत्यक्षादिकं प्रमाणमिति व्यवह 
म्रमाकरणतवात्‌” इत्यादि लक्षण सम्बन्धी अनुमान के प्रयोगों में “पवेतोऽि। 
धूमबत्वात्‌ इत्यादि प्रयोगों में “अन्तरः है और वह यह कि “वतोऽ 
इत्यादि अनुमान प्रयोगों मै पर्वत में अभि का होना ही सिद्ध करना है । *| 
पर अग्नि साध्य? है। किन्तु “प्रत्यक्षादिकं प्रमाणमितिव्यवहर्तव्यम” इग 
ग्रयोगों में “प्रमाणत्व? साध्य नहीं है अपितु यहाँ “प्रत्यक्ष आदि प्रमाण है! 
अकार के व्यवहार को हो सिद्ध करना है | अतः यहाँ “प्रत्यक्ष आदि 


अब्द कहा जाना? ही साध्य है। यदि इस स्थळ पर 'प्रमांगत्व' को ही 
मान छिया जायेगा तो साध्य ( प्रमाणत्व ) और साधन [ देत ] (अमा 
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में कोई मेद ही न रद जायगा क्योंकि प्रमाकरणत्व ही प्रमाणत्व दै । अतः 
साध्य और साधन ( हेतु ) दोनों एक हो जावेंगे किन्तु यह सथा अनुपयुक्त 
है क्योंकि 'साध्य' तो उसे कहा जाता है कि जो अमी असिद्ध दै तथा बिसे 
सिद्ध करना है । और हेतु तो अपने रूप में ही विद्यमान रहता हुआ साध्य 
की सिद्धि करने में समर्थ हुआं करता हे । अतः साध्यामेद अर्थात्‌ साध्य एवं 
हेतु का एक दो जाना रूप दोष आने से यहाँ 'प्रमाणत्व' को साध्य न कहाँ 
जाकर “यह प्रमाण है” इस प्रकार के व्यवहार को ही साध्य कहा गया है। 
अतः वह्डीक ही है । इसी भाँति जहाँ भी लक्षण को “केवल व्यतिरेक हेतु? 
के रूप में प्रस्तुत करना होता है वहाँ 'व्यवहारः को ही साध्य मानना 
पड़ता है । 2 

इस भाँति 'केवल-व्यक्तिरेकी-देतः के तीन उदाहरण प्रदर्शित किये गये । 
अत्र “केवलान्वयी हेतु? का वर्णन करते हैं :-- 

कड्चिदन्यो इेतुः केवलान्वयी । यथा-शब्दो5भिधेयः प्रमेयत्वात्‌। 
यत्प्रमेयं तद्भिघेयं यथा घटः। तथा चायं तस्मात्तथेति । अन्न शब्दः 
स्याभिघेयत्बं साध्यं, प्रमेयत्वं हेतु: । स च केवलान्वय्येव । यद्मिघेयंन 
भवति तरप्रमेयमपि न भवति यथामुक इति व्यतिरेकदृश्टान्ताभावात्‌। 
सवेत्र हि प्रामाणिक एवार्थो दृष्टान्तः । स च प्रमेयरचाभिघेयरच । 

(कश्चिद्‌ अन्य) कोई अन्य (हेतुः) हेतु (केवलान्वयी) 'केवळान्वयी' होता 
है | (यथा) जेसे-(शब्दः) शब्द (अभिषेयः) अभिषेय (अमिधाशक्ति दारा कथन ` 
किये जाने योग्य, अथवा किसी शब्द द्वारा कथन किये जाने योग्य] है (प्रमेयत्वात्‌) 

प्रमेय [प्रमा (ज्ञान) का विषय] होने से | ( यत्‌ ) जो (प्रमेयम्‌) प्रमेय होता है 

(तत्‌) वह (अमिधेयम्‌) अमिघेय होता है ( यथा ) जैसे (घट; ) घडा । ह 
और (अर्थ) यह [ शब्द ] मी (तथा) उस ही प्रकार का [प्रमेय] है (तस्मात. 
` इसलिये ( तथा इति ) वैसा ही [ अमिघेय ] है । (अत्र ) यहाँ ( क ) 
शब्द का ( अभिघेयत्वम्‌ ) अमिघेयत्व ( साध्यम्‌) साध्य दै) ( प्रमेयत्वम ) 
.. प्रमेयलम्‌ ही ( हेतुः ) देतु है । (व) और (स) वह (केवलान्वयी) केवळान्वयी 
। हित] ( एव ) ही है । [क्योंकि] (अत्‌) जो (अभिधेयम्‌) अभिषेय (न भवति) 
हु : होता है (तत्‌) वह ( प्रमेयम्‌ ) प्रमेय ( अपि) मी ( न मबति ) नहीं 
` होता हे । [इस व्यतिरेकव्याति में] (यथा) जेसे वाही अमुक (इति) इस 


बारा] (प्रामाणिकः) प्रामाणिक (अर्थः) अर्थ (एव) दी (इष्टान्तः) दृष्टान्त अथवा. 
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` पकार का ( व्यतिरेक दृष्टान्तामावात्‌ ) व्यतिरेक 055 कोई उदाहरण नही. दे 
मिळता है । (हि) क्योंकि (सर्वज्न-सबंत्र) [प्रसक्ष-आदि प्रमाणों दारा शात होते 


नव द्‌ तकभाषा 


उदाहरण हो सकता है (च) और (स ) वह ( प्रमेयः ) प्रमेय मी 
(बब) और (अभिधेयः) अभिषेय मी [होता दै] । [अतः मेया ९ 
सम्बन्धी व्यतिरेकव्याति का कोई उदाहरण उपलब्ध न होने के 
हेतु को 'केवलान्वयी-देतु' ही कहा जायगा । ] न 
४केवळान्वयीदेतु” उसे कहा जा सकता है कि जिसमें केवळ अन” 
जाहि का ही उदाहरण मिलता है, व्यतिरेक--व्याति का नहीं । असे “सद 
मिघेयः प्रमेयत्वात्‌” । यहाँ शब्द का अमिषेयत्व ही साध्य है [ अमिपेव शच 
अर्थ है कि जो अभिधा शक्ति का विषय ह्हो अथवा जो शब्द द्वारा कहे है 
योग्य हो । | तथा प्रमेयत्व' ही देठ है । प्रमेय का अर्थ है-प्रमा (र 
ज्ञान) का विषय | घट में प्रमेयत्व भी है और अमिधेयस्व मी । अतः "कम 
शब्दस्यामिघेयत्वं तत्र-तत्र प्रमेयत्वम्‌” यथा घटः” यह अन्वय-व्यात्ति ठीकरपरे 
इस अमेयत्व हेतु में विद्यमान है तथा उसका उदाहरण भी मिल रहा है। बह 
यह हेतु” केवलान्वयी-हेतु” है । यदि इस हेतु को व्यतिरेक-व्याति के स्प 
प्रदर्शित किया जाय तो उसका कोंडे उदाहरण द्द न मिलेगा । तिरे 
ब्याति यह बनेगी--'यद्‌ अमिषेयं न मवति तत्‌ प्रमेयमपि न मवति” अक्षा 
«यत्र-यत्रा मिधेयत्वामावः तत्र तत्र प्रमेयत्वाभावः?? । किन्तु इसव्यासि का को! 
उदाहरण मिल सकना संभव नहीं है । क्‍योंकि किसी प्रामाणिक-[प्रमागरिद| 
अर्थ को ही उदाहरणरूप में प्रस्तुत किया जा सकता है। शशशङ्ग [ खरो. 
सोंग ] जैसे अप्रामाणिक अर्थ को तो उदाहरण नहीं बनाया जा सकता हा! 
प्रमाणसिद्ध अथवा प्रामाणिक अर्थ [ विषय ] वही हो सकता हे कि चोफ्र| 
का विषय अर्थात्‌ प्रमेय हो । इस प्रकार का जो मी अर्थ होगा वह निक्त | 
रूप से शब्द द्वारा कथन किये जाने योग्य अथवा अमिघेय अवस्य हो हो| 
| क्योंकि किसी मी प्रमेय-अर्थ का कथन शब्द द्वारा ही किया जाता है । क 1 
| ऐसा पदाथ कि जिसमें प्रमेयत्व तथा अभिघेयत्व दोनों का ही अमाव इटि 
11 | हो, वही व्यतिरेक व्याप्ति का उदाहरण बन सकेगा । किन्तु ऐसा कोई :' 
उपलब्ध ही नहीं है । अतः उदाहरण की अनुपळब्धि के कारण “प्रमेयत 
हेतु सम्बन्धी व्यतिरेक-व्याप्ति का बन सकना संभव नहीं है । अतः १. 
त्वात्‌?’ हेतु ' “देवलान्वयी-हेतु?? ही है। 1 


इस प्रकार ( १ ) अन्वयव्यंतिरेकी ( २ ) केवल व्यक्तिरेकी और( FM 
केबळान्वयी तौनों प्रकार के देतुओं का सोदाहरण विवेचन कर दिया गया। | 


इसके पश्चात्‌ “हेतु से सम्बन्धित पचरूपो का वर्णन किया जायगा | ह. 
रुपं से युक्त हेतु को ही टीक अथवा शुद्ध देतु कहा जाता है। इन पाँव | 
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ले किसी एक की मी कमी हो जाने पर हेतु को शुद हेतुन कहकर 'हेत्वामासर 
ही कहा जाता है। इस प्रकार के. [ कमी युक्त ] हेतु द्वारा अपने साध्यक्री 

सिद्धि मी नहीं हुआ करती है अर्थात्‌ ऐसे हेत साध्य की सिद्धि करने में अस- 
र्थ हो जाया करते हें । इसी बात को आगे दिखाते है :--_ 

« “तेषां च अन्वयव्यतिरेकि-केवढान्वयि-केवळ्व्यतिरेकि .हेतूना 

अयाणां मध्ये यो हेतुरन्बयव्यतिरेकी स पञ्चरूपोपपन्न एब स्वसाध्यं 
साधयितु क्षमते, नत्वेकेनापि रूपेण हीन; । तानि पज्ञरूपाणि पक्षसत्व॑, 

सपक्षसरदँ» विपक्षव्यादृति, अबाधितांवेषयत्बं, असत्मतिपदात्वे चेति । 
. (च) और ( एतेषाम्‌ ) इन ( अन्वयव्यतिरेकि केवढान्वयि-केवछः 

| आतिरेकिहेतूनां त्रयाणाम्‌.) ( १ ) अन्वयव्यतिरेकी (२) केवळान्वयी तथा (३) 
केवलव्यतिरेकी तीनों देदुओं (मध्ये) मध्य में (यः ) जो ( अन्वयव्यतिरेकी ) 

अन्वयव्यतिरेकी (हेतुः) हेतु है ( स ) वह ( पंचरूपोपपन्नः ) पाँचरूपों से 

(एव) णी अपने {ह आ 72 करने में (मते) 
समर्थ होता है, (दु) किन्तु ( एकेन-अपि ) एक भी ( रूपेण) रूपसे 
(हीन ) रहित होने पर ( न ) नहीं [ समर्थ होता है । | ( तानि) वे (पञ्च 

| रूपाणि) पाँच रूप दैः-(१) पक्षसत्त्व [ हेतु का पक्ष में होना ] (*) सपक्षसत्व 

| [सपक्ष में भी होना ] (३) ( विपक्षव्याबृतिः ) विपक्षव्यावृतत्व अथवा 

| (हेतु का विपक्ष में न होना ), (४) अवाधितविषयत्व ( साध्य का बाधित 
.न होना ( ५ ) असत्परतिपक्षत्व ( प्रतिपक्षी हेतु न होना ) | 

उपयुक्त हेतु सम्बन्धी पाँ रूपों में “पक्ष% सपक्ष' “बिपक्ष? शब्द प्रयुक्त 

हुये हैं। .इन शब्दों को भलीमाँत जाने बिना हेतु सम्बन्धी इन पंचरूपों का 

| समझना कठिन है। अतः पहले इन्हीं को समझ लेना आवश्यक है| इन 
|| तीनों के लक्षण क्रमशः इस प्रकार किये गये है 

(१) पक्ष--“संदिग्धसाध्यवान्‌ पक्षः अर्थात्‌ बिसमे साध्य सन्दिख 

{| अवस्था में हो, उउको “पक्ष कहा जाता दै । जैसे “पवतो वहिमान इत्यादि 

, त द्वारा पर्वत में अभि की सिद्धि की जा र i वा 

१॥ सिड न में 'का सन्देह न्‌ 

| सति (अ ह युतत हे पचः भरता हे! 
| धूमवत्व” अर्थात्‌ इये का होना अथवा डा हेठ है । यह हेतु (घूम ) 

|| पक्ष ( प्त ) में) विद्यमान है । अतः इस *धूमवत्व' हेतु में पक्सत है। 


FE I 
हिय द हेतु का प्रथम€प 'पक्षसत्व' अथवा 'पक्षघमबत्व? हुआ | 
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तकभाषा 


झु 'निश्चितसाध्यवान सपक्षः? अर्थात्‌ निश्चित त. 
मा दरक कहते हैं। “पर्वतोवहिमान्‌ धूमवल्ात्‌। उई 
युक्त ब 2 अनुमान में (महानस अथवा रसोईघर ही सपक्ष है। क. 
रो र ) में साध्य-अग्नि का निश्चय हे । अतः निधि 
रसोईघर ५ से युक्त धर्म रसोईघर या महानस ही सपक्ष हुआ । एस्‌ 
(अग्नि) सै यक 'सपक्षसत्व' है । रसोईघर रूप सपक्ष में भूप 


होना है >) 


__८निश्चितसाध्वामाववान्‌ विपक्ष”? अर्थात्‌ 'डिसमे १ 
दो ल हे हो उसको “विपक्ष” कहा जाता है। बैसे-क 
हु ने महाहृद ( जळाशय-पाळाब ) “विपक्ष? दै । क्योंकि इस पह 
त ) में साध्यरूप अग्नि का न होना ( अभाव ) निश्चित है। इ 
महाहृद ही विपक्ष हुआ । इस प्रहाहृद्‌ ( तालाब ) स्प विपक्ष में धूम (६ 
9 रहता दै । यह उस धूम रूप हेतु का तृतीयरूप 'विपक्षव्याइतल' हु 
कपा का अर्थ ही है ( विपक्षाद्‌ व्याइतिः ) विपक्ष में हेतु र 
होना। ऊपर बिपक्ष की परिभाषा के आधार पर तालाब ( महाह) , 
उसका उदाहरण कहा गया है। इस ताळात्ररूप विपक्ष म॑ भूम रुप ष he 
विद्यमानता न होना ही विपक्षव्यादृतत्व ” हे । |, 
इस प्रकार इन पक्ष, सपक्ष और विपक्ष के लक्षणों के प्रदर्शन के सा|: 
हेत के पंचरूपों में प्रथम तीन रूपों (पक्षसत्व, सपक्षसत्व और विपक्षमा 
का सुध्ष्मविवेचन मी कर दिया गया । अतः अवशिष्ट दो रूपों का सूकम कि र 
भी यहाँ कर देना अनुपयुक्त न दोगा हि! 
(४) अबाधित विषयत्व--इस स्थळ पर विषय का अथ ह" 
हिस हेतु का साध्य किसी अन्य प्रमाण से बाधित हो जाता है उपेत 
बिषयक [बाधितः विषयों यस्य] कहा जाता है किन्तु जिस हेतु का साथ 
अन्य प्रमाण से बाधित नहीं हुआ करता है उसे अबाधितविषय *- ॥ 
हे । इसका होना ही “अबाधितविषयत्व? है । उपयुक्त अनुमान म 
हेतु का बिषय (साध्य) जो पर्वत में अग्निमत्व ( अग्नि में युक्त होना 
'किसी अन्य प्रमाण से बाधित नहीं हो रहदा हे । अतः यह हेतु अ अ 
है अथवा यह धूमवत्व हेत “अबाधित विषयस्व” रूप चतुर्थरूप पुष 
द (५ ) असत्जतिपक्षरब--असन्‌ प्रतिपक्षो यस्य सः असद्रतिप्ष 
जसका विपक्ष [ अर्थात्‌ बिपरीत अर्थ | का साधक कोई दूसरा 


अनुमान क १ ६५ 
वह असत्तविपक्ष देतु कहा जाता है । 'धूमवत्वः हेतु के न्याय 
हुआ ह अर्थ का सिद्ध करनेवाला कोई अन्य हेतु नहीँ है। 
a “-असत्यविपक्षत्व नामक हेतु के पंचमरूप से युक्त है । 
नि तु पद्चरूपाणि धूमवत्वादौ अन्बयव्यतिरेकिणि देतो 
बिन्ति । “तथा दि धूमवत्त्व पक्ष्य पवेतस्य धर्मं:। पर्वते तस्य विद्यः 
आनत्वात्‌। एवं सपक्षे सत्वम्‌ + सपक्षे महानसे तद विद्यतेः इत्यथे । 
ब विपक्षान्महाहृदादठ्यावृत्तिस्तत्र नास्तीत्यथेः |. 
एवसब्परधितविषयं च धूमवत्त्वम्‌? तथा हि धूमवस्वस्य हेतोर्षिषयः 
याध्यधमंस्त च्चारिनमत्त्वम्‌ , तस्केनापि प्रमाणेन न बाधितं न खण्डितः 
| मित्यथेः || 
तानि) ये ( पंचरूपाणि ) पाँच रूप ( तु ) तो ( घूमवस्वादौ ) 
ही आदि ( भै तिरेकिण ) अन्वयव्यतिरेकिणि ( हेतौ ) हेतु में _ 
| (बिद्यन्ते ) विद्यमान है । ( तथाहि ) क्योंकि तस्य इस [ धूम ] के ( पर्वते ) 
| पर्वत में ( विद्यमानत्वात ) विद्यमान होने से ( “धूमवत्वम्‌ ) धूमवत्व (पश्चस्यः 
पस्य ) पक्ष पर्वत का ( धमः ) घ्म है । ( एवम, ) इसी प्रकार (सपक्षे ) 
सपक्ष में मी (सखम) उसकी सत्ता है। (सपक्षे महानसे ) सपश्चरूप 
॥ महानस [ रसोईघर ] में ( तद्‌) वह [ धूमवस्व ] ( विद्यते ) विचन 
ही [ अतः घूमतत्व देत में सपक्षतत्व मी विद्यमान हेही]( एवम्‌ ) 
{| प्रकार ( बिपक्षात्‌-मद्दाह्ृदात्‌ ) विपक्ष-महाद्द [जळाशचय-ताळाब | से (यो 2) 
ह आ्यावृत्ति [ न होना ] मी दै । (तत्र) उस [ जलाशयरूप विपक्ष ] में [ धूमवत्व 
क) हेत] ( नास्ति-इस्यर्थः ) नहीं रहता हे यह अभिप्राय है। ब 
| (च) और ( एवम्‌) इसी प्रकार ( धुमवत्वम) धमवत्व देतु 2 
| हर ) उरि विषय है । ( तथाहि ) क्योंकि ( धूमवतवत्य ) च 
त चल ( हेतोः ) हेत का ( विषयः ) विषय अर्थात्‌ ( साध्यः ) साध्य क के 
ह (तत्‌) वह जो कि ( अग्निमलम्‌.] अग्तिम है [ तत्‌ ] वह क यो र 
ह पक्ष मे ] [ केनापि प्रमाणे ] किसी मी प्रमाण से [ बाधितम्‌ न ]व हे के 
ही है [ खण्डित न-इत्यर्थः ] अर्थात्‌ खण्डित नहीं हैं। ( अभिप्राय दे ठ > 
(॥ पवत में अग्नि का अमात [न होना] किसी मी प्रमाण सेण्हीत न € 
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| यह धूमवत्व हेतु “अत्राधितबिषय' मी है | चूमबर्त _ $ 
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तदेवं पञ्चरूपाणि धूमवत्वे देतौ विद्यन्ते तेनेतद्‌ धूसवत्त्वमरि. | 

सत्त्वस्य गमकं, अग्निसत्वस्य साधकम्‌ [कमै 
(एवम्‌) इसी प्रकार (असत्मतिपक्षत्वम) असप्प्रतिपक्षत्व [थमं भी धूम । 
हेत में विद्यमान है । असल्मतिपक्ष का अर्थ यह है :-](असन्‌ प्रतिपक्षो यस) |, 
नहीं विद्यमान है प्रतिपक्ष जिसका ( इति ) इस प्रकार का ( अरति); 
असत्मतिपक्ष ( धूमवत्बं हेतुः ) धूमवत्व हेतु हे। (तथा हि) हि| 
[ एक हेत के ) ( साध्यविपरीतसाधकम्‌ ) साध्य के विपरीत [अथ] च्रे| . 
सिद्ध करने बाले (हेतु, अन्तरम्‌ः) दूसरे हेतु को ( प्रतिप्ः-इति)| 
प्रतिपक्ष-ऐसा.( उच्यते ) कहा जाता दै अर्थात्‌ प्रतिपक्ष कहा जाता है| 
[ च ] और [ स ] वह [ धूमवत्वे ] धूमवत्व [इतौ] हेतु में | अनुपलममात्‌ || 
उपलब्ध न होने से [ नास्ति ] नहीं है । 
[ तत्‌ एवम्‌ ] इस मोति [ धमवस्वे देतौ ] धूमवत्व हेतु में [ पंचरपा || 
पांचों रूप (विद्यन्ते) विद्यमान हैं। [ तेन ] इसल्यि (एतत्‌) यह [धूमबलम्‌|| 
घूमवत्व [ हेतु ] [ अग्निमत्वस्य ] अग्निमत्व का [ गमकम्‌ ] बोधक अथवा \ 
ज्ञापक [ अर्थात्‌ ] [ अग्निमत्वस्य ] अग्निमत्व का [ साधकम्‌ ] साक || 
| क be द्वारा यह स्पष्ट हो गया है कि उपयुक्त पाचरूपों से युझ | 
“अन्वय-व्यतिरेकी हेतु” ही सदू-हेतु कहा जाता है। यदि इन पांचों में गे |. 
एक की भी कमी होती है तो उसे असद्‌-हेतु अथवा "हेत्वाभास? कहा जाता है| 
[इसका विस्तृत विवेचन आगे 'हेत्वाभास' सम्बन्धी प्रकरण में किया जायगा 
हेतु के उपयुक्त पाँच रूपों में से प्रथम तीन का स्पष्टीकरण इसी प्रकरण में पह | 
किया जा चुका है । शेष दो का भी केवळ शाब्दिक परिचयमात्र दिया जा चु || 
है । अतः इन दोनों का विशद-विवेचन यहाँ कर देना उपयुक्त ही होगा: | | 
(४ ) अबाधितविषयत्व-अत्राधितविषय को समझने के लिये 1६|| 
आवश्यक है कि हम पहले “बाधितविषय' को ही समझ लें । बाधितविर | 
का लक्षण है :-“प्रमाणान्वरावधुतसाध्यामावो हेतु्ोधितविधयः'-अमा |. 
, जिस देतु के विषय [ अर्थात्‌ साध्य का-यहाँ “विषय? से अभिप्राय ्‌ 3 
®. “साध्य” । ] अथवा साध्य का अमाव किसी प्रबळतर दूसरे प्रमाणा | 
. ` निश्चित होता हो उस हेतु को 'बाधितविषयः कहा जाता है। नसे क | 
` व्यक्ति यह अनुमान प्रस्तुत करे कि--“अग्निरनुष्णः कृतकत्वात्घटवत्‌रैःः | ` 
अर्थात्‌ अग्नि कृतक | जन्य ] होने से घट के हो समान अ || 
[अर्थात्‌ शीतळ ] हे । जैसे घट कृतक [ जन्य ] है तथा ब्र] 
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है इसी भाँति जन्य होने से अग्नि भी घट के ही सहश अनुष्ण है | 

अनुमान में अगि? “पक्ष! है, उसमें अनुष्णत्ब [ उष्ण न होना ] 
ही “साध्य? हे और 'कृतकत्वर देतु है । इस ङृतकत्व हेतु का जो साध्य 
अनुष्णत्व” है उसका अभाव अर्थात्‌ “उष्णत्व” अग्नि के रपश द्वारा 
| त्वचा द्वारा क्यि गये प्रत्यक्ष से ] प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्ध है। अतः 
ध्वचा-प्रत्यक्ष! रूप दूसरे प्रमाण द्वारा ञ्रककत्बात्‌” हेतु का विषय अर्थात्‌ 
साध्य--“अनुष्णत्व” का अमाव [ अर्थात्‌ उष्णत्व ] की सिद्धि हो जाने से 
यह हेतू “वाधितविषय? है । तात्पय यह है कि उक्त अनुमान में साध्य 
[ अनुष्णत्व ] अन्य प्रमाण [ प्रत्यक्ष | से बाधित हो रहा है । अतः इस 
[ अनुष्णत्व ] साध्य की सिद्धि के छिये जो 'कृतकत्व' हेतु दिया गया है 
बह बाधितविषयक देतु ही है । अतः यह 'कृतकत्वः हेतु 'हेतुः न कहा 
जाकर 'हेत्वामास ही कहा जायगा। इसी भाँति यदि वाहि विषयक 
[“पर्वतो वहिधान्‌ घूमवत्वात्‌ः? ] अनुमान में प्रयुक्त धूमवत्व हेत के साध्य- 
रूप में विद्यमान 'वहि? का पर्वत [ पक्ष ] में किसी दूसरे प्रबळ प्रमाण 
द्वारा अभाव निश्चित किया गया होता तो (धूमवत्व' हेतु को मी “बाधित 
विषय” कहा गया होता । किन्तु धूमवत्व हेतु का विषय [ साध्य | 'वहिमत्व' 
किसी अन्य प्रमाण से बाधित नहीं हो रहा है। अतः यह हेतु “अवाधित- 
विषयत्व” रूप हेतु सम्बन्धी चतुथरूप से युक्त ही कहा जायगा । 


(५ ) असत्प्रतिपक्षत्व--“असत्पतिपक्ष” को जानने से पूर्वं 'सत्मति- 
पक्ष को समक्ष लेना आवश्यक है । जिस हेतु का प्रतिपक्ष विद्यमान हो 
उसे 'सप्रतिपक्ष' कहा जाता है । प्रतिपक्ष का लक्षण है ः-“साध्यबिपरीत 
साधकं तुल्यबलं हेत्वन्तरं प्रतिपक्ष” अर्थात्‌ साध्य के विपरीत अर्थ को 
सिद्ध करनेवाला, समान बळ वाला दूसरा हेतु प्रतिपक्ष” कहलाता है। जिस 
हेतु का इस प्रकार प्रतिपक्ष विद्यमान है उसको 'सत्मतिपक्ष” | देत्वामास ] 
कहा जाता है। जेसे--शब्दः अनित्यः नित्यधमरहित्वात” | इस अनुमान 
में 'अनित्यता? ही साध्य है । इसके विपरीत है “नित्यता”। इसकी सिद्धि 
करने वाळा दूसरा हेतु हे :--“शब्दः नित्यः अनित्यधर्मरहितत्बात्‌ । इसमें 

यता दवी साध्य दै । ये दोनों ही हेतु तुल्यबळ से युक्त तथा परस्पर विरोधी 
हैं और ये दोनों हेतु एक दूसरे के विपरीत अर्थ को तिद करते हैं। अतः 
यह हेतु एक दूसरे के 'प्रतिपक्ष' हैं तथा इसी कारण इन दोनों देतुओं को 
स्तिपक्ष’ हेल्वाभास नाम से कहा जाता है । किन्तु पूर्ववर्णित “घुमवत्व” हेतु 


| . का इस प्रकार का साध्य के विपरीत अर्थ का साधक तुल्यबळविरोधी कोई दूसरा _ लु व 
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हेतु उपलब्ध नहीं होता दै । अतएव उसे 'असप्रतिपक्ष” देठ ही कहा जायग | 
अथवा यों कहिये कि इस “धूमवत्व हेतु में “अस्तिपक्षत्व नामक पंचम | | 
रूप भी विद्यमान है | इस माँति यह स्पष्ट हौ जाता है कि 'घूमवल” हेतु | 
उपर्युक्त पाँचों रूपों से युक्त है | अतः यह हेतु अपने साध्य को सिद्ध करने में |. 
समर्थ तथा “सद्‌ हेतु? है । कहने का अभिप्राय यह हुआ 1% 'घूमवत्व? हेतु | 
[ साध्य- ] अग्निमत्व का बोधक अथवा साधक हेतु है । | 

उक्त निर्णय के सम्बन्ध में यह शङ्का की जाती है कि उपयुक् | 
अनुमान में 'धूमवत्व” हेतु द्वारा अग्नि-सामान्य की सिद्धि होती है | 
अथवा विशिष्ट प्रकार की अग्नि की अर्थात्‌ पर्वत में विद्यमान अग्नि की! | 
यदि इनमें से प्रथम विकल्प [ अर्थात्‌-अग्नि सामान्य ] को माना चाय | | 
तो वह ठीक नहीं होगा क्‍यों कि “जहाँ-जहाँ धूम होता है वहाँ वहाँ अणि | 
होती दै», इस व्यासि ज्ञान के द्वारा ही सामान्य-अग्नि की सिद्धि हो जाती है। | 
अतः एक बार सिद्ध की गयी हुयी बात को ही पुनः अनुमान द्वारा सिद्ध किये | 
जाने से यहाँ “सिद्ध साधन” दोष आ जायेगा । अतः अग्नि-सामान्य की पिदि $ 
को मानना ठीक नहीं है । यदि यह स्वीकार किया जाय कि इस अनुमान के द्वा[ |. 
विशेष-अग्नि कौ सिद्धि की जाती है तो भी ठीक नहीं, क्यों कि विशिष्ट-अमि | 
(पर्वत में विद्यमान अग्नि आदि ) के साथ धूम का साहचर्य कहीं भी नहीं | 
देखा जा सका है [ पर्वत में विद्यमान अग्नि के साथ धूम की व्याति का | 
ग्रहण तो पहले कमी मी नहीं हुआ है । | ऐसी स्थिति में पवेत में विद्यमान || 
अग्नि की सिद्धि किस भाँति की जा सकती है ! इसी शङ्का का समाधान करते | 
हुये तकंमाधाकार कहते हैं :-- हि 


अग्नेः पक्षधसेत्व॑ हेंतो: पक्षधमेताबढात सिद्धयति । तथा हि | 1३ 
अनुमानस्य ठे अङ्ग, व्याप्तिः पक्षधर्मता च । तत्र व्याप्त्या साध्यसाः |. 
मान्यस्य सिद्धि: । पक्षधमेताबलात्त साध्यस्य पक्षसम्बन्धित्वं विशेषः | | 
सिद्ध्यति । पर्बेतधर्मण, धूमबत्वेन बहिरपि पर्वतसम्बद्ध एवानुमीयते। | 
अन्यथा साध्यसाभान्यस्य व्याप्तिप्रहादेव सिद्धेः कृतमनुमानेन | | 

( अग्नेः ) अग्नि की ( पक्षघर्मत्वम्‌ ) पक्षधर्मत्व | अर्थात पर्वतरूप पष | 
में ( अग्नि का) होना ] तो ( हेतोः ) हेतु [ अर्थात्‌ प १). ( पक्षषर्मवा |. 
बलात्‌ ) पक्षधर्मता [ पवत में विद्यमानता ] के बळ से ( सिद्धयतिं ) सिं । 
होता दै | ( तथाहि ) क्योंकि ( अनुमानस्य ) अनुमान के (द्वे अङ्गे) दो | 

अङ्ग हुआ करते हैं ( व्या्िः) (१) व्याति (च) और (पक्षधर्मता) | 
२-पशक्षधमंता । (तत्र ) उनमें से (व्याप्या) व्याति के द्वारा (साध्यसामान्यसय) | 
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[ हाँ धूम होगा वहाँ अग्नि होगी इस प्रकार के ] साध्य-सामान्य की 
सिद्ध: ) सिद्धि होती है और ( पक्षधर्मताबलात्‌ ) पक्षधमेता [ देत (धूम ) 
का पक्ष (पर्वत में ) में दोना ] के बळ से (तु) तो ( साध्यस्य ) साध्य 
[अग्नि ] के ( पक्षसम्नन्धित्वम्‌ ) पक्षसम्बन्धी होना [ अर्थात्‌ पक्षरूप पर्वत में 
दयमान होना ] रूप ( विशेषः ) विशेष की ( सिद्धथति ) सिद्धि होती हे । 
( पर्वते ) पर्वत के धर्म [ पवत में विद्यमान ] ( धूमवत्वेन ) धूमवत्व 
अर्थात्‌ धूम के द्वारा ( वहिः अपि ) अग्नि भी ( पवंतसम्वद्ध एव ) पर्वत से 
सम्बन्धित्‌ ही (अनुमीयते) अनुमित [दीत] होती दै । ( अन्यथा ) नहीं तो 
[पक्षबर्मता के अमाव में ] ( साध्यसामान्यस्य ) साध्य [ अग्नि ] सामान्य 
[ जहाँ जहाँ धूम होगा वहाँ वहाँ अग्नि भी होगी-इस प्रकार ] के 
(व्याप्तिप्रहदेव ) व्याति ग्रह से ही ( सिद्धः ) सिद्ध होने से ( अनुमानेन 
कुतत्‌ ) अनुमान की आवश्यकता हौ न रहेगी | 
कहने का तात्पर्य यह है कि अनुमान द्वारा “अग्निसामास्य' तथा पर्वत 
में विद्यमान 'अग्निविशेष? दोनों की हो सिद्धि हो जाया करती है । अनुमान 
का अर्थ ही है--“व्याप्तिविशिष्ट पक्षधमेताज्ञान” [ लिङ्गपरामर्श ऽनुमानम्‌-= 
ज्याप्तिविशिष्ट पक्ष धर्मताशानं परामशंः?¬इत्यादि का विस्तृत विवेचन पहले किया 
बा चुका है]। तदनुसार अनुमान के दो अङ्ग होते हैं ( १) व्याति 
(२) पक्षधर्मता । व्याप्ति का स्वरूप है-यत्र यत्र धूमस्तत्र तत्र वहि?' 
अर्थात्‌ जहाँ जहाँ घुऔँ होता है वहाँ वहाँ अग्नि होती है । इस व्याप्ति के 
आधार पर धूमसामान्य के होने पर अग्निसामान्य का होना स्वयं ही सिद्ध 
हो जाता है । पक्षधर्मता का अर्थ है :--साधन ( हेतु) का पक्ष में होना 
जिसमें साध्य की सिद्धि करना होता है वह पक्ष कहलाता है । उक्त अनुमान 
दारा पर्वत में अग्नि की सिद्धि करनी हे । अतः पर्वत पक्ष हुआ । पवत 
(पक्ष ) में धूम ( हेतु ) का विद्यमान होना ही पक्षघमेता हे । इसका स्वरूप 
है--“बहिव्याप्यधूमवॉश्चाय पर्वतः” अर्थात्‌ अग्नि से व्याप्त बुआ परवत में 
है। इतके द्वारा “पर्वत में अग्नि है” इस प्रकार की अनुमिति हो जाया 
५ 240 ।' अतः धूम सामास्य की अग्निसामान्य के साथ व्याति होने पर 
। ` ्षघमंता के आधार पर पर्वतगत अग्निविशेष का अनुमान हो जाया करता हे! 
 पक्षबर्मता की सामर्थ्य से अग्निविशेष की इस सिद्धि को खीकार करने पर 
हिज्लपरामशैरूप अनुमान को स्वीकार करना आवश्यक तथा उपयुक्त ही है । | 


* afd / छा fre” 
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_ हेतु तो चार-ल्पो से ही युक्त हुआ करते हैं :_ 
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१७० ८ ठक्भाषा 
यरत्वन्योउथन्वयव्यतिरेकी हेंतुः स सवेः पन्रूपोपन्त एव सद्‌ | 
हेंतुः। अन्यथा हेंत्वाभासो अहेंतुरिति यावत्‌ | | 
केबलान्बयी चतूरूपोपन्न एव स्वसाध्यं साधर्यात। तरय हि | 
व्यावृत्तिनोरित, विपक्षाभावात्‌। ह 
की च चतूरूपोपन्न एव | तस्म हि सपश्े सत्त्वं ,नास्नि, ) 
सपक्षाभावात्‌ ४ 
[इसी भाँति] (यः) जो (अन्यः) और दूसरे (अपि) भी | 
( अन्वयब्पतिरेकी हेतुः ) अन्वयव्यतिरेक्री हेतु हुआ करते हैं (सः) वह (सर्व) | 
सब ( पंचरूपोपपन्न एव ) पाँचों रूपों से युक्त होने पर ही (सद्‌ हनु: ) शद. | 
हेतु कहलाते हैं ( अन्यथा ) नहीं तो [ किसी एक रूप से भी रहित होने पर] | 
( हेत्वाभासः ) हेतु के समान प्रतीत होने वाला ( अहेतुः इति) अहेतु 
[ अशुद-हेतु ] ही कहा जाता है । 
[ दूसरा ] ( केवळान्वयी ) केवळान्बयी हेतु [ तो ]( चतुरूपोपपन्न एब) | 
चार रूप से युक्त होकर ही ( स्वसाध्यम्‌ ) अपने साध्य को ( साधयति ) सिद | 
करता है | (हि) क्योंकि ( तस्य) उस [ देठु ] की ( विपक्षाद्‌ व्यादिः) | 
विपक्ष से व्यादृत्ति [ विपक्ष में न होना ] ( नास्ति) नहीं हुआ करतौहै | 
( विपक्षामावात्‌ ) विपक्ष का अभाव होने से । | 
( च ) और ( केवळ व्यतिरेक्री ) केवलव्यतिरेकी [ देतु मी ] (चतूरूपोपपत्न | 
एव ) चाररूपों से युक्त ही हुआ करता है। (हि) क्योंकि ( तस्य ) उस | 
[ केवल व्यतिरेको-हेतु ] का ( सपक्षाभावात्‌ ) सपक्ष न होने से ( सपक्षे) | 
सपक्ष में ( सत्तम्‌ ) सत्ता अर्थात्‌ 'सपक्षसत्व” (नास्ति) नहीं हुआ करता है। | 
ऊपर वर्णन किये गये हुये तीन प्रकार [ ( १) अन्वय-व्यतिरेकी (२) | 
केवलान्वयी तथा (२) केवलव्यतिरेकी ] के हेतुओं में से केवळ अन्वय | 
व्यतिरेकी-हेतु ही उपयुक्त पाँच रूपों [ ( १ ) पक्ष सत्व ( २) सपक्ष सत्व (३) | 
विपक्षव्याबृतत्व ( ४ ) अवाधितविषयत्व तथा (५ ) असतूप्रतिपक्षत्व ] से युकः | 
होने पर ही सदू अर्थात्‌ शदध-हेतु की णी में रखा जा सकता है । परवत में | 1 
अग्नि ( साध्य ) की सिद्धि के छिये दिया गया 'धूमवत्व? हेतु उक्त पंचल्पोसे || 
युक्त होने के कारण “शद्ध हेतु” दै । किन्तु इसी प्रकार का कोई हेतु इन पाँच थे 
> र से यदि किसो एक रूप से भी हीन होगा तो उसे शुद्ध हेतु न कहकर | 
अदे ही कहा जायंगा क्योंकि बह साध्य कौ सिद्धि ही न कर सकेगा | ऐगे || 
दोषपूण स ठाक की भाषा में 'हेल्वाभास? कहा जाता है । | 
दूसरा हेतु 'केबळान्व्य' हेतु हे । यह चार रूपों से ही युक्त हुआ कता | 

है क्योंकि इस हेतु का कोई विपक्ष नहीं हुआ करता है । नि की सता. | | 
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अजुमान र १७१ 
न होगी तो वहाँ विपक्ष से व्याइचि नामक हेतु का तृतीय रूपमी न होगा! 
बैते--“घटो5मिघेयः प्रमेयत्वात्‌” यहाँ “अमेयस्बात्‌ः यह केवलान्वयी हेतु है | 
यहाँ घट ही पक्ष हे । सभी [ शब्द द्वारा कथन किये जाने योग्य अर्थात्‌ |. 
पदार्थ “सप? हैं | इनमें 'प्रमेयल' हेतु रहता हे । अतः इसमें प्रथम 
थ्यो रूपों की विद्यमानता तो है ही। अब आता है तृतीय रूप--विपक्षव्या- 
बृतत्व” । किन्तु इस प्रमेयत्व' हेतु का कोई विपक्ष बनता ही नहीं क्योंकि. 
विपक्ष वही हो सकता है कि जिसमें अभिघेयत्व के अभाव का निश्चय हो 
निश्चितसाध्याभाववान्‌ विपक्षः ] किन्तु ऐसी किसी पदार्थ की संभावना ही 
नहीं की जा सकती है कि जहाँ अमिधेयत्व का अभाव हो | सभी पदाथ 
अमिघेय ही हुआ करते हैँ । अतः केवलाम्वयी हेतु का जो साध्य हुआ करता 
है उसका सर्वत्र सदूभाव होने से“केवढान्वयी हेतु का कोई विपक्ष वन ही नहीं 
सकता है । ऐसी स्थिति में इस हेतु में “विपक्षव्याबृतत्व” नामक हेतु का 
तृतीय रूप नहीं हुआ करता है । 'प्रमेवत्व' हेतु के साध्य-( अमिघेवत्व ) का 
किसी प्रमाण से बाध नहीं होता । अतएव यह हेतु “अत्राधितविषयत्व? 
नामक चतुर्थ रूप से युक्त है । इसी प्रकार इस हेतु से सम्बन्धित साध्य के 
अभाव का साधक कोई अन्य हेतु भी उपलब्ध नहीं होता दै, अतः यहाँ 
हेत का पंचम रूप 'असप्रतिपक्षत्व' मी विद्यमान है। इस भाँति यह स्पष्ट हो 
जाता है कि 'केवळान्वयी-हेत्‌? हेतु के चार रूपों से ही युक्त हुआ करता है 
तथा इन [ (१) पक्षसत्व (२) सपक्षसत्व (६) अबाधितविषयत्व तथा (४) 
असत्पतिपक्षत्व ] चार रूपों से युक्त होकर ही वह अपने “साध्य? की सिद्धि में 
समर्थ हुआ करता है । 


इसी प्रकार 'केवल्व्यतिरेकी-हेतु' भी चार रूपाँ से हो युक्त हुआ करता 

है । यह हेत उपर्युक्त पंच रूपों में से द्वितीयरूप 'सपक्षसत्व' को छोड़े अन्य 
चार रूपों से युक्त होते हुये ही साध्य का साधक हुओं करता है | 'सपक्षसत्वः 
के न होने का कारण यह है कि 'केवळ व्यतिरेकी हेत का जो साध्य होता है 
वह अनुमान से पूर्व कहीं भी सिद्ध नहीं रहा करता है क्योंकि अनुमान होने 
पूव वह पक्ष रूप में तो संदिग्ध अवस्था में ही रहा करता है तथा पक्ष को 
छोड़ कर किसी अन्य [ सपक्ष ] में न मिळने से उसके सिड होने का कोई 
प्रश्न ही उत्पन्न नहीं होता । अतः “केवलव्यतिरेकी देतः का 'सपक्षः न होने 
कारण 'सपक्षसत्वः नामक द्वितीय रूप से वह युक्त नहीं रहा करता है डर 
“जीवच्छरीरं सात्मक॑ प्राणादिमत्वात?? । इसमें “प्राणादिमत्व” ( प्राण आदि 


युक्त होना ) हेतु-'केवलब्यतिरेकी हेतु? है । यह देत समी जीवित शरीरों ह 
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में रहा करता दै । अतः 'पक्षसत्वः है | जीवित शरीरों को छोड़ 2 अन्यत्र 
(मृत शरीर आदि में ) प्राणादिमत्व नहीं रहा करता हे । अतः 'विपक्षव्या- 
बृतत्वः भो इस हेतु में विद्यमान दै । इस देतु के साध्य ( सात्मकत्व ) का 
किसी प्रमाण द्वारा बाघ मी नहों होता हे । अतः इसमें 'अबाधितविषरयत्वः 
भी है | इस हेतु ( प्राणादिमत्व ) के साध्य ( सात्मकत्व ) के अमाव' का | । 
साधक कोई अन्य हेतु भी बिद्यमान नहीं है । अतः इसम 'असख्रतिपश्चत्ः | 
भी दै । अतः इस हेतु में “सपश्षसत्व” को छोड़ कर दोष चारों रूप विद्यमान 
हैं । अतः यह हेतु “केवळ व्यतिरेकी-हेतु?” है । यहाँ सपक्ष वही हो कता 
था कि जो सात्मक तो रहा होता किन्तु जीवित शरीर से भिन्न होता । किन्तु 
'ऐसा कोई उदाहरण होना संभव ही नहीं है क्योंकि जो भी सात्मक होगा 
उसका अन्तर्भाव तो जीविंतःशरीरों ( पक्ष ) में ही हो जायगा । अतः उक्त 
हेतु का कोई सपक्ष है ही नहीं । इस कारण सपक्षसत्व नामक रूप से भी 
यह रहित है । अतः उक्त हेतु 'केवलव्यतिरेकी हेतु ही है । उपयुक्त चार रूपों 
से ही युक्त हो कर यह ( केवलव्यतिरेकी ) हेतु अपने साध्य को सिद्ध करने 
में समर्थ हुआ करता हे । 


उपयुक्त विवरण से यह स्पष्ट हो गया कि “केवलान्वयौ तथा केवळ्व्यतिरेकी' 
थे दोनों ही हेतु चार-चार रूपों से युक्त होते हुये ही अपने साध्य की सिद्धि 
कर सकते हैं। यदि ये दोनों हेतु भी घारों रूपों में से किसी .एक रूप से भी 
हीन होते हैं तो वे साध्य की सिद्धि नहीं कर सकते हैं और इस भोति ये 
हेतु भी शुद्द देत न कहे जाकर अहेतु अथवा हेत्वामास ही कहे जावेंगे । 


के पुनः पक्ष-सपक्ष-विपक्षा: ? उच्यन्ते । सन्द्ग्धसाध्य घमो धर्मी 
पक्षः। यथाधूमानुमाने पवेतः पक्षः । सपक्षस्तु निरिचतसाध्यधमों 
धर्मी । यया-महानसो धूमानुमाने । विपक्षस्तु निरिचतसाध्याभाववान्‌ 
धमी । यथा तत्रेव मह।हृदः इति । ; 
तदेवमन्बयन्यतिरेकिःकेवलान्वयि-केवळव्यतिरेकिणो दिताः | 
प्रइन-[ अच्छा ] ( पुनः ) फिर ( पक्ष-सपश्च-विपक्षाः ) पक्ष, सपक्ष और 
बिपक्ष (के ) कौन [ कहलाते ] हें? ` | 
उत्तर--( उच्यन्ते ) कहते हैं । ( सन्दिग्धसाध्यधर्मा) सन्दिग्ः || 
साध्यम से युक्त (धर्मी ) घर्मी [ पर्वत आदि ] (पक्ष) पक्ष | 
९ कहलाता ) हे | (यथा) जैप्ते-( धूमानुमाने ) इये से [अग्नि के) | 
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अनुमान में ( पर्वतः ) पवेत ( पक्षः) पक्ष है [ क्योंकि उस ( पर्वत ) में 
अनि हैं अथवा नहीं १ यह सन्देइ रहता ही दै । अतः सन्दिर्धसाध्य (अग्नि) 
वाळा होने से पर्वत को पक्ष कहा जाता है। ]। (निश्चितसाध्यधर्मा) निश्चित 
साध्य-धर्म से युक्त ( धमी ) धर्मी ( सपक्षः ) सपक्ष कहळाता है | ( यथा-) 


, ैसे--(धूमानुमाने) भूम (ढिङ्ग) से सम्बन्धित अनुमान में ( महानसः ) महा- 


मस [ रसोईधर में अग्नि का निश्चय हो जाने से 'रसोईघर ही 'सपक्ष' कह- 
हाता है |] और ( निश्चितसाध्याभाववान्‌ ) जिसमें साध्य का अमाव निश्चित 

आ करता है ऐसे ( धर्मी ) धर्मी € विपक्षः ) 'विपक्ष' कहा जाता है | (यथा) 
वैसे ( तत्र एव ) उस ही [. धूम सम्बन्धी अनुमान ] में ( महाद्ददः इति ) 
महाद्यद [ जलाशय ] दै । 

[जिसमें कोई [धूम आदि] धर्म रहा करता है उसे (धर्मी कहा जाता है। 
किन्तु सभी धर्मी पक्ष नहीं कहे जा सकते हैं। जिसमें साध्य को स्थिति का 
सन्देह हुआ करता है उस ही को 'पक्ष' कहा जाता है। उदाहरंण--जब घूम 
[ छिङ्ग ] के द्वारा पर्वत में अग्नि का अनुमान करना होता हे तो वहाँ “पेत? 
ही पक्ष है । क्योंकि पर्वत में ही साध्य ( अग्नि ) का संदेह है । अतः सन्दिग्ध 
साध्य ( अग्नि ) को धारण करनेवाला धमा [पर्वत] ही पक्ष हुआ | पक्ष के इस 
लक्षण में यदि “संदिग्ध? पद को न रखा गया होता तया “साध्यधर्मा धमां पक्षः? 
इतना ही पक्ष का लक्षण किया गया होता तो यह लक्षण सपक्ष' में मी अति- 
व्याप्त हो जाता । क्योंकि साध्य की निश्चित स्थिति वाला धर्मा ही सपक्ष कहा 
जाता है | जैसे--धूम (हेतु) सम्बन्धी अनुमान में महानस (रसोई घर) | अतः 
सपक्ष "रसोईघर? में पक्ष का उपर्युक्त (साध्यघर्माधमौ-पक्ष) लक्षण चला जाता | 
इसी दृष्टि से पक्ष के लक्षण में 'सन्दिग्ध' पद्‌ का रखा जाना पूर्णतया आवश्यक 
ही है! 'मपक्ष' ( रसोईघर ) में साध्य (अग्नि) का होना प्रत्यक्ष प्रमाण से 
निश्चित ही है | यदि सपक्ष के उक्त लक्षण में निश्चित! पद न रखा गया होता 
तो यह लक्षण पक्ष में भी अतिव्यास हो जाता है । पक्ष में मी साध्य तो रहा ही 
करता है किन्तु उस साध्य की सत्ता वहाँ सन्दिग्ध अवस्था में ही रहा करती है, 
निश्चित रूप में नहीं । त 

जिसमें साध्य का अमाव निश्चितरूप से रहा करता है उसे विपक्ष कहा 
जाता है | वस्तुतः “अभाव? तो किसी का धर्म नहीं हुआ. करता है। इसी 


lI पद ७2.४5४४९३२४., 57३६ 


कारण इस (विपक्ष) के लक्षण में "घ्म? शब्द का प्रयोग नहीं किया गया रे 


` (म द्वारा अग्नि के अनुमान में महाहृद ( जळाशय 0 ड 
` चणय में अग्नि का अभाव तो पूर्णरूपेण निश्चित ही है । | 
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तत्‌ एवम्‌) तो इस प्रकार ( अन्वयव्यतिरेकिःकेवलाम्वयी-केवलव्यत्ि- 
न प केवलान्वयी तथा केवळव्यतिरेकी [ ये तीनों प्रकार 
के हेत ] ( दिताः ) दिखला दिये गये | 

इस भाँति 'अनुमान-प्रमाण? का सामान्यतः विवेचन किया गया | अ 
इसके अनन्तर देखामासों का सोदाहरण विवेचन प्रस्तुत किया जायगा :-- * 
अतोऽन्ये देत्वाभासाः। ते च असिद्ध-बिरुद्ध-अनैका न्तिक-प्रकरणसस- 
'कालात्ययापदिष्टभेदात्‌ पञ्चैव । 

(१) तत्र ढिङ्गत्वेनानिश्चितो “हेतुरसिद्धः । तत्रासिद्धखिविधः 
-आश्रयासिद्धः, स्वरूपासद्धः, व्याप्यत्वा सिद्धशचेति । 

( अतः ) इन ( तीनों शद्ध हेतुओं ) के अळावा ( अन्ये ) अन्य [ समी 
हेतु ] ( देत्वामासाः ) हेत्वाभास कहलाते हैं । ( च ) और ( ते ) वे (असिद- 
विरुद्ध-अननैकान्तिक-प्रकरणसम-कालात्ययापदिष्टमेदात्‌ ) (१) अद्ध (२) विरुदः 
(३) अनैकान्तिक (४) प्रकरणसम तथा (५) काळात्ययापदिष्ट भेद से (पञ्च एव) 
पाँच ही प्रकार के होते हैं । 

( १ ) (तत्र) उन (पाँचों) में ( ढिङ्गस्वेन ) लिङ्ग (ज्ञापक अथवा बोधक) 
के रूपमें ( अनिश्चितः ) निश्चित न होने वाळा ( हेतुः ) हेतु ( असिद्धः ) 
असिद्ध [ नामक देत्वामास कहलाता | है। [ तत्र-असिद्धः | वह असिद्ध 
[ नामक हेत्वामास ] ( त्रिविधः ) तीन प्रकार का हुआ करता है। (१) 
(आश्रयासिद्धः) "आश्रयासिद्ध? (२) ( स्वरूपासिद्धः ) “स्वरूपासिद्ध? (च) और 
{व्याप्यत्वासिद्वः) “व्याप्यत्वासिद्ध? | 4 

जो वस्तुतः देतु नहीं हुआ करता है किन्तु हेतु के सहश जिसकी प्रतीति 
हुआ करती है उसको 'देत्वाभास? नाम से कहा जाता है। हेत्वाभास शब्द 
'की दो प्रकार की व्युत्पत्तियाँ कौ जाती हैं (१) “आमासन्ते इत्यामासाः, देतो- 
'राभासाः हेत्वाभासाः” अर्थात्‌ हेतुगतदोष-जिस हेतु के ज्ञान से अनुमिति के 
करण अथवा साक्षात्‌ अनुमिति का ही प्रतिवन्ध हो जाया करता है. 
“हेत्वामास? अथवा 'हेतुगत-दोष? कहा जाता है । इस व्युत्पत्ति के आधार पर | 
असिद्धत्व आदि दोष ही 'हेत्वाभास' नाम से कहे जाते हैं । (२) | 
दूसरी व्युत्पत्ति हेः--“हेतुवद्‌ आमासन्ते इति हेत्वाभासाः? [ वस्तुतः हेतु न 

इस प्रकार के समी हेतु दोषपूर्ण हुआ करते हैं, अतः वे दे | 
के भेणी में नहीं आते हैं और उन्हें “हेत्वाभास? नाम से ही उजा जाता है। |. 
इस व्युत्पत्ति के अनुसार भी जो हेतु असिद्धत्व आदि दोषों से युक्त हुआ | 
करते हैं उन्हें 'देल्वाभास” नाम से कहा जाता है । "छल 


0 - 
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प्राणादि १६ पदार्थों में से 'देत्वामास' नामक तेरहवे पदार्थ का लक्षण 
ते हये तर्कमाधाकार ने लिख] हैः--जो हेतु पक्षषमेत्व आदि आवश्यक 
(च) यों में से किसी एक से भी हीन हुआ करते हँ इ किन्तु फिर भी जो 
तुः के योग से हेठ क समान मासित हुआ करते हैं वे 'हेत्वाभास? 
इहळाते हैं । इसी को स्पष्ट करते हुये तकमाषाकार ने यहाँ पर मी लिख दिया 
- “ततोऽन्ये देत्वाभासाः । इसी कथन से यह स्पष्ट हो जाता है कि [१] 
अनवयव्यतिरेकी, [ २ ] केवलान्वयी [३] केवछव्यतिरेकी-बो ये तीन प्रकार के 
आुदध-हेतु लहे-गये हैं उनमें से प्रथम हेतु पाँचरूपों से युक्त होता हुआ शुद्ध 
हः कहा जाता दै तथा अवशिष्ट दोनों प्रकार के देद चार-चार सपो द्वारा ही 
अरति के बोधक होने के कारण शुद्ध हेतु कहलाते हैं । इन तीनों हेतुओं से 
भिन्न [ अर्थात्‌ आवश्यक हेतु-रूपों में से किसी एक से भी ही हीन होने पर | 
रेत-हिल्वाभास” नाम से कहा जाता है । हेतु पंचरपों से युक्त हुआ करता है | 
अतः एक एक रूप की होनता के आधार पर देत्वामास के भी पाँच ही मेद 
स्वीकार किये गये हैं। और ये हैं :--( १) असिद्ध (२) विरुद्ध (३) 
.अनैकान्तिक ( ४ ) प्रकरणसम तथा ( ५ ) काढात्ययापदिष्ट । ये हेत्वामास मी 
पाँच ही प्रकार के हुआ करते हें । न इनसे अधिक और न इनसे कम | 
इसोके निर्धारण के लिये “पञ्चे? पद्‌ का प्रयोग किया गया है | 
अब प्रथम हेत्वामास का कथन करते हैं := 
[ १] असिद्ध-- हेत्वाभास :-- 
इसका कक्षण है :--जिस हेत में ढिङ्गख--व्यासि तथा पश्चपमंता 
[दोनो अथवा दोनों में से कोई एक ] सिद्ध अर्थात्‌ निश्चित न हो 
वह 'असिद्ध' नामक हेत्वाभास कहलाता है। जैसे कि पहले कहा जा 
“जुका है--'पर्वत में अग्नि से व्याप्य धूम है” इस प्रकार व्यासिविशिष्ट 
पश्षधमताज्ञान हो परामर्श है तथा यही अनुमापक भी हुआ करता है । इसके 
` 'हिये तीन बातों का होना अनिवार्य है [ १ ] पक्ष २ ] पक्षपमता तथा 
[ ३ | व्यास्ति । इन तीनों में से क्रमशः प्रत्येक के अमाव के आधार पर यह 
| असिदहेत्वाभासः मी तीन प्रकार का हो जाता है :-- | 
[ १ ] आश्रयासिद्ध [ २ ] स्वरूपासिद्ध तथा [ ३ ] व्याप्यत्वासिद्ध 
[ १ ] आश्रयासिद्ध-हेत्वाभास-- | ककी. 
तो यासिद्ो : यथा, गगनारविन्दं सुरभि, अरविन्दजात 


| 


रबिन्द्वत्‌ । अत्रगगनारविन्दमाश्रयः स च नास्त्येव । 
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कर 
मक ती _ तकंभाषा | 
[[ आश्यासिडः ] [ लक्षण--“यस्य हेतोराअयो नावगम्यते. स साक्ष | 
सिड” अर्थात्‌ बिस हेतु का आशय [ अर्थात्‌ पक्ष ] स्य न होखे| 
° ८झाभयोसिडध-हेत्वामास” कहा जाता है। | [ यथा ] जैसे--[. “गगनारबिद | 
सुरभि अरविन्दात्‌; सरोजारविन्दवत्‌?? ] अर्थात्‌ आकाश-कमल सुगन्धियुद् क 
है कमळ होने से, ताळाब में उत्पन्न हुये कमळ के समान । [ अन्न ] शो { 
[ इस अनुमान में ] [ गगनारविन्दम्‌ ] आकाश-कमल ही [ आश्रयः ] आश्रव | 
[ देठ “अरविन्दात्‌? का ह 000. पक्ष] है[च] और [स] | 
रि ततः नह।'। | ८ । । 
|. गज ° [ सुगन्धित ] साध्य है । इसकी सिद्धि के छे ॥ 
प्रयुक्त हुये “अरबिन्दस्वात्‌ हेतु का आश्रय [पक्ष ] का अस्तित्व” हौ | 
विद्यमान नहीं दै । अरविन्दत्वात्‌ हेतु का आश्रय [ पक्ष ] है? गगना रविन | 
अर्थात्‌ आकाशकमल । किन्तु आकाश में कमळ का पुष्प होता ही नहीं है। | 
अतः आकाशकमलः+रूप पक्ष [ आश्रय ] का अस्तित्व ही नहीं है । अतएव | 
“अरविन्दत्वात्‌? हेतु के पक्ष [आश्रय] के न होने से यह हेतु “आश्रयासिद्धः ६ 
नामक देस्वाभास है | 
[२] स्वरुपासिद्ध-ददेत्वाभास-- |; 
स्वरूपासिद्धो यथा, ऑनत्यः शव्दः चाक्षुषत्वात्‌ घटवत्‌ । अत्न | 
चाक्षुषरवं हेतु» स च शाब्दे नास्त्येव, तस्य श्रावणत्वात्‌ । 
( स्वरूपासिद्धः ) स्वरूपासिद्ध [ यह है-- ] ( यथा ) जैसे--( “अनिल | | 
शब्दः चाक्षुषत्वात्‌” घटवत्‌ ) अर्थात्‌ शब्द अनित्य है चाक्षुष [ अर्थात्‌ नेत्र || 
द्वारा आह्य ] होने. से, घट के समान | (अत्र) यहाँ [इस अनुमान में] | 
( चाशुषत्वम्‌ ) “वाक्षुषत्व' हेतु हे ( च ) और ( स ) वह [ आश्रय अथा | 
पक्ष ] ( शब्दे ) शब्द में ( नास्ति एव ) है ही नहीं | ( तस्य ) उस [शब्द] | ` 
के ( भ्रावणत्वात्‌ ) श्रावण [ अर्थात्‌ भोत्र-प्राह | होने से । + हो. 
असिड:हेत्वाभास का द्वितीयभेद है 'स्वरूपासिद्ध' | इसका लक्षण हे- || | 
देतुराभये नावगम्यते” अर्थात्‌ जो हेतु आश्रय में न पाया जाता हो| || 
तात्पर्य यह है कि जिस देत का आश्रय तो विद्यमान हो किन्तु वह देतु आभ थे 
अथवा पक्ष में विद्यमान न हो उसको 'स्वरूपासिद्ध? दवेत्वामास कहा जाता | 
है | जैसे-- शब्द अनित्य है चाक्षुष होने से, घट के समान” । “इस अनुमान || 
में अनित्य? होना ही साध्य है, शब्द ही आश्रय अथवा पक्ष है तथा चाड | 
घत्वात ही हेतु हे। किन्तु शब्द का ग्रहण चक्षु द्वारा महीं क्रिया जा 


उसका ग्रहण तो श्रोत्र द्वारा किया जाता है । अतः “चाक्षुषत्वात्‌? देतु 


[ 
र 
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(ब्द? में विद्यमान नहीं हे । अतएव यहाँ “चाक्षुषत्वात्‌? हेतु-हेतु 

, 'स्वरूपासिद्ध-हेत्वामास ही है । इसमें सपक्षसत्व रूप में? ही: 
प (कारण ) के न होने से देत्वामास हे: % १ 

आश्रयासिद्ध तथा स्वरूपासिद्ध हेत्वाभासों में अन्तर-- : 

» “अश्रयासिडदेत्वाभास” में आश्रय अथवा पक्ष का अस्तित्व ही नहीं 
आ करता है! २ 

(क्वरूपासिद्धहेत्वामास” में आश्रय अथवा पक्ष का अस्तित्व तो हुआ 
करता है किन्तु देठ उस आश्रय अथवा पक्ष में नहीं रहा करता है । 

(३ ) व्याप्यत्वासिद्ध-हेत्वाभास -- 

व्याप्यत्वासिद्धस्तु द्विबिध:। एको व्याप्िप्राहकप्रमाणाभावात्‌। अपरः 

सुपाधिसद्वावात्‌ । तत्र अथमो यथा--शब्दः क्षणिकः सत्त्वात्‌। यत्सत्‌ 
तत्युणिक यथा जळधरपटळलं तथा च शाब्दादिरिति। न च सत्त्वक्षणिक- 
खयोव्यीप्िम्राइकं ्रमाणमस्ति । सोपाधिकतया व्याप्यत्वासिद्धौ उच्य-. 
मानायां दाणिकत्वमन्ययुक्तसित्यभ्युपगतं स्यात्‌ । 

[ जिसकी व्यासि सिद्ध न हो, उसको “व्याप्यत्वासिद्ध? कहा जाता है ]. 
(याप्यत्वासिङः ठ द्विविधः ) व्याप्यत्वासिद्ध नामक, देत्वामास दो प्रकार का 
होता है। ( एकः ) एक तो ( न्यासिग्राइक. प्रमाण भावात्‌ ) व्याप्ति आइक | 
प्रमाण के न होने से ( अपरः तु ) और दूसरा ( २) ( उपाधिसद्भावात्‌ ) 

उपाधि के सद्भाव अर्थात्‌ होने से । ( तत्र) उनमें से ( प्रयमः) पहला- 
' (यथा ) जैसे ( शब्दः क्षणिकः सत्वात्‌) “शब्द क्षणिक है [ प्रतिज्ञा] 
` (स्वात्‌ ) सत्‌ होने से [ हेतु |? । ( यत्‌ सत्‌) जो सत्‌ होतां है (तत्‌ 
धिकम्‌ ) वह क्षणिक होता है ( यथा ) जैसे ( जळघर पटलम्‌ ) मेघसमूह 
[उदाहरण] (च) और (तथा) उसी प्रकार ( शब्दादिः इति ) शब्द 


[पक्ष ] 


७ 
°» 
= 


आरि मो हैं ( उपनय ) | [ किन्तु ] ( सत्वक्षणिकलयोः) इस सत्व और ` 


E दिक की ( व्यासिग्राइकम्‌ ) व्याप्ति का ग्राहक ( प्रमाणम्‌ ) कोई प्रमाण 
' १ अस्ति) नहीं है [ इसके विपरीत प्रत्यक्षरूप से दिखलाई पढ्ने बारे 


[बृदि मे. उक्त 'सत्वात हेतु व्या -हेत्वामास' ही कहा जायगा । 

नक 2 ( सोपाधिकतया ) ` य जार रव ] होने र 
य हो हेतु को ( व्याप्यत्वासिद्धौ) व्याप्यत्वासिद्ध ( उच्यमानायाम्‌) कहा 
सक पक आदि में ] अन्य [ उपाधिभूत धमं ] से प्रयुक्त ( क्षगिकतम्‌ ) 
बहु [रान्दे मे] है (इति) यह ( अम्युपगतं स्यात्‌) स्वीकारं करना 
कि नैयायिको को अमोष्ट नहीं है ।) | | 
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१७८ 1 है तकभाषा | 
_.जव हेत में व्याप्ति का अमाब हुआ करता है अर्थात्‌ देतु व्याण | अ 
नहीं होता दै अयवा जब देतु में व्याप्यत्व नहीं रहा करता हे तब को | त 
“व्याप्यत्वासिद्ध? हेस्वामास हुआ करता है |. लक्षण प हेतोव्याति ९ 
नावगम्यते?” अर्थात्‌ जहाँ हेतु की व्यासि न बनती हो वहाँ व्याप्यत्यासिद ॥ 
हेत्वाभास होता है । इसके दो प्रकार होते हैं ( १ ) व्यातिग्राइकप्रमाणाभावे- , / 
अर्थात्‌ जहाँ हेतु की व्यासि का आहक कोडे भी माव म न हि 
हो तथा (२) जहाँ हेतु में कोई उपाधि रहा करती हो । प्रथम भेद को | ६ 
“साध्येनासहप्चरित” भी कहा जाता है। इस प्रथम प्रकार क उ्याइख | ह 
है :--'शब्दः क्षणिकः सत्त्वात? अर्थात्‌ शब्द क्षणिक है, सत होने से। बे - 
सत्‌. होता है वह क्षणिक होता है डेसे मेघसमूह । ऐसा कहने में सत्व और | 
क्षणिकत्व की व्याति का ग्राहक कोई भी प्रमाण उपलब्ध नहीं होता है। 
इसके बिपरीत प्रत्यक्षादि प्रमाणों से यही सिद्ध होता है कि जो सत्‌ होताहै | 
वह स्थिर भी होता है । अतः जिसकी सत्ता ( अस्तित्व ) होगी वह क्षि | 
नहीं हो सकता तया जो क्षणिक होगा उसकी सत्ता भी नहीं होगी । अतएव | 
इससे स्पष्ट है कि यदि शब्द की सत्ता है तो वह क्षणिक नहीं है । अतः सल | 
और क्षणिकत्व की व्याति का ग्राहक कोई प्रमाण मिळता ही नहीं हे । अतः 
यह प्रथम प्रकार का “व्याप्यत्वासिद्ध-देल्वाभास” हुआ | 


' बस्तुतः उपयुक्त अनुमान वाक्य बौद्धो का हे । बौडों का मन्तव्य हेहि 
प्रत्येक प्रदार्थ क्षणिक दै । वे उसी पदार्थ की सत्ता स्वीकार किया करते है 
कि जो “अर्थ क्रियाकारी” [ अर्थात्‌ किसी कार्ये को उत्पन्न करने वाश ] | 
होता दै । जो पदार्थ किसी कार्य को उतपन्न नहीं करता है उसे सत्‌ मानते मे | 
कोई युक्ति नहीं है । संसार का प्रत्येक पदार्थ किसी न किसी पदाथ भ | 
उत्पादक होने से ही 'सत्‌! हुआ करता है। अतः यह मानना उचित ही ९ | 
कि संसार का प्रत्येक पदार्थ क्षणिक है क्योंकि क्षणिक पदार्थ को हौ कितौ | 
कार्य का उत्पादक माना जा सकता है, स्थिर पदार्थ को नहीं, क्योंकि ऐसा | 
नियम है कि जिस पदार्थ में जिस कार्य को उत्पन्न करने की सामथ्य हुआ 
करती है बह उसे उत्पन्न करने में विलम्ब नहीं किया करता है । परिगामखर 
जो पदार्थ जिस क्षण अस्तित्व में आता है उसके पश्चात्‌ उत्तर क्षण म ६ 
उसके सम्पूर्ण कार्य उत्पन्न हो जावेंगे, उसका कोई कार्य अवशिष्ट न 
जायेगा । अतः द्वितीयादिक्षणो में उसके अस्तित्व का कोई भी प्रयोजन न | 
से.वह द्वितीय क्षण में ही नष्ट हो जायगा | अतः-यह अस्तित्व. [ अथवा स्वा] । 
क्षणिक पदार्थों में ही रह सकता है अक्षणिक ( स्थिर ) पदार्थ में नही | 
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अतएव सचा ( अस्तित्व ) होने से पदार्थो' की क्षणिकता ही सिद्ध होती है 
ता “यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌?? यह व्याति बनती हे । अतः उनके मतानुसार 
«दः क्षणिकः सत्वात्‌? यह अनुमान वाक्य ठीक ही है । 
) वौदो के उक्त सिद्धान्त के बारे में नैयायिको का यह कथन है कि संसार 
| दा कोडे भी पदार्थ किसी कार्य मी उत्पादक होने के कारण सत्‌ नहीं हुआ 
दता है अपि सत्‌ होने के कारण ही वह उत्पादक हुआ करता है । कहने 
का अभिप्राय यह है कि प्रत्येक पदार्थ पहले स्वयं अपने अस्तित्व में आता 
६ और तवर वदय किसी अन्य कार्य को उत्पन्न किया करता हे | अतएव 
जितका अस्तित्व होगा वही सत्‌ ` कहा जायगा | फिर जो सत्‌ है उसे क्षणिक 
` इहा जाना कैसे संभव है १ किसी भी सत्‌ अथवा अस्तित्व वाले पदार्थ की 
जता एक क्षण के लिये भी हो सकती है और अनेक क्षणो के लिये भी हो 
उक्ती है । क्योंकि सत्ता विद्यमान रहने पर ही वह किसी अन्य कार्यका 
उत्पादक हो सकेगा । ऐसी स्थिति में यह कहा जाना कि जो सत्‌ होता है 
| वह क्षणिक भी होता है, पूर्णतया अप्रामाणिक तथा सिद्धान्त-विरुद्ध बात है | 
जोकि सत्व की क्षणिकता के साथ व्यासि ही न बन सकेगी और न इस 
प्रकार की व्याप्ति का साधक ही कोई प्रमाण उपलब्ध हो सकेगा। अतएव 
' गृह कहा जाना अधिक उचित है कि जहाँ स्थिरता ( अक्षणिकता ) हुआ 
| इती है वहीं सत्ता का भी दर्शन हुआ करता दै । इस विवेचन से यह और 
| अपक स्पष्ट हो जाता है कि “सत्वात्‌?' हेत--“व्याप्यत्वासिद्ध-हेत्वाभास?? 
हौँ है- युद्ध देतु नहीं । हर 
| इस पर यह शङ्का उत्पन्न होती है कि “सत्वात्‌?” हेतु को सोपाधिक ही 
मान छिया जाय और इसे ““उपाधिसदूमाव व्याप्यत्वासिद्ध” की श्रेणी में रखा 
स्याति ग्राहक प्रमाणाभाव से युक्त व्याप्यत्वासि ड की श्रेणी में नहीं | इसके 
| आधान में तर्कमाधाकार का कथन है कि-- [ 
| अधि युक्त हेतु में साध्य का प्रयोजक हेतुरूप में प्रयुक्त घमं नहीं हुआ. 
| अपा है, अपितु उपाधिभूत ध्म ही हुआ करता है। जैसे-“स स्याम 
) यवात्‌, परिहश्यमानमैत्रीतनयस्तोमवत्‌?? इत्यादि पूव प्रदर्शित सोपा- 
। जल त से युक्त अनुमान वाक्य में--श्यामत्व ( साध्य ) का प्रयोजक अथवा 
| छु हैतुरूप में प्रयुक्त "मैत्रीतनयत्व? नहीं है, अपितु अन्य [ उपाधिरूप में | 
| रैक कव ही है। इस उदाहरण द्वारा यह मो स्पष्ट हो जाता 
थळ में साध्य ( इयाम ) का अस्तित्व तो स्वीकार करना ही 
| तथा उस [ स्यामखरूप ]. साध्य का प्रयोजक हेतुरूप में प्रयुक्त 


Te 
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धर्म न होकर उपाधिभूत धर्म ही हुआ करता हे । इसी माँति 'शब्दः क्षिः 
सरवात? इत्यादि में मी क्षणिकत्व ( साध्यः) का प्रयोजक “सत्व” [ हेतु ] न| 
होकर किसी अन्य [ उपाधिभूत ] धर्म को स्वीकार करना होगा किन्त न्याव |. 


रणरूप में प्रयुक्त घट, आदि में के. 
ह दे हल ts सोपाधिक माना जायी तो 
आदि में क्षणिकत्व के निवारण के लिये जिस भी उपाधि को प्रस्तुत किया जायगावह | 
उपाधि क्षणिकख [ साध्य ] का प्रयोजक नहीं बन सकेगी । अतएव यहाँ किणे | ' 
भी उपाधि की संभावना नहीं की जा सकती है । नैयायिक तोदो दा | ' 
प्रतिपादित 'क्षणिकत्व” को स्वीकार हो नहीं करते हें । बौद्ध-सिद्धान्ताुतार | 
'क्षणिकत्व' का अर्थ है एकक्षण में हो किसी'पदाथ कौ उत्पत्ति तथा बिनार | 
का हो जाना । नैयायिकों के मतानुसार “शब्द अदि शीघ्र ही विनष्ट हो बाने | 
वाले तो अवश्य हैं किन्तु एक ही क्षण में उनकी उत्पत्ति तया विनाश रहे | 
हुआ करते हैं । उनकी दृष्टि में तो अतिशीघ्र ही नष्ट हो जाने वाले पदार्थों ब | 
मी सम्बन्ध तीनःक्षणों के साथ हुआ करता है अर्थात्‌ ऐसे पदार्थ मी रया 
क्षण में उत्पन्न हुआ करते हैं, द्वितीय क्षण में उनकी स्थिति रहा करती हेतग | 
तृतीय क्षण में उनका विनाश हुआ करता है । इस मोति उनकी दृष्टि मं | 
“क्षणिकत्व० का कोई अस्तित्व ही नहीं हुआ करता हे । उस क्षणिकत के | 
होने का तो न “सत्व? ही कारण है और न कोई अन्य कारण ही है। उरि | 
यह किसी अन्य निमित्त से हुआ करता तो “सत्वात्‌” हेतु को “सोपाधिक' कश | 
जा सकता था | इस माँति 'सस्वात्‌? हेतु “उपाधि के सद्भाव’ से “यापा | 
सिद्ध? नहीं हे अपितु व्यातिम्राइक प्रमाणामाव की ही इष्टि से “ना आओ | 
हेत्वामास” है । इसी आधार पर “व्याप्यत्वासिड” नामक देस्वामास के उ% | | 
दो भेदों की कल्पना की गयी है । 


अव (उपाधिसदुमाव' से होने वाले व्याप्यत्वासिद्ध' का उदाहरण प्सु | 
हैं -- | 
द्वितीयो यथा-क्रत्वन्तवेतिनी हिंस अधर्मसाधनं, हिंसा 
क्रतुवाह््िसावत्‌। अत्रद्यघमेसाधनत्वे हिंसात्व॑ न प्रयोजकं रि 
निषिद्धमेव प्रयोजकं, उपाधिरिति यावत्‌ । तथा हि “साध्यव्यापक 
सतिसाधनाव्यापकः' उपाधिरिरयुपाधिलक्षणम्‌। तच्चास्तिनिषि्रले! 
निषिद्धत्वं हि साध्यस्याधमैसाधनस्बस्य व्यापकम्‌ । यतो यत्र यदा 
साधनत्वं तत्र तत्रावशयं निषिद्धत्बमपीति। एवं साधनं हिसालं 


व्याप्तोति निषिद्धत्वम्‌ | नहि यत्र यत्र हिसात्बं तत्र तत्रावशयं 
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वोयपश््दिसाया निषिद्धस्वाभावात्‌। तदेवं निषिद्धत्वस्योपाघेः सद्‌- 
र नाबादन्यप्रयुक्तव्याप्त्युजीवि हिंसात्व॑ व्याप्यत्वासिद्धमेव । 

( द्वितीयः ) दूसरा [ अर्थात्‌ “उपाधिसद्मावात्‌ व्याप्यत्वासिद्ध’ का उदा- 
| हुए ] (यथा ) जैसे--( “ऋ्वन्तरवर्तिनी हिंसा अधमंसाधनं, हिसात्वात्‌, 
) ,्वाह्महिंसावत्‌”” ) “यश के बीच की गयी हिंसा अधमं की उत्पादिका है, 
| इला होने से, यज (कठ ) से बाहर की गयी हिंसा के समान । (अत्र) 
इहा ( अघर्मसाधनस्वे ) अधमंसाधनत्व में ( हिंसात्वम्‌ ) हिंसात्व (प्रयोजकं 


उ) प्रयोजक अथवा कारण नहीं है ( किभ्तु ) किन्तु ( निषिद्धम्‌) निषिः 
दुल (एवे) ही ( योजकम्‌ ) प्रयोजक अथवा कारण है ( उपाधिः इति 
` बत्‌ ) तथा [ इस प्रयोजक को ही ] “उपाधि” कहा जाता है [अत्र 
| (िविद्धत्व” ही इस उक्त स्थळ पर उपाधि’ है । | । ( तयाहि ) क्योंकि 
| (साध्यव्यापकत्वे सति ) साध्य का व्यापक होने पर [ मी जो ] ( साधना- 
| ह्यापकः ) साधन का व्यापक न होने वाळा [ धर्म ] ( उपाधिः ) उपाधि 
| कृहढाता है ( इति उपाधिलक्षणम्‌ ) यह उपाधि का लक्षण है। ( च) और 
(तत्‌) वह [ उक्त उपाधि का लक्षण ] ( निषिद्धत्वे ) निषिद्धत्व [ उपाधि ] 
| गे ( अस्ति ] [ पाया जाता ] है । ( निषिद्धत्वं हि ) निषिद्ध ( साध्यस्य ) 
 साध्यभूत ( अधर्मसाधनत्वस्य ) अधमंसाधनत्व का ( व्यापकम्‌) व्यापक है । 
' (यतः ) क्योंकि ( यत्र यत्र ) जहाँ जहाँ ( अधर्मसाषनत्वम्‌ ) अघर्मसाधनत्व 
| होता है (तत्र तत्र) वहाँ वहाँ ( निषिद्धत्वम्‌ ) निषिद्ध ( अपि ) भी 
 (अवद्यम्‌-इति ) अवदय होता है [ यह साध्य-व्यापकत्व हुआ | ] (एवम्‌) 
| एसी प्रकार ( निषिद्धत्वम्‌ ) निषिद्धत्व ( साधनम्‌), साधनभूत ( हिंसाम्‌ ) 
| हिंसात का ( न व्याप्नोति ) व्यापक नहीं है [ अर्थात्‌ जहाँ जहाँ हिसाल 
| है वहाँ वहाँ निषिद्धत्व मी अवश्य हो, ऐसा नहीं है ] (यशीयपशुहिसाया;) यश 
| सन्धी पशु हिंसा के [विहित होने से] (निषिद्धत्वाभावात्‌) निषिद्ध न होने से । 
| (यह साधन का अव्यापकत्व हुआ । इस प्रकार “साध्यव्यापकत्वे सति साधना- 
| थापकत्वम? रूप उपाधि का ल्क्षण'निषिड्धत्वःमें घट जाता हे । अतः 'निषिडत्व' 
| उपाधि हे । ]। ( तत्‌ एवम्‌ ) इस भाँति (निषिद्धत्वस्य) निषिदल ( उपाधे! ) 
उपाधि के ( सद्भावात्‌ ) विद्यमान होने से ( अन्यप्रयुक्त ) अन्य प्रयुक्त 
9 । अर्थात्‌ निषिद्धत्व प्रयुक्त ] ( व्याति उपजीवि ) व्यास के आश्रित रहने वाला 
(हिसालम्‌ ) हिसात्व | देठ ] (व्याप्यत्वासिदम-एव) व्याप्यत्वानिद ही है। 
हा बहाँ किसी उपाधि की विद्यमानता के कारण कोई देत असिद्ध हो जाया 
वहाँ व्याप्यत्वासिद्ध नामक हेत्वाभास का द्वितीय प्रकार हुआ करता 


| उपाधिका लक्षण ही है कि जो साध्य का व्यापक हो किन्तु साधन का र 
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व्यापक न हो--वह उपाधि कहलाती है । “ऋत्वन्तरवर्तिनी हिंसा अधस 
नम्‌, हिंसात्वात्‌ , क्तुबाह्महिंसाबत्‌” इस,अनुमान म 'अघमसाधनत्वा 
साध्य है तथा 'हिंसात्वातः साधन अथवा हेतु हे । यहाँ “निषिद्धः नाम| 
उपाधि है । यह उपाधि साध्य की व्यापक है क्योंकि जहाँ जहाँ मी अपा. 
साधनत्व होता है वहाँ वहाँ निषिद्धल भी अवश्य ही हुआ करती हैक 
व्याति दै । किन्तु यह 'निषिद्धत्व नामक उपाधि साधन- की व्यापक नही ऐ| 
क्योंकि जहाँ जहाँ मी हिंसात्त्व होता हो वहाँ २ निषिडत्व अवश्य होता हे.| 
ऐसा नहीं है । क्योंकि यश से सम्बन्धित हिंसा में भी दिला तो ले ही किन] - 
उसका शाख द्वारा निषेध नहीं किया गया | “वैदिकी हिंसा हिंसा न मबि]| 
अतः उस यशीय हिंसा का निषिद्धत्व नहीं है | इस भाँति “निषिद्धः में| 
उपाधि का लक्षण घट जाता है । अतः उक्त अनुमान में 'हिंसात्वत इर | 
न कहा जाकर “उपाधिसद्भावःब्याप्यत्यासिङ-देत्ामास' ही कहा जायगा|| 
उपाधि शब्द की व्युत्पत्ति यह है कि “उप स्वसमीपवर्तिनि स्वधममाद- | 
घातिं इत्युपाधिः? | अर्थात्‌ जो अपने समीपवर्ती में अपने धर्म का आधार | | 
कर दिया करती है, उसे “उपाधि? कहते हैं | निषिद्धत्व ही वस्तुतः अधमंबनः | 
कत्व का प्रयोजक है । निषिद्धत्व सम्बन्धी सघर्मजन कत्व धर्म यहाँ हिसालर | 
प्रतीत होता है । अतः उप अर्थात्‌ अपने समीपवत्तां हिंसात्व में अपने झं 
[अधर्मजनकत्व ] का आधान अथवा संक्रमण करने के कारण निषिद्धत्व' उपा | 
| 


हुयी । उपाधि शब्द की इस व्युत्पत्ति की ध्यान में रखते हुये ही तकंमाषाकारगे 
“अन्यप्रयुक्तव्याप्युपजीबि्दिसात्वम्‌ ऐसा लिखा है। कहने का तासमं इह | 
है कि निषिद्ध होने के कारण ही कोई कार्य अधर्म का जनक हुआ का | 
है।इस भाँति अधर्मसाधनत्व की निषिद्धत्व के साथ व्याति है। इस नाहि | 
का हिंसात्व में आरोप कर छिया जाता है। इस कारण हेतुरूप में जो “हिंसात | 
को दिया गया है वह अन्य प्रयुक्त अर्थात्‌ निषिद्धत्व प्रयुक्त व्यासि पर हट 
है । वस्तुतः वह व्याप्य नहीं है अथवा व्याप्यरूप में वह असिद्ध है अतः ऊ |. 
[ “हिसाल्बात्‌” ] हेतु-'व्याप्यत्वासिद्ध नामक हेत्वामास' ही है-शद्ध हेठ नहँ। |. 
(२) विरुद्ध-हेत्वाभास जी 
(२) साध्यविपयेयव्याप्तो हेतुर्बिरद्धः । स यथा शब्दों नि |. 
कृतकत्वादात्मवत्‌ । अत्र कृतकत्वं हि साध्यनित्यत्वविपरीतनित्यलेन। | 
व्याप्तम्‌ । यत्कृतक तदनित्यमेव, न नित्यसित्यडो विरुद्धं कृतकत्वमिति! | 
( साध्यविपय॑यव्याप्त:) साध्य के विपर्यय [ विपरीत अथवा अमाव] || 
साथ ब्यास ( हेतु; ) ( हेतु ) ( विरुद्धः ) ( विरुदध-हेत्वाभास कहलाता है | 


०52 24053 


७ 0-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri 


अचुमान ० १८३ 
यथा ) जैसे-( “न्दो नित्यः, कृतकस्वात्‌ , आत्मवत्‌? ) ¦ “शब्द नित्य 
तिज 1, कृतक [जन्य ] होने से [हेतु], आत्मा के समान [उदाहरण] । 

है[म यहाँ [ इस अनुमान में ] ( कृतकस्वम्‌ ) कृतकत्व [ हेतु ] ( साध्य- 

09 बिपरीतानित्यत्वेन ) साध्यभूत नित्यत्व के विपरीत अनित्यत्व से (व्याप्तम्‌) 

मय ( यत्‌.) जो ( कृतकम्‌ ) जन्य होता है (तत्‌) वह (अनित्यम्‌ एव) 

अनित्य ही होता है ( नित्यं न ) नित्य नहीं | (अतः) इसडिये ( कृतकतम्‌ ) 
त्व [देठ] (विरुद्धम्‌ ) विरुद्ध हेखामास ही] है। 
साशय-विपर्यय- व्यास अर्थात्‌ साध्य/भाव [ विपर्यय = विपरीत = अभाव ] 

_ हे ब्यास हेठ विरुद देत्वामास होता है। कहने का अमिप्राय यह है किजो ' 
हेतु साध्यामाव से व्यास होता है उसे 'विरुद्ध-हेत्वामास' नाम से कहा जाता 

. हु जैसे--शब्दो नित्यः कृतकत्वात्‌, आत्मवत्‌” में “नित्यत्व? साध्य है 

' या 'कृतकत्व हेतु है। क्ृतकत्य' का अर्थ होता है उत्पन्न होने. वाळा 

। अर्यात्‌ जन्य । वास्तविकता तो यहद है कि जो कृतक ( जन्य ) हुआ करता 

| है वह अनित्य होता है । साध्य “नित्यत्व?ः का यहाँ अभाव है। व्याति 

तो यह बनेगी कि जो कृतक होता है वह अनित्य होता है [ क्योंकि बिसकी 

उत्तत्ति होती है अथवा जो जन्म हुआ करता है उसका विनाश मी अवश्य 

हुआ करता है ] अतः “शब्दः अनित्यः झतकल्ातू्‌? यह ही शुद्ध कहा 

बायगा । अतः थहाँ नित्यत्व साध्य का अमाव 'अनित्यत्व' विद्यमान हे। 

' अतएव यह 'कृतकत्वर देतृ-श॒ङ हेतु की श्रेणी में न आकर “बिरुद्ध हेत्वामास” 

ही कहा जायगा । 

` (३) अनैकान्तिक-हेत्वाभास-- | क 

| (३)सब्यभिचारोऽतैका न्तिकः। स द्विकिधिःसाधारणानैकान्तिकऽसाधा- 

| रणानैकान्तिकश्चेति । तत्र पक्षेसपक्षविपक्षवृत्तिः साधारणः | यथा शब्दो 

| सत्यः प्रमेयत्वात्‌, व्योमवत्‌। अत्र हि मरमेयत्वं हेतुस्तच नित्यानित्य- 

| वृत्ति। सपश्षाद्‌ विपक्षादू व्यावृतो यः पक्ष एव बत्तेते सोऽसाधारणा- 

| नैकान्तिकः। स यथा सूर्नित्या-न्धवत्वात्‌। गन्थवत्वं सपक्षालित्याद्‌ 

^ िप्ा्चानित्यादू व्यावृत्तं भूमात्रवृत्ति । कू 

| ( सब्यभिचारः ) सव्यभिचार [ हेतु ] ( अनैकान्तिकः ) अनैकान्तिक" 

ब इलामास कहलाता है । (स) वह ( द्विविधः) दो प्रकार का होता है।- 

| (१) ( साधारणानैकान्तिक: ) साधारण-अनैकान्तिक (च) और ( असाधारणा- 

|| नैकान्तिकः ) (२) असाधारण-अनैकान्तिक | ( तत्र ) उनमें से ( पक्ष सपक्ष 

| विषक्षृत्ति: ) पक्ष, सपक्ष और विपज्ञ [तीनों] में रहने वाळा [ अर्थात्‌: विपक्ष की | 
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व्यावृत्ति से रहित ] (साधारण) साधारण अनैकान्तिक कहलाता है। (यया)| 
दैसे-(“शब्दों नित्यः प्रमेयत्वात्‌ व्योमवत्‌”) अर्थात्‌ शब्द नित्य है [ प्रतिश || 
( प्रमेयत्वात्‌.) प्रमेय होने से | देत], अकाश के समान [ उदाहरण ]| |. 
(अत्र ) यहाँ ( प्रमेयत्वम्‌. ) प्रमेयत्व ( हेतु: ) देतु है (च) और ( तत्‌ ) क | 
(-नित्यानित्यदृत्ति ) नित्य [ पक्ष तया सपक्ष ] तथा अनित्य [ विपक्ष ] रते) 
में रहने वाळा हे । इसके [ विपरीत ] (य!) जो ( समक्षात्‌ ) सपक्ष और | 
( विपक्षात्‌ ) विपक्ष दोनों से ( व्यावृत्तः ) व्याइृत्त होकर ( पक्षे एव ) देक | 


५ 


पक्ष में ही ( वर्तते ) बिद्यमान रहा करता है (स) वह ( झसाघार- | 
भैकान्तिकः ) असाधारण-अनैकान्तिक [ हेत्वाभास ] कहा जाता है । (स) | 
वह ( यथा ) जैसे--( “भूर्नित्या गन्धवत्वातः? ) “थिवी नित्य है [ प्रतिश] 
गन्धवती होने से” [ हेतु ]। [ यहाँ ] ( गन्धवत्यम्‌ ) गन्धव [ हेत] | 
( सपक्षात्‌ नित्यात्‌) सपक्ष नित्य [ आकाशादि ] (व) और ( विपप्षात्‌, | 
अनित्यात्‌ ) विपक्षं अनित्य [ जळादि ]से (व्याइत्तम्‌) व्याइच [ होता हुआ | | 
( भूमात्रवृत्ति ) केवळ प्रथिवी [पक्ष ] में ही रहता हे । [ अतः यहाँ | 
४गग्धवत्व|त्‌”? “असाधारण-अनैकान्तिक हेत्वामास” ही है ] । | 
व्यमिचारः शब्द का अर्थ ही दै- व्यवस्थित न होना अथवा अव्यवस्था | 
अथवा औचित्य का अतिक्रमण अथवा नियम के साथ न रहना। जो हेतु | 
साध्य के साथ व्यवस्थित रूप में नहीं रहा करता है उसे साव्यमिचार हेत! |. 
कहा जाता है | इसी का नाम 'अनैकान्तिक-हेत्वामास?” है। साध्य के साय |. 
हेतु का यह व्यभिचार दो प्रकार से संभव है (१) कभी-कमी देतु अपने उचित |. 
स्थान पर तो रहता ही है और उसके बिपरीत स्थान पर भी रहा करता है | 
ऐसे हेतु को हेतु न कहा जाकर “अनैकान्तिक-हेत्वामास” ही कहा जाता है। || 
जो हेतु ५चरूपोपपन्न हुआ करता है वह पक्ष तथा सपक्ष में तो रहा ही कसा |. 
है किन्तु विपक्ष में नहीं रहा करता है। किन्त जो हेत पक्ष तथा सप |. 
दोनों में रहने के साथ ही साथ विपक्ष में भी रहा करता है वह “साधारणः | |. 
अनकान्तिक-हेत्वाभास” कहलाता दै । जैसे-“शब्द नित्य है, प्रमेय होने पे, |. 
आकाश के समान? । अनुमान के उक्त प्रयोग में 'नित्यत्वः ही साध्य है | 
अमेयल' हेतु हे । शब्द? पक्ष है, व्योम ( आकाक्ष ) सपक्ष है तथा ८ | 
आदि पदाथ कि जो नित्य नहीं है अर्थात्‌ 'अनित्यः हैं वे “विपक्ष! हैं। प्रमेगव || 
हेतु इन पक्ष, सपक्षं और विपक्ष तीनों में ही विद्यमान है । अर्थात्‌ विपक्ष करे | | 
जाने वाले अनित्य “पदार्थ "घर? आदि में भी 'प्रमेयत्व? विद्यमान दै । 
“ग्रमेयत्व” “साधारण अने कान्ति क-हेत्वामास” ही है | 
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(२) कमी-कमी देठ अपने उचित स्थळ पर भी नहीं रहा करता है । 

स्थिति में उस देव॒ को “असाधारण-अनेकान्तिक-हेत्वामास कहा जाता 
३, घड देठ नहीं । शुद्ध देवु पक्ष, सपक्ष दोनो में रहा करता है, बिपक्ष में 
दी रहा करता | किन्तु जो देठ विपक्ष के ही सहश सपक्ष में मी नहीं 
ठा कृता दै उसे “असाधारण-अनैकान्तिक-ददेत्वामास” कहा जाता है। 
बैसे “थिवी निस्य है गन्धयुक्त होने से» यहाँ नित्यत्व ही साध्य हे और 
न्यत हेठ है । भूमि ( एथिवी ) “पक्ष! है, आकाश आदि नित्यपदाथं “सपक्ष? 
हूँ दया घट आदि अनित्य पदार्थं ४विपक्ष? है । “गन्ध” 'हेतु' -बिपक्षः 
। अनित्य धैट आदि में नहीं रहता है, यह तो ठीक है किन्तु इसके साय ही 
ः सपक्ष नित्य आकाश आदि में भी नहीं रहता हे । हॉ, पक्ष “पिवी” में 
| आवश्य रहता है। अतः केवल पक्ष ( भूमि ) में ही रहने के कारण यह 
| ०असाधारण-अनैकान्तिक-हेत्वाभास” है। 
| बिशेष--( १ ) न्यायसूत्र में इस अनैकान्तिक-हेत्वाभास? को हि 
गया है--“अनैकान्तिकः सव्यमि'चारः?? [ न्यायसूत--१.२,९ 
छ सा गगा रे को सिव्यमिचारः और कयत नामों से 
कहा जाता है । 
| (२) तकसंग्रहकार ने “अनैकान्तिक-हेल्वाभास” के तीन मेद माने हैँ 
| (१) साधारण) ( २) असाधारण ( ३) अनुपसंहारी । जो हेतु अन्वय तथा 
| व्यतिरेकि दोनों ही प्रकार की व्यातियो के उदाहरणों से रहित हुआ करता है 
रसे 'अनुपसंहारी-हेत्वामास? कहा जाता दै । जैसे-“सवंमनित्य प्रमेयत्वात्‌? 


| अर्थात्‌ सव कुछ अनित्य है प्रमेय होने से» । यहाँ सर्वम्‌ (सब कुछ) के 
| अन्तर्गत सभी कुछ आ जाता है। अतः उदाहरण का मिळ सकना संभव ही 


| नहीं है। अन्वयव्यापि--“जहाँ-जहाँ प्रमेय है वहाँ अनिलल है 

| बैसे अमुक-का कोई उदाहरण ही न मिलेगा इसी प्रकार व्यतिरेक व्याति 

| . “जहाँ अनित्यत्व नहीं है वहाँ प्रमेयत्व मी नहीं है?-बेसे अमुक का मी कोई 

| उदाहरण नहीं मिल सकेगा । अतः इस हेतु को “अनुपसंदारी हेत्वामास” ही 
| भहा जायगा। 

| (४) प्रकरणसम ( सत्मतिपक्ष )- लाति 

॥ 4 जर (४) प्रकरणसमस्तु स एव यस्य हेतोः साध्यविपरीतसाधकं हेत्व- 
। | पर विद्यते । स यथा-“शब्दोडनित्यो नित्यधरमेरहितत्वात । शब्दो 
| नित्यो$नित्यधसेरहितत्वादिति । अयमेव हि सत्मतिपक्ष इति चोच्यते ६ 
| . (यस्य हेतोः ) जिस हेतु के ( साध्यविपरीतसाधकम्‌ ) साध्य के बिपरीत धज 
| भय ] का साधक ( दलन्तरम्‌ दसर देठ (वियते) विदयमान रहा कता = 
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हेत । ही (प्रकरणसमः) “प्रकरणसम हेलामाक् द 
लत ] ३।( र (यथा) जैसे--( “शब्दोडनित्यो नित्यं. | 
डद र नि मं से रहित होने | 
रहितत्वात्‌” ) “शब्द अनित्य है [ प्रतिश | नित्यघम होने रे | 
[ देठ ]। [ इसके विपरीत शब्द को नित्य सिद्ध ह वाला उसका घुस | 
विरोधी दूसरा अनुमान ] “( शब्दो नित्योअनित्यधमरहितत्वात ) “शब्दनित्र | 
है [ प्रतिज्ञ | अनित्य-घर्म से रहित होने से [ देतु | ( इति ) यह विद्यमान | 
हे । (अयमेव हि) यह [ प्रकरणसम्‌ ] दी ( सत्मतिपक्षः ) “सतिप 
(इति ) इस नाम से मी ( उच्यते वा है। ८. | 

“न्यायसून्रः आदि प्राचीन अन्थो में उक्त देत्वाभास का नाम प्रकरणसम' 
हो वर्णित है किन्तु उच(काछीन न्याय-वैशेषिक सम्बन्धी अन्यों मे प्रायः इस | 
हेत्वामास का नाम “सत्म्तिपक्ष” ही दिया गया हे । 'सत्परतिपक्ष' इस नापर | 
द्वारा तो इस हेत्वामास का स्वरूप स्वयं ही सामने आ जाता है। प्रतिपक्ष | 
शब्द का अर्थ ही हैः--“साध्यविपरीतसाधक हेत्वन्तरं प्रतिपक्ष इत्युच्यत' | 
अर्थात्‌ साध्य के विपरीत ( विरुद्ध ) अर्थ को सिद्ध करने वाला दूसरा हेत ही | 
प्रतिपक्ष कहलाता है । बिस देतु का इस प्रकार का प्रतिपक्ष विद्यमान रहा 
करता है वह 'सपप्रतिपक्षः कहलाता है [ सत्‌-अर्थात्‌ विद्यमान है प्रतिपक्न | 
जिसका ]। परिणामस्वरूप जहाँ दो देत एक दूसरे के विरुद्ध अर्थ को सिद | 
किया करते हैं वे दोनों 'सत्पतिपक्ष'-हेत्वाभास कहलाते हैं । | 
उपयुक्त प्रथम अनुमान में “नित्यधर्मरहितस्वात्‌? तथा द्वितीय अनुमान में | 
“अनित्यधमंरहितलात्‌?-ये दोनों देतु एक दूसरे के साध्य से विपरीत अं | 
को ही सिद्ध करते है। प्रथम हेतु शब्द में “नित्यत्व? सिद्ध करना चाहता है | 
तथा द्वितीय हेतु उत ही शब्द में अनित्यत्व | इसी कारण साध्यविपरीतसाधक | 
तुल्यबळ वाले द्वितीय हेतु के विद्यमान रहने से यह दोनों हेतु परस्पर “सतिं | 
पक्ष” हेत्वामाध कहळाते हैं किन्तु इन दोनों देतुओं में से कोई मी हेतु अपने | 
साध्य के सिद्ध करने में समर्थ नहीं होता | इस हेत्वाभास में दोनों ही हेंतुओं | 
का समान बळबाळा होना आवश्यक है । अन्यया एक के दुर्बळ तया दू | 
के सबल अथवा प्रबळ होने पर 'सत्मतिपक्ष? नहीँ होगा। ऐसी स्थिति में प्रब ॥ 
हेतु दुर्बळ देत का सदेव वाघ ही करेगा । अतः दुर्लम तथा प्रबल में पश || 
प्रतिपक्ष भाव ही न वन सकेगा | इसी कारण तस्यबळविरोधी हेत हो प्रतिप 
कहा जाता है । प्र गे 5 
यदि दोनों हेतुओ में से एक दुर्बळ तथा दूसरा. सबल होगा तो दुर्बल हेट | 
का प्रबळ देतु द्वारा बाघ हो जायेगा । फिर ऐसी स्थिति में 'बाधित-देखामात | 
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होगा; सत्मतिपक्ष अथवा “प्रकरणसम? देत्वाभास नहीं । इसीळ्यि सस्तिपक्ष 
हा र में दोनों देतुओं का तुल्यत्रल वाळा होना आवश्यक माना गया है | 
या बाळे होने से ही दोनों में से कोई भी हेतु अपने साध्य को सिद्ध 
॥ टं समर्थ नहीं हो पाता है | “बाधित-हेखाभास' में तो अन्य प्रबळ-प्रमाण 
हा साध्य के अभाव का निश्चय हो जाया करता है। यही (गमला) दास 
बाधितविषय! [ अथवा कालात्ययापदिष्ट | देत्वाभासो में अन्तर दै । 

(५) वाधितविषय अथवा कालात्ययापदिष्ट = 

(७) पक्षे प्रसाणान्तरावधृतसाध्या भावोहेतुबाधितविषयः, काढा- 
त्ययापदिष्ट इति वोच्यते । यथा अग्निरनुष्ण: कृतकत्वाज्जलवतू। अत्र 
हि कृतकत्वस्य हेतोः साध्यमनुष्णत्व॑ तदभावः प्रत्यक्षेणेवावधारितः 
साशनप्रत्यक्षेणैबोष्णत्वोपलम्भात्‌। _ 

[बिस हेत के] (पक्षे) पक्ष में ( प्रमाणान्तरावधृतसाध्याभावः) 
किसी अन्य ( प्रबळतर ) प्रमाण द्वारा साध्य का अभाव निश्चित कर छिया 
गया है ( हेतुः ) वह हेत ( बाधितविषयः ) “बाधितविषय’ [ हेत्वाभास ] 
कहलाता है (च) और ( काळात्ययापदिष्टः ) [वही] कलात्ययापदिष्ट 
(उच्यते ) [ हेत्वामास ] कहा जाता है। (यथा ) जैसे ( “अग्निः अनुणः 
कृतकत्वात्‌ , जळवत्‌”) “अग्नि अनुष्ण [ शीतछ | हे [प्रतिक्षा] (ङतकत्वात्‌) 
जन्य होने से [ हेतु ], जळ के समान [ उदाहरण ]। (अत्र हि) यहाँ 
( कृतकत्वस्य हेतोः ) कृतकत्व हेतु का ( साध्यम्‌) साध्य ( अनुष्णत्वम्‌ ) 
अनुष्णल है, ( तदभावः ) उसका अमाव [ अर्थात्‌ उस अनुष्णंत्वल्प साध्य 
का अभाव ] ( प्रत्यक्षेणैव ) प्रत्यक्ष प्रमाण से ही (अवधारितः ) निश्चित 
कर छिया गया है [ क्योंकि पक्षभूत अग्नि में ] ( स्पाशनप्रत्यक्षेण एव ) 
साईन [ त्वचा सम्बन्धी ] प्रत्यक्ष से ही ( उष्णलोपढम्मात्‌) उष्णल की 
उपलब्धि हो रही है । $ 

“बाधितविषय? में (विषय? शब्द का अर्थ है 'साध्य' | जिस हेतु के साध्य 
का अभाव किसी अन्य प्रबळतर प्रमाण द्वारा [ पक्ष में ] गीत हो जाता है 
उस हेतु से 'बाधितविषयः कहा जाता है । अथवा बिस हेतु के साध्य का 
किसी अन्य प्रबळतर प्रमाण द्वारा बाघ [ बाघ से अभिप्राय है“ विपरीत अथ 
का निश्चय हो जाना” ] हो जाता है बह ' 'ब्राधितंबिषय = हेत्वाभास?? 
| फेहछाता है | इस ही का दूसरा नाम “कालात्ययापदिष्टर क है कि जो 
| प्यावसूत आदि प्राचीन ग्रन्थों में उपलब्ध होता है। जैसे अग्नि अनु 
| (गैतर) हे, जन्य होने से, जल के समान” । यहाँ अग्नि में अनुष्णल 
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[ अर्थात्‌ उष्णता का न होना ] ही साध्य है । अनुष्णत्व [ रूपसाध्य ]का | 
अभाव ही है [ उष्णत्व ] | त्वचा सम्बन्धी प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा यह निश्चित ं 
हो बाता है कि अग्नि उष्ण ही हुआ करती है अनुष्ण नहीं । इस प्रकार | 
यहाँ “कुतकत्व? हेतु के साध्यभूत अनुष्णत्व का बाघ त्वाच-प्रत्यक्ष-प्रमाए 
द्वारा हो जाता है जो कि प्रवळतर प्रमाण है। अतः यह 'कृतकत्व छु | 
'बाधितविषय? अथवा 'काळात्ययापदिष्ट-हेत्वाभास? है । | 
सत्प्रतिपक्ष तथा बाधितबिषय हेत्वामासों का अन्तर स्पष्ट ही है। कि. | 
'सत्प्रतिपक्ष हेत्वाभासर में तो दोनों ही हेघ तुल्यबळ वाले हुआ करते,हैं तथा | 
उन दोनों देतओं में से कोई भी हेत अपने साध्य को सिद्ध कर सकने में समर्थ | 
नहीं हो पाता है। किन्तु 'बाधितबिषय' हेखाभास में तो किसी अन्न | 
प्रबळतर प्रमाण द्वारा हेतु से सम्त्रन्धित साध्य के अभाव का ही निश्च | 
कर छिया जाया करता है । इस हेत्वाभास में कोई दूसरा प्रमाण प्रबल हुआ | 
करता है । 
इति व्याख्यातमनुभानम्‌। १ 
( इति ) इस प्रकार ( अनुमानम्‌ ) अनुमान प्रमाण की ( व्याख्यातम्‌) | 
व्याख्या [ समाप्त ] हुयी । | 
अनुमान प्रमाण की आवश्यकता :-- | 
- प्रत्यक्ष प्रमाणः को तो प्रायः सभी दाशनिकों ने स्वीकार किया है। | 
अतः प्रत्यक्षप्रमाण' के सम्बन्ध में कोई विवाद नहीं है । किन्तु अनुमान | 
प्रमाण के बारे में ऐसा नहीं है । घार्वाक-ळोगों ने “अनुमान-प्रमःग के || 
अस्तित्व को स्वीकार नहीं किया है। वे केवल प्रत्यक्ष को ही प्रमा | 
रूप में स्वीकार करते हें। अतः इस बिषय में यहाँ संक्षेप में विचार कर | ३ 
लेना आवश्यक है। | | र 
वाचस्पति आदि दार्शनिक विद्वानों ने चार्वाक के लिये भी अनुमान | 
की सत्ता को स्वीकार करना आवस्यक बतलाया है। उनका कथन है | 
कि जब चार्वाक किसी से यह कहता है कि “अनुमान प्रमाण नहीं || 
है” तत्र उससे पूछना चाहिये कि आप किसी विशिष्ट व्यक्ति से ऐसा | 
क्यों कहते है १ तत्र वह यही उत्तर देगा कि वह व्यक्ति अनुमान प्रमाण को | 
मानता है | अतः उसे भ्रम अथवा सन्देह है । उसके इस भ्रम अथवा सन्देह | 
को दूर करने के छिये ही मैं उसे समझा रहा हूँ कि अनुमानःप्रमाण नहीं है! 
उसके इस कथन पर उससे यह प्रन किया जा. सकता है कि आपी | 
यह कैसे शात किया वह व्यक्ति अज्ञान, सन्देह अथवा भ्रम में दै! किरी 
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क्ति के अज्ञान) सन्देह अथवा भ्रम को जानने के लिये आपके पास 

ह के उत्तर में उनका कथन यही हो 
इया साधन है £ इस यही हो सकता है व्यक्ति के 
बचनों द्वारा ऐसा प्रतीत होता है कि वह व्यक्ति अशान, सन्देह) भ्रम अथवा 
प्य में पड़ा हुआ है। अब घार्वाक से यही पूछा जा सकता है कि किसी 

ब्यक्ति के अशान, सन्देह अथवा भ्रम को प्रत्यक्ष तो नहीं कहा जा सकता 
है क्योंकि किसी अन्य व्यक्ति के अभ्यन्तर विद्यमान सन्देह, भ्रम आदि का प्रत्यक्ष 
। किया जाना किसी छौकिकपुरुष द्वारा संभव नहीं हे । अतएव इसके जानने 
। द्वा मार उसके वचन मेद'रूप लिङ्ग के अतिरिक्त अन्य कुछ मी नहीँ हो 
। सकता दै । यह बिज्ञ-दर्शन से होने वाळा ज्ञान ही 'लेज्ञिक' अथवा “अनुमान? 
कहलाता है । अतः परपुरुषगत अशान, सन्देह और विपयेय आदि का 
अहण अनुमान द्वारा ही संभव है। अतएव जब चार्वाक किसो अन्य से 
कहता है कि “अनुमान प्रमाण नहीं है”, तब वह उसके तत्सम्बन्धी अज्ञान, 
सन्देह अथवा विपयंय का अनुमान करके ही ऐसा कहा करता है। ऐसी 
स्थिति में उसके लिये अनुमान प्रमाण का स्वीकार किया जाना आवश्यक है | 
किन्तु यदि वह चार्वाक परपुरुषयत अज्ञान, सन्देइ अथवा विपर्यय के, 
जाने विना ही किसी को पकड़ लेता है और उससे कहता दे कि “माई 
अनुमान-प्रमाण नहीं दै”) तो वह उन्मत्त ही समझा जायगा ८. अतः 
किसी मी व्यक्ति के साथ इस सम्बन्ध में बुद्धिपूवंक बात करने के ढिये उसके 
अशान, सन्देह अथवा विपर्यय आदि का ज्ञान परमावश्यक है तथा इस ज्ञान 
के लिये 'अनुमान? को छोड़कर कोई अन्य साधन नहीं है। ऐसी स्थिति में 
न चाहते हुये भी चार्वाक को अनुमान-प्रमाण स्वीकार करना ही होगा। 

इसके अतिरिक्त एक और भी है और वह यह कि चार्वाक ठोग प्रत्यक्ष 
के अतिरिक्त अन्य किसी भी प्रमाण की सत्ता स्वीकारं नहीं करते हें । उनकी 
| दृष्टि में जिस वस्तु आदि का प्रत्यक्ष नहीं होता है उसका अस्ति भी नहीं 
| होता होगा। ऐसी स्थिति में घर से बाहर आ जाने पर चार्वाक को अपने 
| परके छोगों का ही प्रत्यक्ष नहीं होगा । तब क्या उनका अमाव वह स्वीकार 
॥ गा! अतः चार्वाक द्वारा अनुप्तान-प्रमाण को स्वीकार न किया जाना 
| वया अनुचित तथा अनुपयुक्त ही है | | 
._ अनुसान-परम्परा तथा उसके भेद्‌- ८ 
` अनुमान-प्रमाण के सम्बन्ध में दाशनिक-जगत्‌ में तीन प्रकार को परपरा | 
ः तज होती हैं। (१) वैदिक-परम्पश (२) बौदुप्रप्परा तथा र 
(३) नव्यन्याय की परम्परा । अनुमान के लक्षण तथा मेदों का विवेचन _ 
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सर्वप्रथम बैदिक-परम्परा में ही प्रारम्म हुआ । इस परमपरा की भी दो घारे | 
उपलब्ध होती हैं । ( १) प्रथम धारा तो वेरोषिक तथा मीमांसा दर्शनों की 
बिचार धारा है। (२) दूसरी धारा के अन्तर्गत न्याय सांख्य तथा चरक | 
इन तीन शास्त्रों का समावेश किया जा सकता है। इन दोनों धाराओं में 
प्रमुख भेद यह हे कि वैशेषिक तथा मीमांसा सम्बन्धी प्रथम परम्परा में 
अनुमान के दो ही भेद उपलब्ध होते हैं तथा न्याय, सांख्य और चरक वाढी 
द्वितीय परम्परा में दो.के स्थान पर तीन मेद उपलब्ध होते हें बैशेषिक 
तथा मीमांसा वाली प्रथम परम्परा की शान हस (-वेशेषिक दशुन के) 
(पशषस्तपादभाष्य? तथा मीमांसा के “शाबरमाष्य? में प्रास होता है । इन दोनों 
ही माष्यों में अनुमान के दा भेदों का उल्लेख मिलता है: 


तत्त द्विविधम्‌ । दृष्ट सामान्यतोदृष्ट॑च । 
0 NE विव ( वैशोषिक--प्रशस्तपादभाष्य-रष्ट १०४ ) | 


(२) तत्तु द्विविधम्‌ | प्रत्यक्षतो दृष्ट सम्बन्ध सामान्यतो दृष्टसम्बन्धं च। 
( मोमांसा-शावरमाष्य-१।१।५ ) | 
'[ इन दोनों दर्शनों के प्रथम मेद को एक में 'दृष्टः तथा दूसरे में 
“यत्यक्षतोदृष्टः नाम से कहा गया है किन्तु यह कोई विशिष्ट महत्वको | 
बात नहीं है । दोनों लगभग एक से ही हैं। द्वितीय भेद “सामान्यतो! _ 
तो दोनों में एक ही प्रकार का है । ]। 
किन्त न्याय, सांख्य तथा चरक सम्बन्धी [ वेदिक-परम्परा की ] द्वितीय 
धारा में अनुमान के तोन प्रकारों का वर्णन उपलब्ध होता है। | 
न्याय-सूत्र में “अनुमान-प्रमाण” का लक्षण तथा भेद प्रदर्शित करते | 
हुये आया है :-- 
“अथ तत्पूदेकं त्रिबिधमनुमानं पूवेबच्छेषवत्सामान्यतो दृष्ट च॥ 


न्याय० ११५॥५ || 


इस सूत्र के अनुसार न्याय-शास्न में . अनुमान. के (१) पूर्ववत्‌ | 
(२) शेषवत्‌, तथा (३) सामान्यतोदृष्ट--ये तीन भेद किये गये हैं। | 
“सांख्यकारिका? में “त्रिविधमनुमानमाख्यातम्‌?? लिखकर उसकी टीका | 
“माठरवृत्तिः में न्यायसूत्र के अनुसार उन्हीं तीन भेदों को स्वीकार किया ) 
गया है। “चरक? के स्जस्थान में भी--“प्रत्यक्षपूर्व त्रिविधं त्रिकालं | 
प्वानुमीयते? लिखकर उपयुक्त तीनों भेदों न्यायः रही | 
नामों द्वारा स्वीकार किया प हे... को लाय केरा ह. 

इस भाँति वैदिकदशनों में उपयुक्त दो प्रकार की [ “द्विविध” ] तथा | 
तीन प्रकार की [ “त्रिविध” ] भेद वाली परम्पराये उपलब्ध होती हैं । है. 
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कन्ठ वाचस्पति मिश्र? कि जिन्होंने सभी दर्शनों पर टीकार्ये छिखी हैं, ने 
पर्युक्त दोनों दी परम्पराओ का समन्वय सा कर दिया है । उन्होंने स्वलिखित 
र मांख्यतत्वकौमुदी” में पप्वम कारिका की टीका में पहले अनुमान के दो ही भेद 
कडवे हैं (१) बीत और (२) अबीत । “तत्र अन्वयमुखेन प्रवत्तेमान विधायकं 
वतम्‌? अर्थात्‌ अन्वय सुख से प्रवद्षमान विधायक अनुमान को'वीत? अनुमान 
- कहा है। तथा “।निषेघमुखेन ` प्रवचमानं अबिधायकमवीतम्‌» अर्थात्‌ निषेध 
' मुख से प्रवर्तमान अविधायक-अनुमान को “अवीत अनुमान? नाम से कहा 
` ३।इन%नों में जो (अवीत' नामकी अनुमान है बही न्यायपरम्परा का 


Dore US 


। 4 “तत्रावीत॑ शोषवत्‌ । शिष्यते परिशिष्यते इति शेषः | स एव विषयतया 
यस्यास्ति अनुमानज्ञानस्य तच्छेषवत्‌। यदाहुः-ग्रसक्तम्रतिषेषे अन्यत्रा प्रसङ्गा 
| ख्िष्यप्रमाणे सम्प्रत्ययः परिशेषः |? 


॥ सांख्मतत्वकौमुदी की कारिका ५ ॥ 

| इस 'अबीत’ के अतिरिक्त जो दूसरा “वीत' नामक अनुमान है उसके 

“सांख्यतत्वकौमुदी” में दो मेद किये गये हैं। 

(१) पूर्ववत्‌ और 

( २) सामान्यतोदृष्ट ४-- 

“बीत॑ च द्वेधा । पूर्ववत्‌ सामान्यतो इष्टं च॥” सां. त. कौ. कारिका-९॥ 

इस माति वाचस्पति मिश्र ने पहले अनुमान को “वीतः? और “अवीत? 

| दोमेद कर के वैशेषिक तथा मीमांसा वाली द्विविध परम्परा का समन्वय 

` करने का प्रयास किया है । और तदनन्तर न्याय तथा सांख्य आदि सम्बन्धी 

` त्रिविधभेद वाळी परम्परा को मी प्रदर्शित कर दिया दै । वाचस्पति मिश्र 

` दरारा किया गया यह समन्वय केवळ संख्या-मेद्‌ की सीमा तक ही रहता है, 

. अर्थका समन्वय नहीं हो पाता है क्योकि वैशेषिक तथा मीमांसा सम्बन्धी 

| परपरा में 'वीत और अवीत? इन नामों का तया 'अंबीत? अर्थात्‌ शिषवत्‌ 

| इस भेद का उल्लेख उपलब्ध नहीं होता है । 

| (२) बौद्ध परम्परा में अनुमान के भेद-- | 
अनुमानःप्रमाण के सम्बन्ध में दूसरी परम्परा बौद्धो की है | इस परम्परा 

में भी दो प्रकार की घाराओं का दशन होता है। प्रारम्म में तो बौद्धों ने भी. 

0 . 1 का ही अनुसरण किया है तथा ्ययसून्ञः समबन्धी त्रिविध अनुमान 

| भी वर्णन किया हे । जिविध-अनुमान सम्बन्धी यह वर्णन दौड र केवळ 
` ऐक ग्रन्थ “उपाय हृदयम्‌? [ पृष्ठ १३ ] में ही उपलब्ध होता है । दूसरी धारा नड 
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बह है कि जिसे पं्चमशतान्दी में आचार्य दिङ्नाग ने जन्म दिया था । उन्होंने | 
वैदिक परम्परा से भिन्न अपनी एक नई परम्परा ही स्थापित की तया न्याय | 
सूत्र की परम्परा से भिन्न प्रकार के अनुमान के bl मेद आदि किये। | 
प्रस्तुत अन्थ 'तर्कमाषा? में भी अनुमान के “पूर्वत्‌ , शेषवत्‌ तथा सामा- \ 
न्यतो दृष्ट” नामक अनुमान के तीन मेद न दिखला कर (१) स्वार्थानुमान तथी 
(२) परार्यानुमान-ये दो मेद ही दिखलाये गये हैं । इन दो भेदों का वेन | 
प्रमुखरूप से वैशेषिक-परम्परा में ही उपलब्ध होता है। बौद ने भौ इनदो | 
दों को अपनाया है । इस माँति वद्यपि'बौड-दार्शनिका ने न्याय-परूपरा के | 
अनुमान सम्बन्धी लक्षण तथा मेदों का खण्डन करने का र प्रयास किया है ह 
{कन्तु फिर भी वे वैदिक-परम्परा से अपने को अछूता नहीं रख सके हैं। 
का सत शि 
RN के न तो “प्रत्यक्षतो इष्ट और "सामान्यतो इष्ट 
नामक दो मेद ही स्वीकार किये गये हैं और न “वीत? और “अवीत' नाम के 
ही दो मेद । इसके अतिरिक्त (पूर्ववत, “होषवत्‌? तथा “सामान्यतो दृष्ट' नामक | 
ही तीन मेदों का भी उल्लेख उसमें नहीं किया गया है। उसमें तो नव्यन्याय | 
की पद्धति का अनुसरण किया गया है और तदनुसार “स्वार्थानुमान और |. 
«परार्थानुमान? नामक दो मेदों का उल्लेख किया गया है । इसका यह अथं | 
नहीं है कि न्याय-वैरोषिक सम्बन्धी अन्य ग्रन्थों में वर्णित अनुमान के उक्त भेद | 
तर्कमाषाकार को अभिमत नहीं दै । तकमाषा में वर्णित अनुमान के विभागों | 
( मेदों ) का स्पष्ट आशय यही है कि अनुमान के जितने भी प्रकार अन्य | 
अन्थो में उपलब्ध होते हैं उन सभी का अन्तर्भाव 'स्वार्थानुमान' एवं 'परार्थी- | । 
नुमान? के अन्तर्गत हो जाता है । | 
पराथीनुसान- | | 
इस अनुमान के सम्बन्ध में यह बात जानने योग्य है कि यह अनुमान | 
जिस वाक्य से सम्पन्न होता हे उसे 'न्याय' कहा जाता है तथा उसके घटक | 
वाक्यों को “न्यायावयव'' कहा जाता है कहने का तात्पर्य यह है 'परार्थानुप्ान' | 
इन अवयवों से युक्त हुआ करता है । इन अवयवों की संख्या के बारे में विमि | 
दद्दंनो की मान्यतायें भिन्न-भिन्न हैं । न्याय दर्शन में इनकी संख्या ५ पाँचमानी || 
गयी हैः-- प्रतिज्ञाहेतूदा हरणोपनय नगमनान्यवयवा 7” [न्यायद० १।१।३२॥] | 
अर्थात्‌ वे पाँच अवयव ये हैं--( १) प्रतिज्ञा (२) हेतु (३) उदाहण | 
(४) उपनय और (५ ) निगमन | वैशेषिक दर्शन के प्रशस्तपाद भाष्य में | 
परार्थानुमान का छक्षण इस प्रकार किया गया है :--“पश्चावयवेन वाक्गेन 
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तार्थ प्रतिपादनं परार्थानुमानम्‌? अर्थात्‌ पाँच अवथवों से युक्त वाक्य 
के द्वारा अपने निश्चित अथे का प्रतिपादन करने वाळा “परार्थानुमान? हुआ 
है । इस अनुमान वाक्य में प्रयुक्त होनेवाले पाँच अवयत्रों के नामों 
५ का उल्लेख 'मशस्तपादमाष्यः में इस प्रकार किया गया हैः--“अवयवाः पुन? 
| पविशापदेशनिदर्शनानुसन्धानप्रत्याम्नायाश”-[ मशस्तपादभाष्य-प्रड ११४ ]। 
` ज्यात्‌ (१) प्रतिशा (२) अपदेश ( ३ ) निदशन ( ४ ) अनुसन्धान और 
(५) प्रत्याम्नाय । इन पाँचों के बः से स्पष्ट शात होता हे कि वेशेषिक- 
` र्न में प्रथम अवयव का नाम तो वही है कि जो न्यायद्शेन में है किन्तु 
` अन्य चार अवयवो के नाम न्याय दर्शन से सर्व॑या भिन्न हैं--हैतु? के स्यान 
` एर 'अपदेश?, उदाहरण? के स्थान पर निदर्शन’, उपनय? के नाम कें स्यान 
पर अनुसन्धान तथा “निगमन? के स्थान पर प्रत्याम्नाय? | 
. उपयुक्त पाँचों अवयबों के प्रयोग में भेद 
| न्याय तथा वैशेषिक-दशनों में तो अनुमान के उपयुक्त पाँचों अवयबों का 
| योग देखने को मिळता है किन्तु अन्य दशनों में इनके प्रयोग के सम्बन्ध में 
` दई विचारघाराये उपलब्ध होती हैं | सांख्य के तार्किक प्रतिज्ञा, हेतु तथा 
' दृष्टान्त इन तीन अवयबों का ही प्रयोग उचित मानते हैं। इसका उल्लेख 
` साख्यकारिका को माठरदृत्ति की पंचम कारिका में प्राप्त होता है । 
मीमांसा और वेदान्त दर्शन में अनुमान के तीन अवयर्वो को ही स्वीकार 
` किया गया है,--प्रतिज्ञा, हेतु और उदाहरण अथवा उदाहरण, उपनय 
निगमन | 
बौद्ध-दशन में अनुमान के दो ही अवयवों को माना गया दे-उदाहरण 
| और उपनय । जैन दर्शन में अनुमान के अ्यवो की कोई नियत संख्या नहीं 
| मानी गयी है अपितु जिसके प्रति अनुमान-वाक्य का प्रयोग किया जाया करता 
| है उस ही की योग्यता के आधार पर अनुमान के अययवों का प्रयोग किया 
| बाया करता दै । अतः इस दर्शन के अनुसार कमी पाँचों अवयवों का, कमी 
। नार अवयवों का, कमी तीन का, कपी दो का और कमी केवळ एक अवयव 
॥ री ही प्रयोग किया जाता है । 
| जचुसापकता के प्रयोजक हेतु-रूप-. 
| ६६ उमापकता के प्रयोजक रूप में विद्यमान हेतु के बिन रुपो का शान 
हि त पर अनुमिति’ का उदय हुआ करता है उनकी संख्या के विषय में भी 
| हि मतभेद है | इन मतों को प्रमुखरूप से दो वर्गों में विमक्त किया जा 
| है (१) “पंचरूपतावादी वर्ग तथा (२) विरूपतावादी वर्ग। वैशेः 
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बिक, सांख्य और बौद्ध--ये तीन दर्शन देवु की विरूपता को स्वीकार कदे | 

हैं। न्याय-दर्शन तो स्पष्टतः पञ्चरूपतावादी है । वैशेषिक दर्शन के शसाः | 

भाष्य में हेतुः अथवा 'छिङ्ग? का वर्णन करते हुये यह लिखा है-- | 

“बदनुमेयेन सम्बडं प्रसिद्ध च तदन्विते । । 

तदमावे च नास्त्येव तल्लिज्ञमनुमापकम्‌ ॥? 

[ प्रशस्तपादमाष्य-प्रष्ठ ६००] | 

जो अनुमेय अर्थात्‌ पक्ष से सम्बद्ध “पक्षसतः-और तदन्वित अर्थात्‌ सपष | 

में प्रसिद-'सपक्षसत्‌” हो तथा उसके अमाव अयात्‌ विपक्ष में न विपक्षः | 

व्यावृत? हो वही लिङ्ग अनुमापक [ अनुमिति का उत्पादक अथवा साधक ] ः 

होता है । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि वैशेषिक दर्शन में हेत के तीन | 

[ पक्षसत्व, सपक्षसत्व और विपक्षव्याइतत्व ] ही धर्म स्वीकार किये गये हैं। 

वैशेषिक-दर्शन में उपर्युक्त तीन ही हेतु के धम स्वीकार किये गये हैं तथा | 

इसी हा के आधार पर हेत्वाभासों को मी त्रिरूपता का प्रतिपादन किमा | 
गया है: 


विपरीतमतो यस्त्यादेकेन द्वितयेन वा। 
बिरुद्वासिद्धसन्दिग्धमलिन्गं काइयपोऽत्रवीत्‌॥ 


[ प्रशस्तपादभाष्य ए० ६००] | 

ऊपर उद्धृत दोनों कारिकार्ये प्रशस्तपादमाष्य में उपलब्ध होती हें जिने || 
विदित होता है कि प्रशस्तपाद ने अपने पूर्ववर्ती काश्यपाचार्य के मतानुसार १ 
इस त्रिरूपतावादी [सद्धान्त का निरूपण किया होगा । 1 
इसके अतिरिक्त प्रसिद्ध रूसी विद्वान्‌ प्रो० चारावास्की ने अपनी पुस्तक | 


वैशेषिक-दशन पर वौद्धो का प्रमाव पड़ा है । बोढों के 00. | 
“प्रमाणसमुचय”, “न्यायप्रवेशः, न्यायबिन्दु, 'हेतुविन्दु तथा 'तत्वसंग्रह' आ | 
अनेक य ने इस हा सिद्धान्त का ही व किया गया हे तया । | 
न्यायदर्शन में प्रतिपादित पचरूपों का खण्डन किया गया है | सांख्य-कारि || 
की पञ्चम कारिका की माठरवृत्ति सम्बन्धी व्याख्या में भी इसी उक्त तिदार्त |. 
का निरूपण मिळता है । अतः यह स्पष्ट हो जाता है कि वैशेषिक, सॉ || 
तथा बौद्ध-दृंशंनों को देतु के 'पक्षसत्वः, 'सपक्षसत्व', और “बिपक्षव्याइतल ` 
ये तीन धर्म ही अभीष्ट हँ । ऱ्य 

किन्तु न्याय-दर्शन की परम्परा में उपयुक्त तीन रूपों के अतिरिक | 
धितविषयत्वः तथा “असत्प्रतिपक्षत्व?--इन' दो रूपो की भी मान्यता प्रत 
की गयी है | इस भाँति न्याय-परम्परा में देवु की पंचरूपता स्वीकार की गौ | 
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है। इस पञ्चरूपता सिद्धान्त के सर्वप्रथम प्रवचेक भी उद्योतकराचार्य ही माचे 
जाते हैं । इनके अनन्तर वाचस्पति मिश्र तथा जयन्तमट्ट आदि ने मी इसी 
सिद्धान्त का समर्थन किया है | किन्तु न्यायपरम्परा की यह पञ्चरूपता भी 
` अपने दृढ़ रूप में स्थिर न रह सकी क्योंकि नव्य न्याय में गदाधर मट्टाचाबै 
› . आदि.ने हेठु के गेमकता उपयोगी व्यास तथा पक्षधर्मता को ह प्रधानता 
प्रदान की और तदनुसार उन्होंने हेतु की त्रिरूपता की ही पुष्टि की | 
इस त्रिरूपता तथा पंचरूपता के मतभेद के आधार पर ही हेत्वामासो की 
संख्या में मी मतभेद हो गया । हेत्वाभासों की संख्या के आधार तो हेतु-रूप 
ही हैं। अतः वैशेषिक-दर्शन सम्बन्धी हेतु की त्रिरूपता के आधार पर हेत्वा- 


भासों की संख्या भी तीन ही मानी गयी और न्याय-परम्परा सम्बन्धी हेतु की . 


पञ्चलपता के आधार पर हेत्वाभासों की संख्या पाँच मानी गयी | 
न्यायदशनामिमत पाँच हेस्वामास हे--(१) सव्यभिचार (२) विरुद्ध (३) 
प्रकरणसम ( ४ ) साध्यसम और ( ५ ) अतीतकाळ | तकमाषा में वर्णित पाँच 
हेत्वाभासों के नाम हैंः-(१) असिद्ध (२) विरुद्ध (३) सव्यभिचार (४) प्रकरणः 
सम (५) काळात्याप्रदिष्ट । इनमें असिद्ध के स्थान पर 'साध्यसम? को तथा 
'काळात्ययापदि्ट” के स्थान पर 'अतीतकाछ? को रखा जा सकता है । किन्तु 
उनके स्वरूप में कुछ न कुछ अन्तर की प्रतीति अवश्य रहेगी | | 


अचल 3 कक लिी-हतचआत. 


[ ३ ] उपमानम्‌ 

र र्‌ ) प्रत्यक्ष तथा ( २ ) अनुमान प्रमाणों का प्रतिपादन करने के पश्चात्‌ 
न्याय-दशनामिमत तृतीय प्रमाण "उपमान? का निरूपण करते हैं | अब यहाँ यह 
प्रश्न उत्पन्न होता है कि “उपमान? प्रमाण का कयन प्रत्यक्ष अथवा अनुमान्‌ 
' प्रों के पश्चात्‌ ही क्यों किया जा रहा है उनसे पूर्व क्यों नहीं किया ग्या! 

इसका उत्तर यह है कि उपमान प्रमाण का आधार मी प्रत्यक्ष दी है । 
अतः प्रत्यक्ष से पूर्वं उपमान का वर्णन किया जाना अनुपयुक्त था । उपमान 
प्रमाण “यथा गौस्तथा गवयः? इत्यादि अतिदेश वाक्यों पर आधारित हुआ 
करता हे । “गो के सदृ पशु को “गवयः कहा जाता है” इस अतिदेश 
वाक्य में, श्रोता को पहले 'गौ” का ज्ञान दोना आवश्यक है अर्यात्‌ जिसने 
ः पहले शौ) का प्रत्यक्ष किया है वही व्यक्ति (गवय? को मी समझ सकता है | 
| अतः ‘गवय के ज्ञान से पूर्व 'गौ? का ग्रलक्षः्ञान होना आवश्यक हे । फलतः 
| समान प्रमाण के छिये भी पहले प्रत्यक्ष-प्रमाण का होना आवश्यक दै । इसी 
| भ प्रत्यक्ष के पश्चात्‌ ही उपमान का कयन किया जाना आवश्यक या । 
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अनुमान-प्रमाण से मी पूर्व “उपमान? का कथन न किये जाने के मौ 
अनेक कारण हैं । जिनमें प्रमुख हैं : 

(१ ) उपमान की अपेक्षा अनुमान के “प्रामाण्य? में विवाद अल्प ही है । 
अनुमान को प्रमाण न मानने वालों की संख्या बहुत कम है । किन्तु उपमान 
को अप्रमाण कहने वालों की संख्या बहुत अधिक है । इसी कारण उपमान के, ) 
प्रामाण्य को स्थापित करने में जितने अधिक विरोधी मतों का खण्डन करने की 
आवश्यकता हुआ करतो है, अनुमान के प्रामाण्य को स्थापित करने में उससे 
कहीं कम विरोधी मतों के खण्डन को सावश्यकता हुआ करती है । , अतः 
उपमान का प्रामाण्य जितना दुरूह है, अनुमान का प्रामाण्य उतना ही सुगम 
हे । मानव का यह स्वभाव है कि वह 'सुगम' की दी जिज्ञासा पहले किया 
करता है । अतः मानव-स्वमाव की इष्टि से अनुमान का ही निरूपण किया 
जाना पहले अपेक्षित था | अतः तदनुसार किया गया | 


(२) दूसरा कारण यह है कि उपमान की अपेक्षा अनुमान का क्षेत्र 
अत्यधिक विस्तृत है । अनुमान-प्रमाण द्वारा मनुष्य को अनन्त पदार्थों का शान 
प्रास होता है तथा उपमान प्रमाण द्वारा अत्यन्त सीमित पदार्थो का ही शान 
प्रास होता है । अतः मनुष्य के लिये उपमान की अपेक्षा अनुमान की ही 
अत्यधिक उपयोगिता होने के कारण मानव की प्रथम जिज्ञासा “अनुमान! को | 
जानने की ही हुआ करती दै । अतः उपमान से पूर्व अनुमान का निरूपण 
किया जाना उचित ही या । 

इति व्याख्यातमुपमानम्‌ । 
- उपमान-प्रमाण का निरूपण 

अतिदेशवाक्यार्थेस्मरणसहकृतं गोसाृऱ्यविशिष्टपिण्डज्ञानम्‌। यथां | 
राबयमजानन्नपि नागरिको “यथा गौस्तथा गवय' इति वाक्यं कुतश्रि- । 
दारण्यकात्पुरुषाच्छत्वा वनं गतो वाक्यार्थ स्मरन्‌ यदा गोसाइरयवि- 
रिष्टं पिण्डं पश्यति तदा तद्वाक्यार्थस्मरणसहक्कतं गोसाइरयविशिष्ट 
पिण्डज्ञानमुपमानं उपमितिकरणत्वात्‌ | गासादृङ्यविरिष्टपिण्डज्ञानान्तर 
सयससी गवयशव्दवाच्यः पिण्ड इति संज्ञासंज्ञिसस्बन्ध प्रतीतिरुप | 
सितिः। सेव फलमू। इद्न्तु प्रत्यक्षानुसानसाध्यप्रमासाधकत्वात | 
“A | 

किसी शहरों व्यक्ति ने गवय ( नीलगाय ) को खाथा। | 
उसको किसी वनवासी पुरुष ने बतळाया कि i 82000 अर्थात 


जैसी गाय होती है वैसी ही गवय ( नीलगाय ) भी होती दै । गौ के धर्म j | 
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दवय? में अतिदेश करने वाला “यथा गौत्सथा रवयः” यह वाक्य “अतिः 
वाक्य” कहलाता है । ] ( अतिदेशवाकया थेस्मरणसदक्कतम्‌ ) अतिदेश 
[ यथा गौस्तथा गवयः ] के अर्थ का स्मरण करने के साथ ( गोसाइड्य 
विशिष्ट पिण्डशानम, ) गौ की समानता से युक्त पिण्ड [ अर्थात्‌ गवय-नोलगाय- 
प्राणी ] का ज्ञान ही ( उपमानम्‌ ) उपमानः[ प्रमाण ] कहळाता है । ( यथा ) 
ते ( गंवयम )_ नीलगाय को ( अजानन्‌ ) न जानने वाला ( नागरिकः ) 
जागरिक-पुरुष [शहरी-व्यक्ति | (अपि) मी ( कुतश्चित्‌ ) किसी (आरप्यकात्‌) 
बनवासी ( पुरुषात्‌ ) पुरुष से ( “यथा गौस्तथा गवयः” ) “ जैसी गाय होती 
है बैठी दी गवय [ नीलगाय ] मी होती है” ( इतिवाक्यम्‌ ) इस वाक्य को 
(श्रत्वा ) सुनकर ( वनम्‌) वन को ( गतः) जाता हे और वहाँ पहुँचकर 
(वाक्यार्थम्‌ ) [ उपर्युक्त अतिदेश | वाक्य के अर्थ का (स्मरन्‌) स्मरण 
करते हुये ( यदा ) जब ( गोसांडश्यविशिष्ट पिण्डम्‌ ) गौ की समानता से युक्त 
पिण्ड को ( पस्यति ) देखता है [ अथवा वन में उस पिण्ड को देखकर उप- 
युक्त अतिदेश-वाक्य का जव उसको स्मरण आता हे । | ( तदा ) तत्र (तद्वा- 
` दयार्यस्मरणसहकृतम्‌ ) उस वाक्यार्थं के स्मरण के साथ ( गोसाइड्यविशिष्ट 
पिष्डज्ञानम्‌) गौ की समानता से युक्त पिण्ड का ज्ञान ही ( उपमितिकरणत्वात्‌) 
उपमिति [ प्रमा ] का करण [ साधन ] होने से ( उपमानम्‌ ) उपमान-प्रमाण 
कहलाता है । ( गोसाददयविशिष्ट पिण्डज्ञानानन्तरम्‌ ) गौ की समानता से युक्त 
[इस ] पिग्ड के ज्ञान के पश्चात्‌ ( अयम्‌) यह ( असौ पिण्डः ) पिष्ड ही 
( गवय पदवाच्यः ) “गवय” पद द्वारा कहा जाने वाळा है (इति) इस 
| प्रकार की ( संज्ञासं शिसम्बन्धप्रतीतिः) जो संज्ञा [ गवय-पद | तथा संशी 
| [ गबय-गोसदशपिण्ड ] की प्रतीति होती है उसी को ( उपमितिः ) उपमितिः 
| कहा जाता है। (सा एव ) वह [. उपमिति ] ही ( फलम्‌ ) [उप्रमान-प्रमाण 
का फल है | ( इदम्‌) यह ही ( प्रत्यक्षानुमानसाध्यप्रमासाधकत्वात्‌ ) प्रत्यक्ष 
तया अनुमान [ प्रमाण ] से सिद्ध न किये जा सकने योग्य होने कें कारण 


(प्रमाणान्तरम्‌ ) दूसरा एृथक्क प्रमाण ( उपमानम्‌) उपमान (अस्ति) 
[नाम का ] है । 


( इति ) इस प्रकार ( ऊपमानम्‌) उपमान प्रमाणको ( व्याख्यातम्‌) 
व्याख्या हो गयी । 


र :--“अतिरिब्यते प्रतिपाद्यतेञनेन साधर्म्यादिः” . इति अतिदेशः । अथवा 
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अर्थात्‌ बिस वाक्य के द्वारा एक पदार्थ के धर्म का दूसरे पदार्थ में साव | 
दिखलाया जाता है उस वाक्य को ही “अतिंदेश-वाक्य' नाम से कहा बाता है 
ज्ञेसे--“यथागौस्तथा गवयः” अर्थात्‌ जैसी गाय होती है वैसी ही नील्याय 
भी हुआ करती है | यह वाक्य गौ तथा गवय के साह्य को प्रकर करता 
है । अतः यही अतिदेश-वाक्य कहा जाता है । उपमान-प्रमाण का आधार. 
भूत अङ्ग यह वाक्य होता है। ह: 

कोई शहर में रहनेवाळा व्यक्ति [ कि जिसने पहले कभी नीलगाय को नहीं | 
देखा है ] जब किसी वनवासी व्यक्ति से उपयुक्त 'अतिदेशवाक्र्य का भरव | 
कर लेता है और तदनन्तर जब वह वन सें जाता है तो वहाँ गाय के समान | 
ही एक विशिष्ट पश्च का दर्शन करता है। उसे देखकर वह वनवासी द्वारा | 
कथित उपर्युक्त अतिदेश-वाक्य' का स्मरण करता है कि “जैसी गाय होती है | 
चैसी ही नीळ्गाय भी होतो है” । इसके पश्चात्‌ उसे यह प्रतीति होती है 
` कि प्रत्यक्ष इश्यमान पशुविशेष ही नीलगाय ( गवय ) है । 

ऊपर वर्णित प्रक्रिया में तीन अङ्ग विद्यमान. हैं (१ ) गौ के समान पशु 
विशिष्ट का प्रत्यक्ष देखना ( २.) उसे देखकर अतिदेश-वाक्य का स्मरण 
किया जाना तथा ( ३ ) यह गाय की समानता से युक्त पशुविशेष ही 'गवय-पद 
द्वारा कथन किये जाने योग्य”. है अथवा यही “गत्रय है; इस प्रकार की 
प्रतीति अथवा शांन। तकेमाषाकार ने इन तीनों अज्ञा में से प्रथम तथा 
द्वितीय अङ्गों को उपमान-प्रमाण के अन्तगेत रखा है तथा तृतीय अङ्गको 
(उपमिति' [ प्रमां ] कहा है। वन में जाकर गाय के समान विशिष्ट पशु को 
देखना [ गोसोहस्यविशिष्ट पिण्डनम्‌ ] और उसे देखकर पूर्वश्रुत अतिदेश | 
वाक्य का स्मरण करना [“ अतिदेशवाक्यार्थस्मरणसद्बृतम्‌?? ]-उपमान-प्रमष | 
के इन दोनों अद्धा के द्वारा-“ यह दृश्यमान पश्चविशेष ही नीलगाय है अगवा | 
यह विरिष्टपञ्च ही “गवय? शब्दवाच्य है? इस प्रकार का जो यथार्थ अनुम | 
(प्रमा अथवा ज्ञान) होता है बही उपमान - प्रमाण का फल अर्यात्‌ | 
“उपमिति’ है। | 

तक॑माषाकार ने "उपमितिः का स्वरूप लिखा हे :-संशासंशिसम्वख- | 
ग्रतीतिः? अर्थात्‌ संश और संज्ञा के सम्बन्ध की प्रतीतिं का ही नाम “उपमिति | 
है। किसी पदार्थ के नामको ही 'संज्ञा कहा जाता है । यहाँ गय | 
हला 2 शब्द “संशा हे । बिस पदार्थ का नाम हुआ करता हेव | 
(क कहलाता है। यहाँ “गोसाहश्यविशिष्ट' पिण्ड? [ अर्थात्‌ पश्विशेष ] | 
ही. संशे है क्योकि उसही का नाम [ संज्ञा ] 'गवय? है । दोनों के समध | 
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की दृष्टि से इसको इस रूप में कहा जा सकता है कि इस पशुविशेष की 
पाय" संश है अथवा इस पश्चुविशेष का वाचक “गवयः शब्द है । 

बैशेषिफ, सांख्य तथा योग-द्शंनों में “उपमान? को प्रथकरूप से प्रमाण 

` नहीं माना गया है। वाचरपति मिश्र ने अपनी “सांख्यतत्वकौमुदी में उपमान 
| क स्वरुप के सम्बन्ध में तीन पक्षों को दिखळाकर उन तीनों अवस्थाओं में 
उपमान का अन्तर्माव क्रमशः “प्रत्यक्ष, अनुमान, और शब्द के अन्तर्गत 
किया है। बौद्धो का भी कथन है कि “प्रत्यक्षागमाम्यां नोपमानं मिदच्यते” 
[ न्यायद्रार्तिकतात्पर्येटीका १।१।६ ] अर्थात्‌ प्रत्यक्ष और शब्द प्रमाण से भिन्न 
(उपमान? नामका कोई एथक प्रमाण नहीं है । 

किन्तु 'उदयनाचार्य” आदि नैयायिकों ने “संज्ञा और संज्ञी के सम्बन्ध की 
प्रतीति” को ही उपमान-प्रमाण का फळ माना हे । इस प्रतीति का प्रत्यक्ष- 
प्रमाण द्वारा किया जाना संभव नहीं है । यदि प्रत्यक्ष द्वारा ही इस प्रकार की 
उपमिति [ प्रमा ] हो जाया करती तो जिस व्यक्ति को “यथा गौस्तथा गवयः 
यह ज्ञान न रहा होता; वह भी वन में जाकर, गवय ( नीळगाय ) को देखकर 
यह जान लिया करता कि इस पशुविशेष को ही 'गवय' नाम से कहा जाता 
है अथवा यह पशुविशेष ही "गवयः शब्दवाच्य है। किन्तु ऐसा तो होना 
संभव ही नहीं है। इसके अतिरिक्त प्रत्यक्ष सम्बन्धी प्रमा तो इन्द्रिय और 
अर्थ के सन्निकधे से ही हुआ करती है। साथ ही इस प्रत्यक्ष प्रमा को अति- 
देश वाक्य के अर्थ को स्मरण करने की अपेक्षा मो नहीं पड़ती । ऐसी स्थिति 
में उपमितिः का अन्तर्भाव प्रत्यक्ष-प्रमा के अन्तगेत किया जाना संभव ही 
नहीं है । 

अनुमान-प्रमाण द्वारा भी “उपमितिः का होना संभव नहीं है क्योंकि 
इस उपमिति [ प्रमा ] में किसी मी प्रकार के अनुमापक हेतु की विद्यमानता 
ही नहीं हुआ करती है । फिर अनुमापक हेतु के अभाव सं कक. का 
अनुमिति में अन्तर्माव कैसे किया जा सकता है क्योंकि अनुमान तो हित! 
पर ही आधारित हुआ करता दै । अतः अदुमानअमाण में मी उपमान-प्रमाण 
का अन्तर्माव किया जाना संभव नहीं है । प 
| “शनमाण में मी 'उपमान? का अन्तमोव किया जाना संमव नहीं है 
| क्योंकि नैयायिकों द्वारा उपमान-प्रमाण का जो फळ [ “संशासंशीसम्बन्धी 
| ततिः? ] स्वीकार किया गया है शब्द प्रमाण द्वारा उस फड की माहि कौ 
| शङ्का मी किया जाना संभव नहीं है। डॉ, मीमाँसकों ळे: क 
| | फा जो स्वरूप स्थापित किया गया है उस स्वरूप कौ दृष्टिसे शब्द ह. न 


नि कु 
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के अन्तर्गत उपमान-प्रमाण के अन्तर्माव की शङ्का किसी अंश में अब के | 
जा सकती है । मीमांसकों द्वारा स्थापित उपमान? का स्वरूप यह है 
«यथा गौस्तथा गवयः? इस अतिदेश वाक्य को सुनने के अनन्तर कोई पुरष। | 
बन में जाकर गाय के सहश “पश्च का अवलोकन करता है तो उसे अनुप | 
होता है कि इस “पश्च! के समान ही मेरी गाय दै । इनकी प्रक्रिया के अनुसार । 
धावय' (नीलगाय) का देखना ही ज्ञान का “कारण? है । अतः यही उपमान- | 
प्रमाण है और “इसही के समान मेरी गाय है? यह ज्ञान उपमान-प्रमाग | 
का फळ अर्थात्‌ उपमिति दै । किन्तु नैयायिको को तो मीमांसकों का उपमान | 
का यह स्वरूप अभिमत ही नहीं है | पट 
श्रैयायिको की दृष्टि में तो “संज्ञासंशिसम्बन्धप्रतीति” ही उपमान का फर |. 
[ उपमिति ] दै । “साइस्यःज्ञान? ही इस उपमिति का कारण है तथा| 
८अतिदेशवाक्यार्थस्मरण ही उसका अवान्तरव्यापार है । जैसा कि तर्कसंग्रद | 
में कहा मी गया दै:-“संश्ासंजिंसम्बन्धञानमुपमितिः | तत्करणं साइस्यज्ञानम्‌। | 
अतिदेशवाक्या थस्मरणमवान्तरव्या पारः ।? | 


उपर्युक्त विवरणद्वारा यह स्पष्ट हो गया है कि “उपमान-प्रमाण' का | 
अन्ता प्रत्यक्ष, अशुम्रान अथवा शब्द प्रमाण के अन्तर्गत किया जाना संमड | 
नहीं है । अतः “उपमान? स्वतन्त्र रूप से एक प्रथक प्रमाण ही है । | 


चीनी Snr] 


[ शब्द ] 
(४) शब्द--प्रमाण का निरूपण :-- | 
रक्ष, अनुमान तया उपमान प्रमाणों के पश्चात्‌ अब यह चतुय प्रमाण || 
है कि जो न्यायामिमत है । शब्द-प्रमाण से सम्बन्धित संकेतग्रह के निमि | 
अनुमान की आवश्यकता पड़ा करती है । इसी कारण अनुमान के परवा | "| 
शब्द-प्रमाण? को स्थान प्रदान किया गया है | अतः अत्र शब्द-प्रमाण सखी | ` 
विवेचन प्रस्तुत हैः-- ब 
आप्तवाक्यं शब्द: । आप्तस्तु यथाभूतस्यार्थस्योपदेष्टा पुरुषः | वाक्य ) 
त्वाकांक्षायोग्यतासन्निघिमतां पदानां समूहः। अतएव गौरवः पुरुषी || 
हस्ती इति पदानि न वाक्यम्‌ , परस्पराकाक्षाबिरहात्‌ । वह्निना सिखने 
दिति न वाक्यं योग्यताबिरहात्‌। नह्यग्निसेकयोः परस्परान्बययोग्यत 
स्ति। तथा हि अग्निनेति तृतीयया सेकरूपं कार्य अति करणत्वमगतः 
प्रतिपादितम्‌। न चागिनः सेके करणीभवितुं योग्यः । तेन कायकारण | 
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सम्बन्धेदग्निसेकयोरयोग्यत्वादग्निना सिञ्चेदिति न वाक्यम्‌ । 
र प्रहरे प्रहरे असहोच्चारितानि 'गामानयः ` इत्यादि 


' दानि न वाक्यम्‌ । सत्यामपि परर्पराकांक्षायां सत्यामपि परस्पराः 
योग्यतायां परस्परसान्निध्याभाबात्‌। 


| ( आप्तवाक्यम्‌ ) आस [पुरुष के ] वाक्य को (शब्दः ) शन्दःप्रमाण कहा: 
आता है । (यथाभूतस्य-अथस्य ) यथाभूत अर्थ का (उपदेष्टा) उपदेश करने 
वाढा | अर्थात्‌ जो पदाथ जैसा दै उसका उस ही रूप में कथन करने बाळा | 
` पुरुषः ) पुरुष ( आतः ) आस? कहलाता है [ तथा उसका वाक्य शब्द- 
| प्रमाणः होता है । ] । ( आकांक्षायोग्यतासन्निषिमताम्‌ ) आकांक्षा, योग्यता 
| द्र सन्निधि से युक्त ( पदानां समूह: ) पदों के समूह को ( वाक्यम ) 
(वाक्यः कहा जाता है । ( अतएव ) इसळ्ये ( परस्पराकांक्षाविरहात्‌ ) परस्पर 
आकांक्षा से रहित होने के कारण ( गौरश्वः पुरुषो हस्ती इति पदानि ) 
| गाय, घोड़ा, मनुष्य, हाथी आदि पदों का समूह (न वाक्यम्‌ ) वाक्य नहीं 
| ३। [ इसी प्रकार ] “(बहिना) अभि से ( सिञ्चेत्‌) सांचे ( इति) यह भी 
(योग्यताविरहात्‌ ) योग्यता सम्बन्धी अभाव के कारण (न वाक्यम्‌) वाक्य नही 
` ३। (अग्नि सेकयोः) अग्नि तथा सिंचन में (परस्परान्वययोग्यता) परस्पर अन्वयः 
की योग्यता (नहि अस्ति) नहीं है । (तथा हि) क्यों कि म 
| - 1) इस तृतीया [ विभक्ति | के द्वारा ( सेकरूपं काय प्र 
निक शै पति ( का स ) द करणत्व [ साधन 


| सिञ्चनरूप काय 

| होना ] का ( प्रतिपादितम्‌ ) प्रतिपादन किया गया है [ किसु ] ( अग्निः ) 

| अनि [तो ] ( सेके ) सिञ्चनरूप कायं ( करणीमवितुम्‌ ) का साधन होने 

| (योग्यः न) योग्य नहीं है। (तेन) इस [ कारण ] से ( अग्निसेकयोः ) 

| अनि और सिंचन के ( कार्यकारणमावलक्षणसम्बन्धे ) काय कारण भाव रूप 

| सम्ब में . ( अयोग्यत्वात्‌ ) योग्यता न होने से (“अर्तिना सिञ्चेत? ) 

| “अलि से सींचे? ( इति ) यह [ पद-समूह ] ( वाक्यम्‌ न ) वाक्य नहीं है। 

| (एवम्‌) इसी प्रकार ( एकैकशः ) एक एक करके ( प्रहरे रिहा ) । प्रहर, 

| प्रहर के पश्चात्‌ (असहोच्चारितानि) एक साथ उच्चारण न अर्थात्‌ 
| एयकएथक प्रहारों में उच्चारण किये गये हुये ] ( “गाम्‌ आनय ) गाय को 

| जो” ( इत्यादि ) इत्यादि ( पदानि ) पद [ समूह मी ] (वाक्य न) वाक्य 
| हएहों हे । उनमें ] ( परस्पराकांक्षायां सत्यामपि ) परस्पर अन्वय की आकांक्षा 
बिद्यमान होते हुये भी ( परस्परान्वययोग्यतायाम्‌ ) परस्पर अन्वय की योग्या 
(सत्यामपि ) बिद्यमान होने पर भी ( परसपरसाल्निष्यामाबात्‌) परस्पर सन्षिचि 
` [रत्ति ] के न होने के कारण उनको वाक्य नहीं कहा जा सकताहे। | 
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झव्द-प्रमाण का लक्षण--शब्द-प्रमाण का पट हैः--“आत्माक । 
शब्दः? | इस लक्षण में “शब्दः? यह लक्ष्य है तथा आसवाक्यम्‌?” यह लश 
है। इस लक्षण के अन्तर्गत दो शब्द हैं एक 'आत? और दूसरा वाक्य 
इन दोनों शब्दों को भढीमाँति समझ लेने पर लक्षण स्वतः ही स्पष्ट हो जायगा। | 
“आसः का अर्थ है 'यथाभूत अर्थ का उपदेश देने वाढा”- अर्थात्‌ चे 
वस्तु, पदार्थ अथवा विषय जिस प्रकार का है उसका उस ही में [ अर्थात 
यथावत-यथाभूत ] कथन करने वाळा पुरुष “आस” कहलाता दै । आकांक्षा, | 
योग्यता और सन्निधि से युक्त पदों के रुमूह का ही नाम “वाक्य” है। आफ | 
और “वाक्य' शब्दों के उक्त अर्था के अनुसार शब्द-प्रमाण का यह खल | 
निर्धारित होता है कि ऐसा पद-समूह ही “शब्द-प्रमाण” है कि चो यथायंस्म | 
से कथन करने वाले पुरुष के द्वारा उचरित, परस्पर पदों की आकांक्षा से | 
युक्त, परस्पर अन्वय-योग्य अर्था का प्रतिपादक तथा परस्पर सन्निहित पढें | 
से युक्त होता है। ` | 

वाक्य का स्वरूप -“आकांक्षायोग्यतासन्निधिमतां पदानां समूह वाक्यम्‌"- | 
अर्थात्‌ अकांक्षा, योग्यता तथा सन्निधि से युक्त पदों के समूह को ही वा | 
कहा जाता है | अभिप्राय यह है कि जो किसी एक अर्थ का पूर्ण-बोध कराता | 
है उसी को वाक्य कहा जाता है । यहाँ पदों के विशेषण के रूप में तीन शब्दों | 
का प्रयोग हुआ है ( १) आकांक्षा (२ ) योग्यता तथा (३) सन्निषि। | 
इन तीनों में से यदि किसी एक भी विशेषण से रहित “पद्‌-समूइ? होगा तो वह || 
पदसमूह किसी अर्थ का पूर्णेबरोध नहीं करा सकेगा । अतः उसे वाक्य मीन |. 
कहा जा सकेगा । अतएव आकांक्षा, योग्यता और सन्निधि से युक्त पदों के || 
समूह को ही “वाक्य? कहना सर्वथा उचित तथा उपयुक्त है । | 


| 
अत्र यहाँ यह भी स्पष्ट कर देना आवश्यक है कि वाक्य में पंके | 


विशेषण के रूप में प्रयुक्त उपयुक्त तीन। विशेषणों में से प्रत्येक विशेषण की | 
अपनी-अपनी उपयोगिता क्या है ! | 

प्रथम विशेषण है 'आकांक्षाः | यदि कहीं पदों में परस्पर 'आकांक्ष! का | 
अभाव होगा तो वह पदसमूह “वाक्य, न कहा जा सकेगा। ऐेसे- गौर | 
अश्वः, पुरुषः, हस्ती” अर्थात्‌ “गाय, घोड़ा, पुरुष, हाथी यह पदो 
समूह तो कहा जायगा किन्तु इसे वाक्य न कहा जा सकेगा। क्योंकि ह | 
समी पदों में परस्पर आकांक्षा नहीं है । आकांक्षा के स्वरूप को स्पष्ट करते हे || 


तकसंग्रहकार ने लिखा है:--।पद्स्य पदान्तरब्यतिरेकप्रयुक्तान्वयाननुमाव | 
| 
| 


खम्‌- आकांक्षा? | अर्थात्‌ एक पद का दूसरे [ पद ] के बिना, अन्वय गोत 
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शब्द 2 २०३ 
करा सकना- ही आकांक्षा हे । यद्यपि उपयुक्त सभी (चारों) पर्दो में 
द्र पर अन्वय की योग्यता विद्यमान है तथा ये समी पद परस्पर सन्निहित मी 
म किन्त फिर भी इनको “वाक्य? कहा जाना संभव नहीं है क्योंकि ये समीं 
पद आकांक्षा? [ पारस्परिक अन्वय-बोध ] से रहित हैं। अतएव तीनों विशे- 
यसे युक्त पदों के समूह को ही वाक्य कहना उचित है। जैसे--गामानयः 
५ बारवय में दो पद हैं (१) गाम्‌ (२) आनय । यह दोनों पद परस्पर अन्वित 
होने से ही अर्थ का पूर्ण-बोध कराने में समथ हैं। अतः यह कहा जाता है 
कि गाम? पद की 'आनय' पद में “आकांक्षा” है | क्रिया-पद तथा कारक पद 
दी परस्परे आकांक्षा हुआ करती है तथा एक दूसरे से सम्बन्धित शब्दों में भी 
परस्पर आकांक्षा हुआ करती है । “गाम्‌? शब्द कहने पर यह आकांक्षा होती है 
कि पाय का क्या करें? इत्यादि इत्यादि । इसी प्रकार 'आनय? लगी ] कहने 
पर बह आकांक्षा होती है कि “क्या छाये अथवा किसको ळाये १ इत्यादि- 
` इत्यादि । अतः “गाम्‌ आनयः इस वाक्य में प्रयुक्त दोनों पद परस्पर साकांक्ष 
| हैं| अतएव ये अर्थ के पूर्णलूप से बोधक है । बी” | 
| यद्यपि यह “आकांक्षा? मनुष्य के ब हुआ करती है किन्तु औपचारिक 
| रपसे इसे शब्दों में भी मान छिया जाता हे | 
( : इसी प्रकार वाक्य के स्वरूप में पद-समूह के विशेषण के रूप में यदि* योग्यता? 
` नामक विशेषण को नहीं रखा जायगा तो ऐसा पदसमूइ भी वाक्य’ न कहा जा 
सक्रेगा । पदो के अर्था के पारस्परिक सम्बन्ध में [ किसो प्रकार की | बाधा 
| कान होना [“अर्थात्राधो योग्यता”] ही योग्यता कहलाती हे । जैसे ‘जलेन 
| सिञ्चति इस वाक्य में प्रयुक्त “जल? पद के अर्थ में सिञ्चति? पद के अर्थ-- 
| सोंचने--को योग्यता विद्यमान दै । अतः इसे वाक्य कहा जा सकता है। 
| किन्तु यदि कोई यह कहे कि “अग्निना सिञ्चति”--अ'ग से सोंचता है अथवा 
| “अगिना सिञ्चेत्‌--आग से सींचे- इन पदसमूहों को वाक्य नहीं कहा जा 
| सकता दै । 'यद्यपि 'वहिना? यह पद सुनने पर यह आकांक्षा उतपन्न होती 
| है कि “बहिना किं करोति! अथवा वहिना किं कर्यात! | अमि से 
| क्या करता है अथवा अग्नि से क्या करे!] और इस आकांक्षा का 
॥ शमन मी "सिञ्चति अथवा सिञ्चेत? पदों द्वारा हो जाता हे तया इस भोति 
| उत्त दोनों पद परस्पर साकांक्ष मी हो जाते हैं; साथ ही एक पद के उच्चारण 
|| के 'पश्वात्‌ दूसरे पद के उच्चारण में विम के न होने के कारण दोनो पद 
| _स्परसन्निहित भी हैं किन्तु फिर मी उक्त दोनों पद योग्यता? से रहित हो 
E है क्योंकि 'अग्निना? पद में अयुक्त तृतीया विभक्ति करण कारक को सूचित 
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२०४ तकेभाषा 
करती है अर्थात्‌ अग्नि को सेचर्न रूप काये का करण '[ साधन ] बता 
गया है अथवा यो कहिये कि अग्नि को सेवन! रूप 3054 का न न 
यानि तु साकाङक्षाणि बीता बस र दि ताभथेव | 
वाक्यम्‌ । यथा--“योतिष्टोमेन स्बगका त्त्‌ ज एदे । यथा 
च-“नदीती रे Fe र इति यथा च तान्यव गामानय 
दि पदान्यबिङभ्तितो्चारता 
लि दाहक हुआ करता है, फिर उससे सिञ्चनरूप कावे | 
की संभावना कैसे की जा सकती है १, अतएव यहाँ काय-कारण-भाव सम्वख 
का बन सकना संभव नहीं है । ऐसी स्थिति में झिया पद में सिञ्चन झै 
योग्यता? न होने के कारण उक्त दोनों पद परस्पर “योग्यता” ; से रहित है) | . 
फलस्वरूप योग्यता? के न होने से “अग्निना नियति भया सा |. 
इत्या “वाक्य? नहीं कहा जा सकता “वाक्यः के | 
च की उपयोगिता स्पष्ट ही है । । 
इसी प्रकार तृतीय विशेषण 'सन्निधि' की भी सार्थकता है | यदि वाक्य के | 
स्वरूप में 'सल्षिधिः इस विशेषण का सभिवेश नहीं किया जायगा तो सञ्च i 
से रहित पदों के समूह को वाक्य भी न कहा जा सकेगा । “सन्निधि? का अब | 
है पदों का बिना किसी बिलम्ब के उच्चारण किया जाना | यदि कोई अकि | ` 
“गाम्‌? इस पद्‌ का उच्चारण कर पुनः एक घंटे अथवा एक प्रहर के पश्चात्‌ | 
आनय’ पद्‌ का उच्चारण करता है तो इस पद-समूइ से पूर्णतः अथ का बो | 
न हो सकेगा । यद्यपि उक्त वाक्य [ “गामानय? ] के दोनों ही पदों में परस | 
आकांक्षा विद्यमान है तथा परस्पर अन्वय-योग्यता भी उनमें है किन्तु पि | 
मी उक्त वाक्य पूर्ण अर्थ का बोधक नहीं है क्योंकि 'गाम पद्‌ का उच्चाण | 4 
करने के अनन्तर बिलमत्र से “आनय? पद्‌ का उच्चारण किये जाने से परमं || 
“सन्निषि’ का अमाव है । अतः बरिलम् से उच्चारण किये जाने बाले पसर | 
साकांक्ष तथा परस्पर अन्वय योग्य अर्था के प्रतिपादक पदों के समूह को भौ । 
“वाक्यः नहीं कहा जा सकता है । अतएव पद-समूह का “सन्निधि? से युर | 
` होना परमावश्यक है । | 
उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट हो जाता है कि बिस पदसमूह में आकांक्षा | 
योग्यता तथा सन्निधि में से किसी एक का भी अभाव हुआ करता है उस | 
समूह को 'वाक्य? नहीं कहा जा सकता है। अतः आकांक्षा, योग्यता वां ' 
सन्निषि से युक्त ही पदों के समूह को 'वाक्य' कहा जाता है। इस कथन 5 
उंपसंहार करते हुये उदाहरणों द्वारा “वाक्य! का स्पष्टीकरण भी करते हं: | 
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वानि दे) जो (साकांक्षाणि) आकांक्षा युक्त, (योग्यताबन्ति) योग्यता से युक्त 
निहितानि) सन्निधि से युक्त ( पदानि ) पद हुआ करते हैं (तानि एव) 
तया (स [ कहलाते ] हैं। (यथा ) जेसे-( स्वर्गकामः 
द ( वाक्यम्‌ ) वाक्य बह. वगकामः ) 
१ इच्छा रखने वाळा [ व्यक्ति या पुरुष ] ( उ्योतिष्टोमेन ) ज्योतिष्टोम 
है हक 1 ( बजेत्‌ ) याग करे?--( इत्यादि ) इत्यादि [ वैदिकि-वाक्य ] | 
| का च) और जैसे--“( नदीतीरे ) नदी के किनारे [ तट ] पर ( पञ्च 
न) पॉव फल [के दक्ष] (सन्ति) हैं” (इत्यादि) इत्यादि [हौकिक वाक्य] | 
(यथा च.) और ज्ञैसे--( अविलम्बोच्चारितानि ) बिना किसी विलम्ब के 
' रण किये गये हुये [ साथ ही साकांक्ष तथा पारस्परिक अन्वय की योग्यता 
मुक] (तानि) वे ( एव ) दी ( “गामानय” ) “गाय को ले, खां? 
| _्ादि (पदानि ) पद [ वाक्य हो जाते हैं।] " 
आकांक्षा, योग्यता तथा सन्निधि के वैशिष्ट्य से युक्त पदों का समूह ही 
| शाक्य कहा जाता है। यह वाक्य 'वैदिक' तथा 'ढौकिक' [ “वाक्य द्विबिध 
वैदिक छौकिक च””---तकेसंग्रइ ] मेद से दो प्रकार का होता हे | वैदिक वाक्य 
| ज्ञा उदाइरण--“ज्योतिष्टोमेन स्वर्गकामो यजेत्‌? अर्थात्‌ स्वगप्राति की इच्छा 
' रखने वाला पुरुष ज्योतिष्टोम नामक यश करे । इस वाक्य के अनुसार 'साध्य' 
हे 'स्वर्ग की प्राप्ति, उसका साधन है यश' तथा स्वर्ग प्राप्ति की इच्छा रखने 
| दाहा पुरुष ही उसका “अधिकारी? है । इस वैदिक वाक्य में तीन पद हैं। 
| ये तीनों पद परस्पर साकांक्ष, योग्यता सम्पन्न तथा सन्निधि से युक्त हैं। अतः 
| इह तीनों पदों का समूह “दाक्य? है | लौकिक वाक्य का उदाहरण नदीतीरे 
| पञ्चफलानि सन्ति” अर्थात्‌ नदी के तट पर पाँच फल [के दृक्ष] हैं | इस लौकिक 
| बाक्य में मी चार पदों का प्रयोग हुआ है । ये चारों पद मी परस्पर साकांक्ष, 
| केवळ उत्पन्न तथा सन्निधि से युक्त हें । अतः इस पदसमूह का नाम मी 
| वाक्य है। 
| अब यहाँ यह जिज्ञासा उत्पन्न होती है कि इस विवेचन से पूर्व जिन पद 
| समूहों को आकांक्षा; योग्यता तथा सन्निधि में से किसी एक के होने के 
| आण 'वाक्य? के रूप में स्वीकार नहीं किया गया था क्या उनको मौ किसी 
| कर से वाक्य कहा जा सकता है १ | 


| सादि पदसमूह में परस्पर आकांक्षा का होना संभव नहीं है। इसी भाँति 
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इस जिज्ञासा के सम्बन्ध में यह कहना है कि “गौ; अश्वः पुरुषो हस्ती? ` 


| हि सिंचेतः में भी “योग्यता? का होना मी संभव नहीं है! अतः ये दो व 
समूह तो वाक्य हो नहीं सकते हैं। हॉ, “गाम "आनय इन पदों का... 
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उच्चारण यदि विलम्ब से न किया जाय तथा ये पद परस्पर सन्निहित हो ब! 
तो यह पदसमूइ “वाक्य बन जायगा | इसी बात को “तान्येव"-`२ सा| 
शब्दों द्वारा स्पष्ट किया गया है । कहने का तात्यय यह है कि चो 
आकांक्षा तथा योग्यता से युक्त तो हैं किन्तु सन्निधि के अमाव में उन्हे बाल. 
नहीं कहा जा सकता है; यदि उन पदों का भी अविळम्ब ही उच्चारण कि / 
जाय तो इन पदों के समूह को मी “वाक्य' कहा जा सकता है। न 
ऊपर यह स्पष्ट किया जा चुका है कि जो पद्‌ आकांक्षा, योग्यता तथ | 
सन्निधि से युक्त हुआ करते हैं वे हौ वाक्य कळात हू [ “यानि तुसा 
- - -वाक्यम्‌?ः] वाक्य के इस स्वरूप में आकाक्षा, योग्यता तथा सन्निधि इन तीगे 
को पदो के धर्म के रूप में स्वीकार किया गया है । किन्तु आकांक्षा आदिते | 
चेतन के ही धर्म हो सकते हैं, पदों के नहीं । इसी शंका को स्पष्ट करते हे | 
बल न पदानि साकांक्षाणि किःस्वथौः फलादीनासाधेयानो | 
दीराद्याधाराकाक्षिततत्वात्‌। न च विचार्यमाणेऽथो अपि साकर; | 
आकांक्षाया इच्छात्मकस्वेन चेतनधमत्वात्‌ । छ [| 
शंका--( अत्र ) यहाँ [ वाक्य सम्बन्धी सभी उदाहरणों में ] (आपि) | 

मी ( पदानि ) पद ( साकांक्षाणि ) आकांक्षा-युक्त (न) नहीं है। (किल १) 
किन्तु ( फछांदीनाम-आधेयानाम्‌ ) फल आदि आधेयो [ रूप अर्था ] थे 
( तोरआदि-आधाराकांक्षितात्‌ ) तीर आदि आधार [ रूप अर्थ ]क्रै पर 
आकांक्षा होने से ( अर्थाः ) अर्थ ही आकांक्षा से युक्त हैं। (व) मोर | 
[ वस्तुतः ].( विचार्यमाणे ) विचार करने पर तो ( आकांक्षायाः ) आकाश | 
के भी ( इच्छात्मकत्वेन ) इच्छा के रूप में होने तथा [ इच्छा के मी] || 
( चेतनधर्मत्वात्‌ ) चैतन्य [ आत्मा ] का धर्म होने से ( अर्थाः अपि) अर्थ | 
मी (साकांक्षाः ) आकांक्षा से युक्त (न) नही हुआ करते हें। [ ब || 
आकांक्षा आदि को पदों का विशेषण कहना उचित नहीं है । |! | 
इस शंका में सुखरूप में दो भाग विद्यमान हैं ( १ ) पद आकांक्षा से ३% | 
नहीं हुआ करते हैं किन्तु अर्थ ही आकांक्षा से युक्त हुआ करते हैं(२) ) 
आकांक्षा तो वस्तुतः चेतन-आस्मा का धर्म दै । अतः अर्थो को मी साम || 
कहना उचित नहीं है । कहने का अभिमाय यह है कि “साकांक्षाणिपदाने | 
इत्यादि वाक्य द्वारा पदों को साकांक्ष कहा गया है तथा तत्सम्बन्धी उदा | 
में भी पदों को ही आकांक्षा से युक्त दिखाया गया है किन्तु यह कथन उपि 
प्रतीत नहीं होता है । क्योंकि | 


rf 
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१) आकांक्षा युक्त होना पदों काच में नहीं है-अपितु पदो के अयों' का 
' तममे [ साकांक्ष दोना ] हे । जैसे-' नदी तीरे पचफडानि सन्ति» इस वाक्य 
` (दह पद को 'तीर' पद्‌ की आकांक्षा नहीं है किन्तु 'फळ' इस पद का 
, द्रोअर्थ है वह ही तीर” पद के अर्थ में आकांक्षा से युक्त है। यहाँ "फळ? 
| पर का जो अर्थ [ अर्थात्‌ फल-पदार्थ ] है वह 'आधेयः [ किसी आधार में 
' जने योग्य | है । अतः वह किसी आधार की आकांक्षा चाहता है। वह 
. आधार है 'तोर' पद का, अथ [ तट रूप पदार्थ ]। इस भाँति 'फल' पद का 
` अर्थ (तीर पद के अथ में साकांक्ष हुआँ। इस भाँति “तीर पद का अथ भी 
' अपने से सम्बन्धित “नदी? पद के अथ में साकांक्ष हे। इस विवरण से यह 
| दष्ट हो जाता है कि आकांक्षा पदों में न रहकर अर्था में ही रहा करती है। 
| अतः साकांक्ष होना पदों का धर्म नहीं है, अर्यो का हो घम है। 
किन्तु जब हम गंभीरता के साथ विचार करते हैं तो इस परिणाम पर 
` छुँचते हैं कि आकांक्षा’ तो इच्छात्मक है और वह चेतन [ आस्मा ] का 
' ही धर्म है। अतः उस आकांक्षा को अचेतन-अर्थो' का मी घम नहीं कहा र 
| ज्ञा सकता है । जैसे “गाम्‌ आनय” इस वाक्य का प्रथम पद्‌ "गाम्‌? किसी म 
व्यक्ति ने सुना तो उसके मन में [ अथोत्‌ चेतन-आत्मा से युक्त मन में ] 
। एक आकांक्षा उत्पन्न हुयी कि “गाय? को क्या करना दै! छाना है, अथवा 
| ठेजाना है अथवा देखना है ? आदि-आदि । इसी माँति जब 'आनय? केवळ 
| इस पदको जब कोई सुनता है तो उसके भी चेतन आमा से युक्त मन में यही 
| आकांक्षा उत्पन्न होती है किसको लाना दै ! इत्यादि | इस प्रकार को जिज्ञासा 
| का उत्पन्न होना हो आकांक्षा है। अतः वह स्पष्ट हो जाता है कि आकांक्षा 
जतो पदो में ही रहती है और न उनके अर्थों' में ही अपितु ओता व्यक्ति के 
| मन मे ही रहा करती है। अतः इस चेतन आत्मा का ही धर्म कहा जाना 
| उचित है । 
उपयुक्त शङ्का का समाधान करते हुये तकमाधाकार कहते हैं ८ 
॥ सत्यम्‌ । अथोस्तावत्‌ स्बपदशोतर्यन्योन्यविषयाकोक्षाजनकर्वेन शा 
| ऐकाक्षा इत्युच्यन्ते। तद्द्वारेण तत्मतिपादकानि पदान्यपि 10 
युपचयेन्ते । यद्वा पदान्येवाथौन्‌ प्रतिपाद्यायोग्तरविषयाकांक्षाजनकानी- 
| दुपचारात्‌ साकांक्षाणि। एबसथों: साकांक्षाः परस्परान्वययोग्याः । 
| (दारेण पदान्यपि परस्परान्वययोग्यानीत्युचयन्ते। 
| समिहितत्वं तु पदानासेकेनैव पुंसा अविडम्बेनोच्चरितत्वम्‌। 


हा 


1 ए साक्षादेव पदेषु सम्भवति नाथेद्वारा । 
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समाधान- ] ( सत्यम्‌ ) [ आपका यह कथन, कि पद अथवा अपै। ६ 
जी रूप से आकांक्षा युक्त नहीं होते ] टीक ही है किन्तु ( तावतू-अर्थाः ) | 
अर्थ ( स्वपदभोतरि ) अपने [ वाचक ] पद का सुनने वाले [ के मन] म | « 
( अन्योन्यविषयाकांक्षजनकत्वेन ) एक दूसरे [ पद ] के विषय में याशा । । 
के उत्पादक होने से [ परम्परया ] ( साकांक्षा* इति ) आकांक्षा से युक, | ३ 
ऐेसा (उच्यन्ते ) कहे जाते हैं। ( तदुद्वारेग ) उन [अर्था ] के दाग | 
( तत्मतिपादकानि ) उनके प्रतिपादक [ वाचक ] ( पदानि-अपि ) पद भी | 
[ परम्परया ] ( साकांक्षाणि इति-उपचर्यन्ते ) उपचार से साफांक्ष कहे जारे | 
इ।( यद्वा ) अथवा ( पदानि-एव ) पद ही ( अर्थात्‌ प्रतिपाद्य ) ( अपने) | 
अर्था का प्रतिपादन करके ( अर्थान्तरविषयाकांक्षाजनकानि ) दूसरे अर्थो ३ | 
विषय में आकांक्षा को उत्पन्न किया करते हैं, ( इति-उपचारात्‌ःसाकांक्षाषि) 
इसलिये उपचार ( गौणरूप ) से आकांक्षा से युक्त कहे जाते हें । (एवम्‌) | ' 
इसी प्रकार ( साकांक्षाः ) ( परम्परा से ) साकांक्ष (अर्थाः) अर्थे मी ( परस | ` 
अन्वययोग्याः ) परस्पर अन्वय के योग्य हुआ करते हैं ( तदद्वारेण ) और 1 
उन ( अर्था' ) के द्वारा ( पदानि-अपि ) पद भी ( परस्परान्वय योग्यानि-इति) | 
परस्पर अन्वय के ( उच्यन्ते ) कइळाते हैं । हः 
( एकेन-एव-पुंसा) एक ही पुरुष के द्वारा (पदानाम्‌) पोका | 

( अविल्म्वेन-उचचरितत्वम्‌.) बिना विलम्ब के उच्चारण किया जाना है । / 
(सन्निहितत्वम्‌ ) सन्निधि कहलाती है। (तच्च) और यह ( साक्षात्‌ |. 
एव ) साक्षातू रूप से ही ( पदेघु ) पदों में ( सम्मवति ) हो सकतौ | 
( नार्थद्वारा ) अथे के द्वारा [ मानने की आवश्यकता ] नहीं । | 
वस्तुतः यह सत्य है कि “पद? आकांक्षा से युक्त [ अर्थात्‌ भांशे | 
आधार ] नहीं हुआ करते है । आकांक्षा तो ओता व्यक्ति के अन्दर ही विष | 
मान रहा करती है अर्थात्‌ आकांक्षा का आधार तो चैतन्य-आत्मा ही है। | 
किन्तु औपचारिक [ अर्थात्‌ गौणरूप से ] रूप से पदों में भी आकांक्षा विष | 
मान रहा करती है । इस औपचारिकता ( गौणरूपता ) को इम दो प्रकरे | 
समझ सकते हैं। प्रथम तो यह कि जव 'गायः अर्थ के प्रतिपादक गाए | 
पद को ओता व्यक्ति ज्ञाता करता हे तो उसके अर्थ का ज्ञान होने पर ॐ | 
| श्रोता के मन के अन्दर “आनय° [ छाओ ] इत्यादि पद सम्बन्धी आकांश | 
उतपन्न हो जाया करती है | इस माँति एक अर्थ अन्य अर्थ तथा पद के हि | 
में आकांक्षा का उत्पादक ( जनक ) हुआ करता है । यह अर्थ ही भे | 
[व्यक्ति ] के मानस में आकांक्षा का उत्पादक हुआ करता है। अत ६ | 
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° को “ आकांक्षा से युक्त कह दिया जाया करता है । इसो प्रकार 
ष्टि से अथ क्ष क है क्योंकि > 
१ र्‍या पदों को भी साकक्ष कहा जा उचा उन्हीं के द्वारा 
 आकांधाजनक अर्था का प्रतिपादन किया जाता है । कहने के अभिप्राय यह 
६ किआकांक्षा का आधार तो चेतन [ आत्मा ] हो हुआ करता है किन्तु 
उसका अनक तो “अथ? ही हुआ करता है। अतः जनकता सम्बन्ध की 
(8 से अर्थ को भी आकांक्षा से युक्त कहना उचित ही है। इस अर्थका 
ब्याक 'पद? हुआ करता है । अतः परम्परया पद को भी साकांक्ष कह दिया 
खाता दै |>अथवा दूसरे रूप में इस _ऑपचारिकता को हम इस प्रकार कह 
| कते हैं कि 'पद' ही तो किन्ही अर्थो का द्योतनकर अन्य अर्था के सम्बन्ध 
आकांक्षा को उत्पन्न किया करता है । अतः यदि पदों को ही साक्षात्‌ रूप से 
| आकांक्षा का जनक मान ळ्या जाय तो कोई अनुपयुक्त न होगा | इस भाँति 
| एद ही अपने अर्थ का प्रतिपादन करके भोता-व्यक्ति के मानस में अन्य अर्थ 
| अथवा अन्य अर्थ से सम्बन्धित पद के विषय में आकांक्षा के जनक हुआ 
| करते हैं। अतः औपप्वारिकरूप से “पदों? को भी साकांक्ष कहा जाना ठीक 
| ही है| 
| आकांक्षा से युक्त अर्थो में परस्पर अन्वित होने की सामर्थ्यं का ही नाम 
योग्यता है । यह “योग्यता? अर्था में विद्यमान रहा करती है। परस्पर 
| आक्षा से युक्त अर्था' का ही अन्वय हुआ करता है अतः परस्पर अन्वय 
| सम्धी योग्यता अर्था में ही रहा करती है पदों में नहीं । किन्तु जिन पदो 
|| द्रा अन्वय के योग्यो अर्थो' का प्रतिपादन किया जाता है वे पद भी अन्वय 
| बोग्यपद ही कहे जाते हें । इस दृष्टि से पदों को योग्यता सम्पन्न कहा जाना 
| उचित तया औपचारिक ही है । & 


| किसी एक ही व्यक्ति के द्वारा अबिल से पदों के उच्चारण किये 
| बने का ही नाम 'सन्निधि? है । अविलम्ब? का अभिप्राय दै-दो अथवा दो 


अधिक साकांक्ष पदों के उचारण के मध्य में जो अनिवार्य समय ल्या 


हौँ परम्पर अन्वय के योग्य समझे जाते हैं उसी भाँति आकांक्ष तथा 

गेयता हे युक्त पदों का अविरुम्ब के साथ उच्चारण किया जाना ही 
| ष कहलाती है । कहने का तात्य यह दै कि जब कोई पुरुष अथवा 
कि आकांशा तथा योग्यता के वैशिष्ट्य से युक्त पदों का बिना किसी विश्‍स्त्र 
" रण किया करता है तो ऐसे पदो में “सन्निधि? की विद्यमानता रहा 
गेरे) जैसे कोई कहे--'देवदत्तः खादति? | इस वाक्य में दो पद हैं! 
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दोनों ही पद आकांक्षा से युक्त तथा योग्यता से सम्पन्न हैं। इन दोगे | 
उच्चारण मी अविल्यत्र से किया गया है ।, अतः इस पद्समूइ को धा न 
कहा जायगा । | 

परिणामस्वरूप यह कथन ठीक ही है कि आकांक्षा" वस्तुतः ओता भे 
हुआ करती है | इस “आकांक्षा? के उत्पादक अर्थ हुआ करते हैं तथा येरा 
पदों में रहा करते हें । अतएव औपचारिक [ गौण ] रूप से पदो कोश 
साकांक्ष कहद दिया जाया करता है । अन्वय-योग्यता' तो साक्षात्‌ रूप से गे 
में हो रहा करती है किन्तु उन अर्था के प्रतिपादक पदों को मी औपच्ाह| ' 
रूप से “योग्यता-सम्पन्न' कह दिया जाया करता हे । किन्तु बनि 
साक्षात रूप से पदों में ही रहा करती है । 


उक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो गया कि आकांक्षा? और 'योग्यवा | 
दोनों धर्म साक्षात्‌ रूप से पदों के धर्म नहीं हैं । आकांक्षा? तो साक्षात | 
चेतन-आत्मा का दी घमं है तथा योग्यता साक्षात्‌ रूप से पदो का | 
{कन्तु फिर मी औपचारिक [ गौण ] रूप से दोनों को पदों का धम कहाइ| 
सकता है । ऐसा गानकर ही वाक्य के लक्षण में आकांक्षा? तथा गो 
पदों को विशेषण के रूप में रखा गया दै । किन्तु “सन्निधि’ तो वस्तुतः गज 
रूप से पदों का ही धर्म है । अतः “आकांक्षा-योग्यता-सन्निधिमतां पं 
समूइः--वाक्यम्‌ वाक्य का यह लक्षण ठीक हो है । इस मोंति “अञ 
आदि के युक्ति संगत स्वरूप का स्पष्टीकरण कर देने के पश्चात्‌ अब 
का परिष्कृत लक्षण बतलाते हैं :-- 


तेनाऽयमरथैः सम्पन्न: | अथेप्रतिपादनद्वारा श्रोतु: पदान्तरविष नारा ओठ पं | 
मथोन्तरविषयां वाकांक्षा जनयतां ॥॥ 


अन्य पदों के विषय में ( अर्थान्तरविषयाम्‌ ) अथवा अन्य अर्थ के वि 
(ओतठः ) शरोता व्यक्ति की ( आकांक्षाम्‌ ) आकांक्षा को ( जनयताम्‌) ॐ 
करने वाले ( प्रतीयमानपरस्परान्वययोग्याथप्रतिपादकानाम्‌ ) प्रतीयमान [त 
रूप से ] परस्पर अन्वय के योग्य अर्था का प्रतिपादन करने वाले (२ 


तानाम्‌ ) सन्निधि-युक्त ( पदानाम्‌ ) पदों का ( समूहः ) समूह ( वार्त 
वाक्य कहलाता है । १ ह 
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प्रसङ्ग में दो प्रकार की आकांक्षाओं का संकेत आया है (१) पदान्तर- 
लाहा (२) अरथान्तरत्रपयकअकाँचा । इन दोनों को सूप 
स्ट कर देना आवश्यक है । (१) जब 'पद! अर्थ-प्रतिपादन के द्वारा दूसरे 
| त [पद अन्तर दुसरे पद 1 से सम्बन्धित आकांक्षा [ इच्छा ] को 
) ९ “काया करते हैं. तब इसे 'पदान्तरबिषयक आकांक्षा कहा जाता है। 
| उलन क्ति किसी पद का श्रवण कर उसके अर्थ को जान लिया करता 
' है तब उसके मन में उस [ पूर्वोक्त ] कप सम्बन्धित अन्य पदों के जानने की 
। आकांक्षा ] उत्पन्न हुआ करती”ई । 
कर र ही अर्थ-प्रतिपादन के द्वारा दूसरे अर्था से सम्बन्धित 
| आकांक्षा [इच्छा] को भौ उत्पन्न किया करते हैं । ऐसी स्थिति में इस आकांक्षा 
| को 'अर्थान्तरविषयक-आ कांक्षा? कहा जाता है | जब श्रोता-व्यक्ति किसी-किसी 
| पदको सुनकर उसके अर्थ को समझ छिया करता है तब उसके मन में उस 
[पूर्व अ] से सम्बन्धित दूसरे अर्था को जानने की भी आकांक्षा हुआ करती है । 
| प्रतीयमान? का अर्थ है 'ज्ञायमान? अर्थात्‌ स्पष्टरूप से प्रतीत होने वाळा । 
| बह शब्द 'परस्परान्वययोग्य का विशेषण है । अर्थात्‌ स्पष्टरूप से प्रतीत होने 
ठे परस्पर अन्वय के योग्य-अर्थों' का प्रतिपादन करने वाले सन्निधि से युक्त 
| पर्दो के समूह का ही नाम “वाक्य? दै। 
आप्त-प्रमाण के इस वर्णन में पद-समूह को ही वाक्य कहा गया है | अतः 
| यहाँ यह जिज्ञासा भी उत्पन्न होती है कि पद किसे कहते हैं ! इसी दृष्टि से 
| सुत पद? के स्वरूप का वर्णन किया जाता है:> पी 
पदं च वर्णसमूह: । समूहश्चात्र एकज्ञान :। एवं च 
| इणौनां क्रमवतामाझुतरविनाशित्वेन एकदानेकवणोनुभवासस्मवात्‌ । 
| प॑पूःबणोनलुभूय, अन्त्यवर्णश्रबणकाले पूर्वपूवेवणीनुभवजनितसंस्कार- 
| सहङृतेन, अन्त्यवणेसम्बन्धेन पदव्युत्पादनसमयप्रहानुग्रहीतेन श्रोत्रेण 
| इदेव सद्सद्नेकचणीवगाहिनीपदप्रतीतिजेन्यते, सहकारिदाढ्योत्‌ अत्यः 
मिज्ञानवतू । प्रत्यभिज्ञाप्रत्यक्षे ह्यतीतापि पूबोवस्था स्फुरत्येव । ततः 
प्पदानुभवजनितसंस्क्ारसहङृतेनान्त्यपद विषयेण श्रोत्रेन्ियेण पदा- 
g | कत्यथानुगृहीतेनानेकपदावगाहिनी वाक्यप्रतीतिः क्रियते । 
| - (च) और ( वर्णेसमूइः ) वर्णो के समुदाय का ही नाम “पद है । (च) 
' भीर ( अन्न ) इस [ “पद” के लक्षण ] में ( एकशानविषयीमावः ) एक शान 


| (वताम्‌ ) क्रम से उत्पन्न होने बाले वर्णा के ( आशुतरविनाशित्वेन ) 
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| विषय होना?) ही ( समूह! ) “समूह” कहा गया है । ( एवम्‌ ) इस प्रकार हँ ु - जै 


` 


. है! क्योकि वर्ण तो क्रम से उत्पन्न हुआ. करते है [ क्रमवताम्‌ ] तथा 


तक॑भाषा 
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अतिशीघ्र ही नाश हो जाने के [ क्षणिक होने के | कारण ( एकदा) ए३ 
बार अर्थात्‌ एक काल में ही ( अनेकवर्णोनुभवासम्भवात्‌ ) अनेक वभो हे | 
अनुभव के असंभव होने से ( पूर्वपूर्ववर्णाननुभूय ) पूव पूर्व बो का अनुम | 
करके ( अन्त्यवर्णश्ववणकारे ) अन्तिम वर्ण को सुनने के समय ( पूरू | 
नुभवजनितसंस्कारसहङ्कतेन ) पूर्व पूव वर्णो के अनुभव से उत्पन्न संसारक 
सहायता से ( पदव्युत्पादनसमयग्रहानुग्रहीतेन ) पद-बोधन के संकेते | । 
अनुगहीत ( अन्त्यवर्णसम्बन्धेन ) अन्तिम वर्ण से सम्बद्ध ( श्रोत्रेण ) श्रोत्रे | ` 
के द्वारा ( प्रत्यमिज्चानवत्‌ ) प्रत्यमिज्ञा देः समान ही (सहकारिदाद्यात्‌) सहकार | 
[ संस्कार ] की दद़ता से [ अथवा प्रत्रलता से |] (एकदा एव) एक वार अध्वा | 
एककालमें ही (सदसदनेकवर्णावगाहिनी) सत्‌ [विद्यमान] अर्थात्‌ अन्तिवर्णए | 
असत्‌ [ अविद्यमान ] अर्थात्‌ नष्ट हुये अनेक पूर्वं वणों का ग्रहण [अवगाहन] | 
करने वाली ( पदप्रतीतिः) पद की प्रतीति ( जन्यते ) उत्पन्न हो बावा | 
करती है । ( प्रत्यमिज्ञाप्रत्यक्षे ) प्रत्यमिशा नामक प्रत्यक्ष [ “सोऽयं देवदत्तः | 
इत्यादि ] में (अतीता अपि पूर्वावस्थो) अतीतकाळ को पूर्वावस्था भी [बिस | 
प्रतीति "सः पद्‌ द्वारा होती है ] ( स्फुरति एव ) स्फुरित अर्थात्‌ प्रतीत होती. 
ही है। [ इसी मॉति सत्‌ और असत्‌ अनेकवणों की प्रतीति मी एक | 
साथ ही हो सकती हे ]। ( ततः ) उस [ पद-प्रतीति | के पश्चात्‌ [उती | 
क्रम से ] ( पृ्पूर्वपदानुभवजनितसंस्कारसहङ्गतेन ) पूर्व पूर्व पदों के अनु | 
से उत्पन्न संस्कारों की सहायता से युक्त ( पदार्थप्रत्ययानुणहीतेन ) पे के | 
अर्थेतरोध से अनुग्हीत ( अन्त्यपद्विषयेण ) अन्तिम पद्‌ का ग्रहण करनेवाले | 
(ओत्रेन्द्रियेण ) शोत्रेन्द्रिय के द्वारा ( अनेकपदावगाहिनी ) सत्‌ तथा असत्‌ | 
[ प्रकार के ] अनेक पदों का झहण करने वाली (वाक्यम्रतीतिः) [ पद-समूहः || 
त्मक | वाक्य की प्रतीति ( क्रियते ) की जाती है | [ अर्थात्‌ वाक्य की प्रतीति 
अथवा ज्ञान हो जाता है । ]। 


वर्णो के समूह को ही “पद? कहा गया है । किसी एक ही काल में एक 
ही स्थान पर अनेक वस्तुओं की विद्यमानता को “समूह” कहा जाता है | हि 
यदि एक ही स्थान पर अनेक पुस्तके एक ही काळ में विद्यमान हो तो उदे 
“पुस्तक समूह? कहा जाता है । ।कन्तु अनेक वर्णो' का तो कमी मी एक सा | 
[एक ही काळ अथवा क्षण में | सुना जा सकना संभव हो न 
फिर वर्णो के समूह का निर्माण एक सोथ तथा एक ही काल में कैसे 


सतिशीश्र नाश मी हो जाया करता है [ आशुतरविनाशित्वेन | | क 
“> 

> क 
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1 
वास यह है कि कोई भी व्यक्ति अनेक वर्णो का एक साथ तो उच्चारण कर 
नहीं सकता | क्रम से ही उनका उच्चारण उसके द्वारा किया जाना संभव है | 
करि बर्ण तो अतिशीश्र ही नष्ट “हो जाने वाले होते हैं। प्रत्येक बणे का 
सम्बन्ध केवळ तीन क्षण से ही हुआ करता हे । प्रथम क्षण में वण की उत्पत्ति 
आ करती है | द्वितीय क्षण म वह स्थित [ विद्यमान ] रहा करता हे और 
इसी द्वितीय क्षण में उसे सुना भी जाता है । तृतीय क्षण में वह नष्ट हो जाता 
दै । बैसे- कोई व्यक्ति “पर? शब्द का उच्चारण करे तो इस “पट? शब्द में 
| पवार वर्ण होगे--प्‌ू+अ+ टू+अ | इव घारों दर्णो का उच्चारण क्रम से ही 
| किया जायंगा | एक के.पश्चात्‌ दूसरा वण नष्ट होता जायगा । अतः श्रोता 
| व्यक्ति इन रों वणो का एक साथ श्रवण न कर सकेगा । अतः एक साथ 
' अनेक वर्णो' का न तो उच्चारण ही किया जा सकता है और न श्रवण ही। 
| ऐसी स्थिति में ये वर्ण “एक ज्ञान के विषय” [ अर्थात्‌ समूह ] केसे वन 
सकेंगे ! इसी शंका का समाधान करते हुये तकंमाषाकार कहते हैं :-- 
' पूर्वपूर्ववर्णान्‌ अनुभूय ` ` "अन्यन्ते? इत्यादि | इस कथन का भाव यह कि 
ओताव्यक्ति उच्चारणकर्ता के पूर्वपूर्वं वर्ण का अपनी भोत्र ( कान ) इन्द्रिय के 
द्वारा ग्रहण ( अनुभव ) किया करता है । यद्यपि ये वर्ण क्रमशः नष्ठ होते जाते. 
६ किन्तु उन-उन वरणो का अनुभव श्रोता-व्यक्ति के मन में एक संस्कार छोड़ 
जाया करता दै । जव श्रोता-व्यक्ति किसी पद्‌ के अन्तिम वर्ण का श्रवण करता 
है तो उस समय उसके अन्दर (१) पूव॑-पूर्व वणो के अनुभव से उत्पन्न 
| संस्कार विद्यमान रहा करते हैं ( २) अन्तिम वर्ण का तो उसकी शोत्रेद्धिय 
(कान ) साक्षात्‌ रूप से अनुभव किया करती दै । अतः पूर्व पूर्व बणाँ के 
संस्कारों के साथ अन्तिमवण का संयोग होने के साथ ही “पदेश की पूणरुप 
| ते प्रतीति हो जाया करती है (३) इसके अतिरिक्त ओता व्यक्ति के 
| अन्दर पहले किये गये “संकेतग्रह” [ अर्थात्‌ यह पट है, यह घर है 
| इत्यादि रूप में विद्यमान ] की विद्यमानता तो रहा ही करती है | वह इस 
| संकेतग्रह के सहयोग को मौ प्रास कर लेता है । परिणाम यह होता हे कि 
| भत्र इन्द्रिय ( कान ) के द्वारा एक ही समय में पहले उत्पन्न होकर विनाश 
| शी प्राप्त हुये [ अर्थात्‌ असत्‌ = 'पू + अ+? आदि वणे | तथा उस समथ 
| पाक्षात्‌ रूप से अनुभव में आये हुये अन्तिम [ अर्थात्‌ सद“ आदि ] 
| को अहण करने वाळी “पटः आदि पदों की प्रतीतिं हो जाया करती है। 
| छ प्रिया से क्रम से उत्पन्न हो जाने वाळे तथा अतिशीघ्र ही विष्ट हो 
हु बाने वाले वर्णा का समुदाय भी एक. शान के विषय का जनक हो जाया 


| 


SR 
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करता है। अतः 'वर्णसमुदाय' का ही नाम पद है” पद का यह रुका 
उचित ही है। न - 
अब जिशासु-व्यक्ति के मन में पुनः यई “शङ्का” उत्पन्न होती है किळि| 
प्रकार के विषय के अनुभव से जिस प्रकार के सस्कार उत्पन्न हुआ करते हब | | 
संस्कार उस प्रकार के विषय का स्मरण मात्र ही कराया करते हे | उससे पिन). 
डौ ० Ce 
कार्य में उन संस्कारे की सामर्थ्य नहीं हुआ करती है । अतः पूव पूर्व वरणो हे 
अनुभवजन्य संस्कारों के सहयोग से भी सद्‌ असदू बण! का एक साथ ग्रह 
करने वाळी प्रतीति का होना मी संभद नहीं है । फिर ऐसी स्थिति पुनः पर | 
की प्रतीति न हो सकेगी | न या 
- उपर्युक्त शंका का समाधान करते हुये कहते हैं-“सहकारिदा््यत्‌'"' | 


स्फुरत्येब७ । इस कथन का अभिप्राय यह यह है कि यदि सस्कार इद्ता ते | 
जे हुआ करता है तो वह स्मृति से मिन्न अन्य कार्य का भी निमत्त हे | 


जाया करता है । जैसे-कोई व्यक्ति कहे कि “डिस देवदत्त को मैने कळ इद 
प्रस्थ में देखा था, आज उसी को में कुरुक्षेत्र में देख रहा हू” । उसकझ | 
कथन से उसको यह अनुभव हो जाता है कि यह वही देवदत है|. 
[ “सोऽयं देवदत्तः?] । इस प्रकार के अनुभव को ही प्रत्यमिशा कह | 
जाता है | अनुभवजन्य संस्कार ही इस प्रत्यभिज्ञा का निमित्त हुआ करता है। | 


करता है । 'सः--तत्ता? अर्थात्‌ वह इस रूप में देवदत्त की पूर्वावस्था ऋ | 
तथा “अयम्‌--इदन्ता” अर्थात्‌ यह-इस रूप में देवदत्त की वर्चमान अवस्था | 
का भान द्रष्टाव्यक्ति को होता दै । डस भाँति प्रत्यभिज्ञा सम्बन्धी इस प्रत्यक्षमें | 
इन्द्रिय [ चक्षु ] के सहृयोगी-संस्कार की इता से पुर्वावस्था तथा वर्धमान | 
अवस्था-दोनो ही अवस्थाओं का भान एक साथ हो जाया करता है उग | 
भाँति पूर्व-पूर्व वणो के अनुभव से उत्पन्न संरकार की हदता से इंद | 
(ओत्र ) के द्वारा मी असत्‌ [ पूर्वावस्था में विद्यमान ] तथा सत्‌ | वर्मा 
अवस्था में विद्यमान ] वर्णो का भी एक साथ भान हो जाया करता है. 
यद्यपि एकाकी इन्द्रिय अथवा एकाकी संस्कार मे इस प्रकार की प्रतीतिं की. 
उत्पन्न करने की सामर्थ्यं नहीं है किन्तु दोनों के सम्मिलित हो जाने पर अर्थ. 
दोनों का सहयोग हो जाने पर इस प्रकार की सामर्थ्यं अवस्य हो जाया कसी. 
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प 1 
| ३ । अतः सदू-असदू दोनों हो प्रकार के वर्णो' को एक साथ प्रतीति का होना 
पूर्णर्पेण संभव है; 

#पृदव्युत्पादनसमयग्रह्यनुग्रही तन” यह 'श्रोत्रेण” का विशेषण है । अर्थात्‌- 
 छलयुशादन [ पद-बोधन ] के संकेतमह से अनुपहत [श्रोत्र के द्वारा ] | 
। इका अभिप्राय यह है कि जिस भाँति “इस पद से यह अर्थ जानना घाहियेः 

“स्मात्‌ पदादयमर्थो वोद्धव्यः” | इस प्रकार के संकेतग्रह से पद्‌ के अर्थ 
| अथवा पदार्थ का बोध व्यक्ति को हो जाया करता है उसी माति 'घः [घ+ अ] 
| तथा'ट' [ दू अ ] वर्णो के सम्मिछन से घट शब्द का निर्माण हुआ करता 
| ६ इस प्रकार के संकेतग्रह के आधार पर घट, पट आदि पद्‌ अथवा पदों 
` दामी ज्ञान हुआ करता है.। इस प्रकार के पद? सम्बन्धी ज्ञान का संकेतग्रह 
| कर लेने वाले भ्रोता-व्यक्ति को ही घट, या पट आदि पदों के अन्तिम वर्ण का 
अनुभव करने के साथ ही साथ घट, पर आदि पदों की प्रतौति भी हुआ 
| हरती है। इसी कारण इस प्रकार के 'संकेतग्रहः को “पद्‌ अथवा दो की 
प्रतीत में सहायक माना गया है । 

अथवा व्याकरण-शास्त्र के अनुसार “सुतिडन्त पदम्‌ के अनुसार पद्‌-- 
संश का विधान किया गया है । न्यायदर्शन में “ति विभक्त्यन्ता: पद्म?” इस 
| रुप में पद के स्वरूप का उल्लेख हुआ है । चो भ्रोता-व्यक्ति “पदर सम्बन्धी 
` उक्त खरूप को मलीमाँति जानता है तथा पदःबोधन सम्त्रन्धी संकेतग्रह से भी 
` परिचित है, वही व्यक्ति “घटं आनयः इत्यदि वाक्य का अवणकर घट्मू इस 
| प्‌ के अन्तिम वर्ण का अनुभव करते समय पद्‌ को प्रतीति कर छिया करता है| 
| “ब्द अथवा पद के द्वारा अर्थ का बोघ हुआ करता है? यह एक सव 
| सम्मत मत है । किन्तु “पद्‌? अथवा “शब्द्‌? के लक्षण के सम्बन्ध में सभी 
| आचार्यं एक मत नहीं है। न्याय के अनुसार “क्रम से उत्पन्न होने वाले तथा 
| आशुतरविनाशी वर्णो के समूह अथवा समुदाय” को ही पद कहा गया है। 
| किन्तु वैयाकरण की दृष्टि में 'पद” की यह परिभाषा उचित नहीं है । उन्होंने 
| तोवणों (ध्वनियां) से अभिव्यक्त होने वाले शब्द को 'स्फोट रूप में स्वी- 
| कार किया हे तथा उसी से अर्थ-ोध होता है, ऐसा माना है । 
| , न्याय-दर्शन के अनुसार वर्णसमूह को ही “पद? कहा गया है [ “पदं व 
` समूहः? ] और एक शान विषयीमाव को ही समूह बताया है। इस 
सढ पर “एकज्ञानविषयीभावः को इस माँति स्पष्ट किया गया है- एकशान- 
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| विपयीमाव” = 'एकज्ञान विषयत्वम्‌? अथवा “एकं पदं इति शान विषयखम 
| “चि” ]। इस स्पष्टीकरण के आधार पर “जो वणे “बह एक पद इ इत . 


प्रकार के शान का विषय हुआ करते हैं वे [ अथवा वह वर्ण ] “पद नाप | 
कहे जाते हैं | 'समूह? शब्द का इस प्रकार का अथ स्वीकार कर हेने प | 
प्रथम तो इस शङ्का का निवारण हो जायगा कि अतिशीघ्र नष्ट हो जाने बाहे. | 
[ अथवा क्षणिक ] वर्णो' से समूह” का निर्माण हो हो नहीं सकता | दूर | 
यह कि समह का उक्त लक्षण एकवर्णात्मक पदों में भी 'चला जायगा- [ झै ) 
"अः से बिराट, अग्नि आदि'का 'उ? से हिरण्यगर्भ, वायु आदि का अइण किवा न 
जाता हे । ] क्योंकि ऐसे एक वर्णात्मक पदों में भी यह एक पद है इह | 
प्रकार की प्रतीति हुआ करती है। “ ह. 
इस माँति यह स्पष्ट हो जाता है कि आशुता विनाशी वर्णो' में भी पक 
की प्रतीति की जा सकती है । अतः पद-प्रतीति के निमित्त वैयाकरण द्वारा कै 
गयी “स्फोट? सम्बन्धी कल्पना को ही स्वीकार करना आवश्यक नहीं है। |. 
अब यह वतलाते हैं कि विभिन्न पदों में वाक्य की प्रतीति किस मोति | 
हुआ करती दै! 
"आत्ेन्द्रियेण अनेकपदावगाहिनी वाकयप्रतीतिः क्रियते” अर्थात्‌ श्रो्रेद्रि \ 
(कान ) के द्वारा अनेक पदों का अहण करने वाळी वाक्य की प्रतीति हे |. 
जाती है । किन्तु वाक्य की यह प्रतौति केवल ओत्र-इन्द्रिय से ही नहीं हुआ | 
करती है | पद-प्रतीति के सदृश वाक्य-प्रतीति में मी श्रोत्र ( कान )-इद्रि | 
के तीन सहकारी हुआ करते हैं (१) पूर्व-पूवे पदों के अनुभव से जनित | | 
संस्कार ( पूर्वपूवे पदानुभावजनितसंस्कारसहकृतेन ), ( २ ) श्रोत्र द्वारा अन्ति | 
पढ का ग्रहण ( अन्त्यपदविषयेण ) तथा (३) भोताव्यक्ति के अन्दर होने वाब | 
पदाथ, की प्रतीति । इन तीनों कारणों में से प्रथम दो की उपयोगिता तो पह | 
प्रतीति के सद्दश ही है तृतीय-कारण के सम्बन्ध में थोड़ा सा विचार अव | 
करना है । पहले यह कहा जा चुका है कि आकांक्षा, योग्यता तथा सनिषिहे || 
युक्त पद समूह का ही नाम वाक्य है किन्तु ओता व्यक्ति को पदों की पारस्परिक । | 
आकांक्षा तथा अन्वय योग्यता, का ज्ञान तमी हो सकता है कि जब उपे पो. 
के अर्था (पदार्था) की प्रतीति अथवा पदार्थो' का ज्ञान हो । इसी दृष्टि सेवा | 
की प्रतीति में पदाथे-प्रतीति को भी सहायक के रूप में स्वीकार किया गया ध) 
( पदार्थःपरत्ययाचुरहीतेन )-- 
[ यहाँ प्रत्यय का अर्थ है--ज्ञान ]। इन तीनों सहकारियो से युक्त भोत्रेखिग | 
द्वारा वाक्य की प्रतीति हुआ करती है । 
अभी ऊपर पदाथं-प्रतीति का वर्णन किया जा चुका है । इसमें ५६ 
का अर्थः इस रूप में पदार्थ शब्द का प्रयोग हुआ है। किन्तु यह पदाय ६ | 
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च्रब्दु a २१७. 


म्या! इस बारे में भारतीय॑-विचारकों में मतभेद अवस्य उपलब्ध होता है । 

नब्यसैयायिको के अनुसार “व्यक्ति! ही पदार्थ हे । मीमांसक ढोग “जाति? 

दो ही पदार्थ मानते हैं | बौद्धमत के अनुसार 'अतद्‌व्याइृत्ति--तद्धिज्ञमिन्नत्व 
हौ पदार्थ है । वैयाकरणों ने जाति, गुण, क्रिया तथा यहच्छा-इन चार रूपों के 
) के क्यों को स्वीकार किया है [ “गोः शुक्छ्वलो डित्य-इस्यादी चतडयी 
| बुब्दानी प्रदृत्तिः? ( पातञ्जल-मद्दामाष्य में ) ]। इसी मत को मम्मट आदि 
साहित्य शास्र के आचायो ने भी माना है । इन तकेमाषा नामक पुस्तक 
| क्षा सम्बन्ध तो प्राचीन न्याय एवं वैशेषिक से है । अतः तदनुसार जातिः 
| विशिष्ट-व्यक्ति ही 'पदाथ' है । ४ 
| इसभाँति शब्द प्रमाण के लक्षण [ "“आसवाक्यं शब्दः] में प्रयुक्त 
| (द्रापः तथा “वाक्य? शब्दों की व्याख्या की गयी। अब उक्त लक्षण का 
उपसंहार करते हुये तकंभाषाकार कहते हैं :-- 


तदिदं वाक्यमाप्तपुरुषेण मुक्तं सच्छव्दनासकं प्रमाणम्‌। 
। फहन्त्वस्य वाक्यार्थज्ञानम्‌। तच्चैतच्छब्दलक्षणं प्रमाणं लोके वेदे च 
समानम्‌ । लोके त्वयं विशेषो यः कर्चिदेवाप्नो भवति, न सवः ।' 
| अतः किञ्रिदेब लौकिकं वाक्यं प्रमाणं, यदाप्तवक्तकम । वेदे तु 
' प्रमाप्तश्रीमहेरवरेण कृतं सवमेव वाक्यं प्रमाणं, सरवेस्यैवाप्तवाक्यत्वात्‌। 
(तत्‌ इदं ) तो फिर यही ( वाक्यम्‌) वाक्य ( आप्तपुरुषेण ) आस पुरुष 
के द्वारा ( प्रयुक्तम्‌ ) प्रयुक्त ( सत्‌ ) होने पर ( शब्द नामक ) शब्द! नामक 
` (प्रमाणम्‌ ) प्रमाण [ कहा जाता ] है । ( अस्य) इसका ( फलम्‌ ) फल: 
( वाक्यार्थजञानम्‌ ) वाक्य के अर्थ का ज्ञान होता है। ( तत्‌ एतत्‌ ) वह 
` गह्‌ ( शब्दलक्षणं प्रमाणम्‌ ) शब्द प्रमाण ( लोके वेदे च ) लोक तथा वेद 
दोनों में ( समानम्‌) समान रूप से होता है। ( छोके ) छोक में ( दु ) तो 
| (अयम्‌) यही ( विशेषः ) विशेष बात है कि ( यः कश्चित्‌ एव ) कोई-कोई 
| क्ति] ही ( आप; ) आत्त ( मवति ) हुआ करता है। ( सर्वः न) समी 
| पुरुष आस नहीं हुआ करते हैं। ( अतः ) इसीलिये ( किंदचित्‌ ) कोई-कोई 
॥ (छोकिकं वाक्यम्‌) ढौक्रिक-वाक्य (एवं ) ही ( प्रमाणम्‌) प्रमाण हुआ 
| अता है (यत्‌) जो कि ( आश्तवक्तृकम्‌) आए पुरुष द्वारा कहा हुआ 
| सेता है। [परन्तु ] ( वेदे ) वेद में (वु) तो ( परमास भीमदेइवरेण ) 
| हि त्य ) द्वारा ( कृतम्‌ ) रचित ( वा त ) न. 
ऱ्य प्रमाण वाक्यों] के ( आसवा 
साताका सा (लवला ऱ्य यी ] | 
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^ 

४आसवाक्य शब्द” शब्द प्रमाण के इस लक्षण में "शब्द? [परमा 
लक्ष्य है तथा आएवाक्यम्‌ यह लक्षण है | शब्द सम्बन्धी ममा [ ज्ञान ] ढे 
कारण का नाम ही शब्द-प्रमाण है | किन्तु सम्पूण शब्दा को प्रमाण नहीं माग 
जा सकता है । इसी का स्पष्टीकरण “आसवाक्यम्‌” इस लक्षण द्वारा किया गवा 
हे । आस [ यथाभूत अर्थ का कथन करने वाले ] पुरुषो द्वारा प्रयुक्त श 
समुदाय अथवा वाक्य को ही “शब्द-ग्रमाणः नाम से कहा जाता है। अतः 
(आत्त-वाक्य होना? यही शब्दःप्रमाण का असाधारण-धर्म अथवा लक्ष है| 

श्रोता-व्यक्ति को आतवाक्य का चान हुआ करता है तथा उस वास | 
द्वारा उसे वाक्यार्थ का ज्ञान भी हुआ करता है । इस वाक्यार्थ-वोध का ही 
नाम शाउ्डी-प्रमा है तथा इसका कारण है आत वाक्य? । श्रोता-व्यक्ति द्वार | 
उस वाक्य की प्रतीति का किया जाना ही अवान्तर-च्यापार समझा जा सकता 
है । क्योंकि प्रमाण की प्रक्रिया में इन समी का होना आवश्यक दै | | 

जो वस्तु जिस रूप में विद्यमान है उसका उस ही रूप में [ यथातथ्य स्र | 
सें ] कथन करने वाला व्यक्ति ही आस” कहा जाता है “धयः | 
भूतस्यार्थस्योपदेश” ] अथवा यह कहिये कि जो व्यक्ति किसी पदाथ आदि बा | 
सम्यक्‌ द्रष्टा अथवा ज्ञाता हो और वह उस ही रूप में उस का कथन भी | 
करे तो उसे 'आस्त' कहा जा सकता है | “आस? का यह लक्षण मनुष्य मात्र | 
के लिये समान हे । अतः ऐसे आस-पुरुष लोक में भी हुआ करते हे । ह, | 
इतना अवश्य है कि लोक में कोई विरला पुरुष ही आस” कहलाने योग | 
हुआ करता है । इसका कारण यह है किं छाक में तो कुछ गिने चुने लेग | 
ही इस प्रकार के हुआ करते हैं कि जो यथाभूत अर्थ के सम्यक द्रष्टा अथवा 
ज्ञाता हो | ये यथाथूत अथे के द्रा अथवा ज्ञाता व्यक्ति भी यथार्थ ही कप | | 
करते हों, यह भी आवश्यक नहीं है । ऐसी स्थिति में समी को 'आत' कश 
जाना संभव नहीं है । इसी कारण यह कहा गया है कि लोक में कोई विर | 
पुरुप ही 'आस? कहे जाने योग्य हुआ करते हैं ! | 


विकार से पूर्णतया रहित है । अतएव बह्‌ प्राणीमात्र के हित को ध्यान में र | 
हुये यथाभूत अथ का उपदेश किया करता है । “वेद के सम्पूर्ण वाक्य | 
ईश्वर के उपदेश के रूप में है । अतः बेद के सम्पूर्ण वाक्य “शब्द प्रमाण | 
अन्तगेत आते हैं । ; 
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यही वैदिक तथा लौकिक वाक्यो, की प्रामाणिकता में अन्तर है। 
इसी को तकमाषा में “तच्चेतच्छन्दरक्षणं ` `` ` ` "सवस्येवातवाक्यत्वात्‌” इस 
ल्य में अभिव्यक्त किया गया है 
भीमांसकों के अनुसार वेद-वाक्य 'अपौरुषेय' हैं, .अतः स्वतः प्रमाण है । 
कत्तु न्याय ने वेदवाक्यों को “पौरुषेय? माना है । उनके अनुसार वेदों का 
कर्ता पुरुष-विशेष अर्थात्‌ परमास-परमेस्वर ही है । [ “परमातृथरीमहेइवरेण 
कतम्‌? ] अतः चेद के सभी वाक्य प्रामाणिक हें । 


ज 


शुब्द-प्रमाण का प्रामाण्य 


झब्दप्रमाण-विषयक प्रामाण्य के सम्बन्ध में दार्शनिकःआचायों' तथा 
विद्वानों में पर्यासत मतभेद है | चावोक दर्शन में तो केवल प्रत्यक्ष को ही प्रमाण 
स्वीकार किया गया है । अतः उनकी दृष्टि में शब्द-प्रमाण का कोई अस्तित्व 
है ही नही । बोद्ध-दर्शन में केवल प्रत्यक्ष तथा अनुमान दो ही प्रमाणो को 
खीकार किया गया है । उनके अनुसार 'शब्द-प्रमाण” का अन्तर्भाव अनुमान 
में ही हो जाता दै । इसी प्रकार न्याय का समानतन्त्र कहा जाने वाला 
वैशेषिक-दर्शन मी प्रत्यक्ष और अनुमान दो ही प्रमाणो को स्वीकार करता 
दै । इनके अतिरिक्त ( १) उपमान, (२) शब्द (३) अर्थापत्ति ( ४ ) 
ऐतिह्य ( ५ ) संभव और ( ६) अमाव-इन प्रमाणों का अन्तर्माव अनुमान 
के अन्तरत ही माना है | 
| वस्तुतः वैशेषिकम दर्शन तो एक आस्तिकःदशन है। “अथातो धमं व्याख्या- 
` स्यागः” ( वैशे० १।१।१ ) की प्रतिज्ञा से इस दर्शन का प्रारम्म हुआ है । 
. और “तद्व्चनादाम्नायस्य प्रामाण्यम्‌? ( वैशे० १।१।३ ) इस सूत्र के द्वारा यह 
` दर्शन वेद के प्रामाण्य का स्पष्टरूप से प्रतिपादन भी कर रहा है । किन्तु इतना 
| होने पर भी वैदेषिक-दर्शन के प्रशस्तपाद-माष्य में शब्द-प्रमाण को एक एथक- 
| प्रमाण के रूप में स्वीकार न कर उसका अन्तर्माव “अनुमान? में ही दिखलाया 
| गया है, यह आश्चार्य की बात हे । शब्द-प्रमाण का अनुमान में अन्तर्भाव 

ते हुये प्रशस्तपाद्‌-भाष्य में लिखा है = 
शम्दादीनामप्यनुमानेऽन्तमावः । समानविधित्वात्‌ | यथा प्रसिद्धसमयस्या- 
छिङ्गदशनप्रसिद्धयनुस्मरणाम्यामतीनद्रयेऽयेमवत्यनुमानमें सब्दो 
`| दिप्वोष्पीति। शुतिसमृतिलक्षणप्याम्नायो वक्‍तप्रामाष्यापेक्ष, तदूवचनादा- 
; >; (न प्रामाण्यम्‌ । चिज्ञाः्चानित्यो बुद्धिपूर्वावाक्यक्नतिवंदे, बुड्पूर्वोददाति- 
| फलातू ||” बैशे० प्रश० मा० पु १०७ ॥ 
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अर्थात्‌ समानविधि के आधार पर शब्दप्रमाण का अन्तर्माव अनुमान ग ! 
किया गया है। जैसे-अनुमान में (१) व्यासिग्रह (२ ):लिज्लश्ञन, (३) | 
व्यातिस्मृति के अनन्तर (४) अनुमिती की उत्पत्ति हुआ करती है ठंड | 
उसी प्रकार से शब्द प्रमाण में भी ( १ ) संकेतग्रह (२) वाक्यअवण (३) 
पदार्थ-स्मृति के पश्चात्‌ ( ४) शाब्दबोध हुआ करता है । अतः अनुमान तय 
शब्द दोनों ही प्रमाणो की विधि समान होने के कारण शब्दप्रमाण को अनु- | 
मान प्रमाण में अन्तर्भाव मान ल्या गया है । ग | 
वैशेषिक दर्शन शब्दप्रमाण का अन्तूर्माब तो अनुमान में किया हीह, | 
साथ ही भति तथा स्मृति रूप आम्नाय को भी अनित्य तथा “वक्‍तृप्रामाप्पा- ( 
धीनप्रामाण्य? माना है । “तद्वचनादाम्नायस्य प्रामाण्यम्‌? वैशे० ११३॥ तथा | 
८ द्विपूर्वावाक्यङ्कतिवे दे? इन सूत्रों द्वारा वेद? की अनित्यता तया पत | 
प्रामाण्य का मी प्रतिपादन किया है । इस भाँति वैशेषिक दर्शन ने वेद के | 
मीमांसा-दर्शन के स्वतः प्रामाण्य के स्थान पर “तद्वचनात्‌-यामाण्यP कहक | 
परत'प्रमाण माना है । इस भाँति इस ( वैशेषिक ) दशन में शब्दप्रमाणका | 
अनुमान में अन्तर्भाव स्पष्ट किया है ।' । 
[ मीमांसकों में दो सम्प्रदाय है (१) कुमारिलमद्ट मतानुयायी (*) प्रभाकः | 
मतानुयायी । ] प्रमाकर-सम्प्रदाय के अनुयायी शालिकनाथ मिश्र आदिभी | 
वैशेषिक के समान ही शब्दप्रमाण का अन्तर्माव अनुमान में ही करते ह। | 
भेद केवळ इतना है कि ये वैद्क-वाक़्यों को तो एथक शब्द-प्रमाण मानते (| 
किन्तु लौकिक वाक्यों को शब्दप्रमाण नहीं मानते हैं। उनके कहने | 
अभिप्राय यह है कि शब्दप्रमाण का फळ है--पदार्थसंसगंबोध रूप शाक || 
बोध” | लौकिक वाक्यों की प्रामाणिकता के ल्यि तो आस पुरुष दवारा कर | 
किये जाने सम्बन्धी ज्ञान अपेक्षित दै । आस्त वही हो सकता है कि, बसिव | 
कथन किये जाने वारे वाक्य का यथार्थ-्ञान हो। अतः “पदार्थसंस स | 

' वाक्यार्थ वक्ता [ व्यक्ति ] के ज्ञान के अन्तर्गत ही आ जायेगा । किन्व | 
प्रकार का ज्ञान अनुमान द्वारा संभव हे । ऐसी स्थिति में लौकिक वाक्य भे | 
शब्दप्रमाण नहीं कहा जा सकता दै क्योंकि वह तो अनुमान द्वारा श | 
'पदार्थ-ससर्ग का अनुवादक? ही कहा जा सकता है। वैदिक वाक्य अरी | 
वेदों के वाक्य तो अपौरुषेय हैं अतः उनका प्रामाण्य तो स्वतः सिद्ध ॥ | 
उनके ल्यि 'आत्तोक्तत्व' ज्ञान की कोई आवश्यकता ही नहीं है । ऐसी खि | 
में लौकिक-वाक्यो के प्रामाण्य हेतु एथक से एक प्रमाण मानने की कोर अ | 
इयकता नहीं हे । 3 
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1 
` अब्दममाण के सम्बन्ध में उपयुक्त मतों का परिहार इस प्रकार किया 
| ना सकता है-- 
ब्र शब्दप्रमाण नहीं कहा जायगा, शब्द में प्रमा ( ज्ञान ) को उत्पन्न 
करने को क्षमता न होगी तो शब्द के प्रयोग की सार्थकता ही क्या रह 
ज्ञावगी / शब्द का श्रवण करने पर भी जव उससे किसी भी प्रकार के ( प्रमा ) 
ज्ञान का होना संभव ही न होगा तो उसे श्रोत्रगम्य बनाने के लिये उसके 
` उच्चारण का प्रयास करना भी निरथंक ही होगा । फिर जत्र उस शब्द 
1 श्रवण करने पर भी कोई प्राप्ति होगा संभव ही नहीं है तो उसके श्रवण 
करने के लिये हो कौन व्यक्ति अपने कानों को उधर लगायेगा १ परिणामस्वरूप 
| शब्द का उच्चारण करना और अरण करना निरथक हो जाने से सम्पूर्ण विव 
| हो शब्दरहित हो जायगा । इस भाँति जो लोग शब्द के प्रमाणत्व में विश्वास 
| नहीं रखते हैं उन छोगों का अपने वग के अथवा अन्य वर्गों के लोगो के साथ 
जनन प्रकार का व्यवहार दी छुप्त हो जायगा | 
इसके उत्तर में चार्वाक-मतानुयायी यह कह सकते हैं कि शब्द को प्रमाण 
| नमानने का अर्थ यह नहीं है कि शब्द से किसी विषय का ज्ञान ( अथवा 
` प्रमा) ही नहीं होता । शब्द को अप्रमाण कहने का अभिप्राय केवल यही दे. 
कि शब्द किसी विषय में प्रपाण नहों हुआ करता है कि जो प्रत्यक्ष॑सिद्ध 
| न हो। अतः मूळलूप से तो केवळ प्रमाण 'प्रत्यक्ष' ही है, शब्द तो पपक्ष 
| गृहीत विषय का अनुवादक है । शब्द का श्रवण कर मानव जिस व्यवहार को 
` किया करता है उस व्यवहार का आधार वह यही समझता है कि शब्द से जो 
| वोध उसको हो रहा है वह प्रत्यक्षमळक होने के कारण यथाथ हैं | 
इस भाँति चार्वाक-मत मे भी शब्द की उपयोगिता के संभव होने से 
| शाब्रिक-व्यवहार की असिद्धि नहीं होती है । 
सम्बन्धी उपर्युक्त प्रश्‍न के उत्तर में बौद-दर्शन के आधार पर यही 
| $ कहा जा सकता है कि मूलभूत प्रमाण दो ही हे ( १ ) प्रत्यक्ष (२ ) अनुमान 
| संसा मे दो ही प्रकार की बस्तुयें उपलब्ध होती हैं (१) विशेष (२) 
सामान्य | विशेष का अर्थ है स्वलक्षण-क्षणिक-भावास्मक व्यक्ति तथा सामान्य का 
| अप है सतद्व्याबृत्तिळक्षण “अपोह? । इनमें प्रथमं के ग्रहणाय प्रत्यक्ष प्रमाण का 
तीय के अहणार्थ अनुमान-प्रमाण का स्वीकार किया जाना परमावस्यक 
1 इन दोनों के अतिरिक्त अन्य कोई मी वस्तु अनुभवगम्य नहीं हे कि 
कै लिये शब्द को भी एक अतिरिक्त मूलभूत प्रमाण के रूप में स्वीकार _ 


जाय । अतः शब्द प्रत्यक्ष तथा अनुमान दारा ग्रहीत विषयों का क 
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द 
अनुवादक मात्र ही कहा जा सकता है । उसे स्वतन्त्र रूप से प्रमाण नहीं 
जा सकता है । शब्द का भबणकर मानव जो व्यवहार किया करता है 
यही समझ कर करता है कि उसे शब्द से जो बोध हो रहा दै वह प्रस | 
अथवा अनुमान मूछक होने के कारण यथार्थ ही दै | | 
इस प्रकार इस मत में मी शब्दमूळक-व्यवहार का अस्तित्व ते ‡ 
विद्यमान है ही | 
वैशेषिक दोन के आधार पर भी यही कहा जा सकता है कि शब | 
सुनने पर तत्सम्बन्धी प्रमा ( ज्ञान ) की "उत्पत्ति अवश्य होती है किन्तु वह 
प्रमा प्रत्यक्ष अथवा अनुमान द्वारा होने वाढी प्रमा से विजातीय नहीं हुआ | 
करती है । शब्द कमी अपने अर्थ की स्मृति को उत्पन्नकर उसअर्थको | 
अहण करने वाळी अलौकिक प्रत्यक्षात्मक-प्रमा की उत्पत्ति का प्रयोजक हु 
करता है और कभी अपने अथे को विषय करने वाली अनुमितिअमा कौ | 
उत्पत्ति का प्रयोजक हुआ करता है । | 
अतः इस दर्शन के अनुसार मी शब्द की उपयोगिता निर्विवादरुप से | 
सिद्ध ही हैं | ॥ 
उपर्युक्त बिवरण द्वारा यह स्पष्ट हो गया है कि शब्दों द्वारा होने वाद्य | 
लोकव्यवहार किसी भी मतानुयायी द्वारा त्याज्य नहीं है ऐसी सिति में | 
उनको यह भी स्वीकार करना ही होगा कि शब्दों के द्वारा यथार्थत्ोध श | 
भी त्याग किया जाना संभव नहीं है। इस भाँति जब शब्द थथार्थबोधामक || 
प्रमा (ज्ञान ) का उत्पादक है तो उसके प्रमाणत्व को भी स्वीकार कला 
आवश्यक है । अतः 'ार्वाक आदि द्वारा शब्द के अप्रमाणत्व का कथन | 
किया जाना पूर्णतया तल्हीन ही है । ह 
फलतः यह कहा जाना उपयुक्त ही है कि शब्द का श्रवण करने | 
पश्चात्‌ शब्द से उपस्थित होने बाळे अर्था के पारस्परिक सम्बन्ध का बे | 
बोध होता है वह एक विजातीय यथार्थ बोध है तथा उस यथार्थ-बोष का. 
करण होने के कारण शब्द एक स्वतन्त्र [ तथा विजातीय ] प्रमाण दै। | 
प्रमाकर-मता तुयायियों ने जो शब्द-प्रमाण का अन्तर्माब अनुमान मेक | 
“शब्द्‌ को अनुवादक के रूप में स्वीकार किया है वह भी उपयुक्त नहीं ९ 
क्योंकि अनुमान की प्रक्रिया में व्यासिस्मृति में कुछ न कुछ विर अरप 
होगा । शब्द की प्रक्रिया में वैदिक-वाक्यो में संसर्ग-बोध की शक्ति का वे रं निल 
हो ही जुका है । अतः निर्णीत शक्ति से युक्त वाक्य से पू “संसर्गः का वो 
हो जायगा । किन्तु अनुमान की प्रक्रिया द्वारा “संसगै का बोध! विति 
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। अतः अनुमान को ही “अनुवादक? कहना उचित होगा । किन्तु यदि 

पर भी प्रभाकर मताचुयायी, लौकिक-वाक्य को “अनुवादक? ही कहना 
वाहते है तो फिर वैदिकवाक्यों में मी “अमी वैदिकः पदार्थाः परसपर संसर्ग- 
वन्तः? व्यस्तयुन्दूषणा रके पदैः स्मारितत्वात्‌? इस अनुमान से पूर्व ही संसर्ग 
द्वा नि्णेय हो जायगा और इस माति वैंदक-वाच्य को मी 'अनुवादक' 
| कार करना होगा ऐसी स्थिति में वैदिक तथा लौकिक दोनों हो प्रकार के 
| बाक्यो को अनुवादक” ही मानना होगा । ` अथवा यदि दोनों ही प्रकार के 
वाक्यों को प्रमाण माना जाय तब तो ठोक ही हे । अतः प्रमाकरमतानुयावियों 
। का यह कयन कि वैदिक-वाक्य्र तो प्रमाण' है तथा लौकिक वाक्य “अनुवादकः 
हूँ, उचित नहीं है । 
| यह सर्वसम्मत सिद्धान्त हे कि 'पदार्थ-संसगे-वोध' ही वाक्यार्थ है । किन्तु 
इस 'पदार्थ-संसगंबोध? के बारे में भी मीमांसको में दो प्रकार के मत उपलब्ध 
होते हैं ( १ ) अमिहितान्वयवाद्‌ ( २ ) अन्वितःमिधानबाद्‌ । 

(१) अभिहितान्वयवाद--कुमारिळ्मटू 'अमिहितान्वयवादः को 
| स्वीकार करने वाले हें । उनका कयन है कि वाक्य का श्रवण करने पर पहले 
| 'अभिधा शक्ति द्वारा पदों से पदार्थों की प्रतीति हुआ करती है । तदनन्तर 
| उन पदार्थों' का पारस्परिक सम्बन्ध 'तात्पर्याशक्ति? द्वारा हुआ करता हे । 
| पहले पदार्थ 'अमिहित' अर्थात्‌ अमिधाशक्ति द्वारा बोधित होते. हें और 
| तप्श्वात्‌ उनका अन्वय अथवा पारस्परिक संसर्ग-बोध होता है। इसी कां 
| नाम 'अमिहितान्वयवादः है। कुमारिळभट्ट को यही सिद्धान्त अमिमत है। 
` अपने इस सिद्धान्त के लिये उन्हें 'तात्पर्याशक्ति' को भी पृथक से स्वीकार 
॥ करना पड़ता है । व 
| (२) अन्वितासिधानवाद-प्रमाकर मतानुयायियो को यह सिद्धान्त 
| स्वीकृत है ' उनका कहना है कि अमिधाशक्ति द्वारा केवल पदार्थो की ही 
| प्रतीति नहीं हुआ करती है| 'अस्वित-पदार्था की ही प्रतीति हुआ करती है । 
| भमिधाशक्ति के लिये संकेतग्रह भी आवश्यक है यह संकेतग्रह केवळ पदार्थ मे 
| ही नहीं हुआ करता है अपितु अन्वित पदार्थ में ही हुआ करता हे । संकेत 
| फा याइक तो प्रमुखरूप से “व्यवहार ही है। और यह “व्यवहार? केवळ पदार्थ 
| मन होकर किसी दूसरे के साथ सम्बद्ध अथवा अन्वित पदाथ में ही हुआ करता 
| है। अतः अमिधाशक्ति द्वारा 'अन्बित-अर्थ? ही अभिहित हो सकता है, केवळ 

पिका अर्थ ही नहीं । इसी का नाम 'अन्वितामिघानवाद' हैं! इस सिद्धान्त में 


| शक्ति की कल्पना भी नहीं करनी पढ़ती है । 
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इस प्रकार न्याय-दर्शनामिमत चारों प्रमाणो का विवेचन कर दिया गगन 
अब यहाँ प्र इन उत्पन्न होता है कि क्या इन चार प्रमाणों के अतिरिक्त 
( अर्थापत्ति, अमाव, ऐतिह्य तया संभव ) प्रमाण नहीं दै । इसी का व | 
देते हैं-- ड 
बर्णितानि चत्वारि प्रमाणानि । एतेभ्योऽग्यः्न प्रमाणम्‌ । प्रमाण | 


बे 1 
यीय ( प्रमाणानि ) प्रमाणों का (वर्णितानि ) वर्णन कर बि | 
गया । ( एतेम्यः ) इन [ चारों ] से (अन्यत्‌) अतिरिक्त ( प्रमाण न? [कोई] f 
प्रमाण नहीं दै । ( प्रमाणस्य सतः ) प्रमाण के विद्यमान होने पर [ अर्थात्‌ झन | 
चारों से अतिरिक्त यदि कोई प्रमाण है तों ] ( अत्र एव ) इन्ही [चारो प्रमाण] ् 
में ( अन्तर्माबात्‌ ) [ उसका ] अन्तर्माव दवो जाने से [ चार ही प्रमाण है। | | 

प्रमाणां की संख्या के वारे में भारतीय-दशनो में अनेक मत हें | प्रमाण | 
की संख्या एक से लेकर आठ तक स्वीकार की गयी है :-- 

(१ ) पार्वाक-दरशन केवळ एक प्रत्वक्ष प्रमाण” को ही मानता है। | 

(२) वौद्ध तथा वैशेषिक दशनों में दो ही प्रमाणों को स्वीकार किया ग्या | 
हे । ( १) प्रत्यक्ष ( २) अनुमान । १ 

(३) सांख्य तथा योग दशनो में तीन प्रमाणों को मान्यता प्रदान की गौ | 
हे (१) प्रत्यक्ष (२ ) अनुमान ( ३) आगम ।' | 

(४) न्याय-पराम्परा में चार प्रमाणों को स्वीकार किया गया है। | 
( १) प्रत्यक्ष ( २) अनुमान ( ३ ) उपमान और ( ४ ) "शब्द्‌ | | 

(५) मीमांसा-दर्शन के प्रभाकरसम्प्रदाय के मतानुयायियों ने पाँच | 
प्रमाणों को माना है-( १) प्रत्यक्ष ( २ ) अनुमान ( ३ ) उपमान (४) शद | 
तथा (५ ) अर्थापत्ति | इस भाँति इन्होने 'अर्थार्पाचः नामक मरमाण को भी | 
एथक्‌ प्रमाण के रूप में स्वीकार किया है । | 

(६ ) कुमारिल्मट्ट के मीमांसा सम्प्रदाय अर्थात्‌ माइ-मीमांसको ने तथ | 
वेदान्त-दशन ने उपयुक्त पाँच प्रमाणं के अतिरिक्त एक इटा अभाव! प्रमाण | 
भी माना है । इस भोति इनको ६-६ प्रमाण अभिमत हैं । 4 

(७) इनके अतिरिक्त पौराणिक परम्परा में ऐतिह्याश तथा “संम 
नामक दो अन्य प्रमाणो को मी मान्यता प्रदान की गयी है । इस प्रकार प्रमाण | 
की संख्या आठ तक पहुँच गयी है | हः 

न्याय-परम्परा से जिन चार प्रमाणो का वर्णन किया गया है उनकी स्वि 
उपयोगिता का वर्णन इस ग्रन्थ में मी मढी-माँति किया जा चुका है । ६ 
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। सिद्धही जाता है कि प्रमाणों की संख्या चार से कम तो हो ही नहीं 
क्‍ वनी है। हॉ, अधिक क्यों नहीं हो सकती है ! अब यही विषय प्रस्तुत हैः- 


आय-सम्पदाय में युक्ति तथा तक के आधार पर उपयुक्त चार-प्रमाणों की 
तता स्वीकार की गयी है । यदि कोई सम्प्रदाय इन चार प्रमाणो के अति- 

भी अन्य-प्रमाणो की सचा को स्वीकार करता है तो उसके द्वारा स्वीकृत 
| प्राण की परीक्षा करनी होगी । यदि ऐसा कोई प्रमा का करण ( प्रमाण ) दै 
| हो उसका अन्तर्माव उपयुक्त चारों प्रमाणों में से किसी के अन्तर्गत अवश्य 
हो जायगा,क्योकि प्रमा के सभी साधनों [ करणों ] का इन चारों में संग्रह 
| किया जा चुका है । उदाहरण के लिये पौराणिक-परम्परा को स्वीकृत 'ऐतिहा” 
प्रमाण को ही ले लीजिये । यह 'ऐतिह्य-प्रमाण' वहाँ हुआ करता हे कि जहाँ 
| कसी वचन के वक्ता का कथन तो उपलब्ध होता नहीं हे । केवळ प्रवादः 
| परम्परा की दृष्टि से यह कह दिया जाया करता है कि “बृद्धबन ऐसा कह गये 
| ९१ इस प्रकार के कथन के बारे में यह ज्ञात करना होता हे कि इसका. 
| ज्यन करने वाळा ब्यक्ति क्या कोई आस-पुरुष है ! यदि उसका वक्ता आप्त 
| पुरुष है तत्र तो उसका अन्तर्माव शब्दग्रमाण में ही हो जायगा | यदि उसका 
। उक्ता कोई आस पुरुष नहीं है तब तो उसका कथन प्रमाण: की ही श्रेणी में 
' आ सकेगा । ऐसी दशा में उसको अतिरिक्त प्रमाण कैसे माना जा सकेगा १ 


| 
| 


वः 


खीकार किया गया है । यदि किसी पात्र में एक मन अन्न आता है तो उस 
| पात्र में आधे मन अन्न का रखना सम्भव ही है । इस प्रकार की संभावना 
| का ही नाम 'संमव-ग्रमाण' है । अथवा क्विंटछ का ग्रहण करने में किलो के 
| रहण की संभावना स्वयं ही हो जायगी । एक मन में आधे मन की ब्यासि होने 
|| ते अथवा एक किवष्टळ में किलो की व्याप्ति होने से इस 'संभव नामक प्रमाण 
| का अन्तर्माव अनुमान-प्रमाण में किया जा सकता है । 
. अब आगे अर्थापत्ति तथा अभाव नामक प्रमाणो के बारे में भी विचार 
किया जायगा तथा यह मी स्पष्ट किया जायगा कि उनका अन्तर्भाव किस 
' माग के अन्तर्गत किया जा सकता दै! 
। उक्त विवरण द्वारा यह स्पष्ट हो जातां है कि वस्तुतः प्रमाणों की संख्या 
| भर | प्रत्यक्ष, अनुमान उपमान और शब्द ] ही है तथा इन 'ारःअमाणों के 
जि भिरि फे अन्य कोई भी प्रमाण नहीं है । A 


nd 
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इसी भाँति पौराणिक-परम्परा में “अभाव? नामक एक अन्य प्रमाणभी | 


तकंभाषा 
२२६ 


अर्थपतिः । जा रा] 
११ इस कथन से स्पष्ट हो जाता है कि नेयाविद्ये। 
a ह टा तथा शब्द? इन प्वार ्रमाणों के अह. | 
र ह कोई प्रमाण नहीं है । यदि इनके अतिरिक्त कोई प्रमाण हैते।, 
रिक्त खि इन्हीं चार के अन्तर्गत हो जाता हे । किन्तु मीमांसा ता? 
हतु दहनो में “अर्थापत्तिः नामक न प्रमाण भी स्वीकार किया जा | 
के सम्बन्ध में यह कहा गया हक ना | 
है ॥ रसर प्रथक्‌ प्रमाणमस्ति है कनक | 
तदुपपादकीभूताथोन्तरकल्पनं “अथोरपात्तिः' । तथा दे य देवद | 
न भुड्क्ते, इति दृष्ट श्रतेवा रात्रिभोजनं कलप्यते । दिवाउमुम्रा ' 
न पीनत्वं रात्रिभोजनमन्तरेण नोपपद्यतेऽतः पीनत्वान्यथानुपर्पति । 
असूताथोपत्तिरेव रात्रिभोजने प्रमाणम्‌ । तञ्च प्रत्यक्षादिभ्यो सिन्नम्‌।| 
रात्रिभोजनस्य प्रत्यक्षाद्यविषयत्वात्‌ | | 
- (अर्थापत्तिः) अर्थापत्ति (अपि) भी [एक] एयक (प्रमाणम्‌) प्रमाण वि 
है । [अर्थापत्ि का लक्षण-] (अनुपपद्यमानाथेदर्वनात्‌) अनुपपद्यमाना | 
उपपादन किसी अन्य प्रत्यक्ष आदि प्रमाणा द्वारा किया जा सकना संभव न शे) | 
अर्थ को देखकर ( तदुपपादकीमूतार्थान्तरकल्पनम्‌ ) उसके उपपाद्क अथे भै | 
कल्पना करना ( अर्थापत्तिः ) अर्थापत्ति, कहलाता है। (तया हि) के । 
कि--( देवदतः) देवदत्त ( दिवा ) दिन में (न सुडकते ) नहीं खाता t | 
[किन्तु फिर मी ] (पीनः ) मोटा है, (इछि ) त्य (शुर र | 
द्वारा | ( रात्रिभोजनम्‌ ) रा 
i कर जी जाती है। [ क्योंकि ] (दिवाडयुक्ञान" 
दिन में न खाने वाले व्यक्ति का ( पीनम्‌.) मोटा होना ( रात्रि मोल | 
अन्तरेण ) रात्रि-मोजन के बिना ( न उपपद्यते ) नहीं वन सकता है। प ॥ 
इसलिये ( पीनत्वान्यथानुपपतिप्रसूतार्थापत्तिः) पीनत्व [ मोटा होने] भै 
अन्य प्रकार से [ अन्यथा = रात्रि के भोजन के विना ] अनुपपत्ति से पछ 
अर्थात्‌ उत्पन्न होने वाली अर्थापत्ति ( एव ) ही ( रात्रिभोजने ) रात्रि करे 
मोजन किये जाने में ( प्रमाणम्‌) प्रमाण हो जाती है । (तत्‌ च) औं 
[ अर्थापत्ति ] ( प्रसक्षादिम्य) प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से ( मित्रम) 
[ अर्थात्‌ एथक रूप में ही विद्यमान एक प्रमाण] है ( रात्रिमोजर्ल | 
रात्रिमोजन ( प्रत्यक्षादि-अबिषयत्वात्‌ ) प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों का. 
होने से । | 
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2 
प्रमाणों का प्रयोजन है मरमेयों की सिद्धि करना । प्रमेयों सम्बन्धी प्रमा 
` न | के छिये न्यायदशन म प्रत्यक्ष आदि चार प्रमाणों को स्वीकार किया 
जा है| किन्तु कुछ प्रमेय इस प्रकार के मी है कि जिनका ग्रहण प्रत्यक्ष आदि 
| दारो प्रमाणों में से किसी के भी द्वारा संभव नहीं है । ऐसे प्रमेयों की सिद्धि 
) क्ेल्यि इन चारों प्रमाणो से अतिरिक्त मी “प्रमाणः मानना होया । उदाहरण 
| द लिये- दिन में भोजन न्‌ करनेवाले मनुष्य की पीनत्व [ स्वाध्थ्ययुक्त 
` तूता ] ही अनुपपद्यमान अर्थ है तथा रात में मोजन का किया जाना ही 
उसका नुपपादक अथ हे । क्योंकि जो पुरुष दिन में भोजन नहीं करता है 
| बह यदि रात में भी भोजन नहीं करेगा तो न तो वह स्वस्य ही रह सकेगा 
| और न स्थूळ ही हो सकेगा । - 
अब यदि ऐसा देखने अथवा सुनने को मिले कि देवदच दिन में भोजन 
| नही करता है किन्तु फिर भौ वह पीन [ स्वस्थ और स्थूळ ] हे तो ऐसी 
कल्पना अवश्य ही की जायगी कि वह रात्रि में भोजन करता है। 
इस उदाहरण में “दिन में भोजन न करनेवाले देवदत्त का 'पीनत्व? रात्रि 
के भोजन के विना अनुपपन्न है” यह शान ही अर्थापत्तिप्रमाण है तथा 
#देवदत्त रात्रि मै भोजन करता है? . यह कल्पना ही “अर्थापत्ति! से उत्पन्न 
होनेबाळी “प्रमा” है | ] 

(अनुपपद्यमान' शब्द का अर्थ है उपपन्न अथवा सिद्ध न होने वाला | 
| ऐसे उपपन्न अथवा सिद्ध न होने वाले अर्थ के दशन अर्थात्‌ ज्ञान अथवा 
| अनुभव से उसके उपपादक अथवा साधक अर्थ की कल्पना का किया जाना 
|| शी अर्यापत्तिः है । उपपन्न अथवा सिद्ध न होने वाले अर्थं का ज्ञान अथवा 
|| अनुभव सुनने अथवा देखने से ही हुआ करता है । इस प्रकार के ज्ञान 
|| सयवा अनुभव के आधार पर उसके साधक किसी दूसरे अर्थ कौ कल्पना 
| क्र छी जाया करती है.। यह द्वितीय अथं की कल्पना ही “अर्याप्रचि' से 
| उन्न होने वाळी “प्रमा” [ ज्ञान ] दै । ४ 
उपर्युक्त उदाहरण में अनुपपद्यमान अथवा अनुपपन्न अर्थ का दशन ही. 
१ रात्रिमोजन सम्बन्धी कल्पना? रूप प्रमा का कारण दै । अतः यही “अर्थापत्ति” 
| माण दै। उपपादक [ साधक ] अर्थ की कल्पना ही अर्थापत्तिप्रमाण का 
|| फर अर्थात्‌ “प्रमा? है | 
| ` अनुपपद्ममान-अर्थ का ज्ञान किसी भी व्यक्ति को या तो भोत्र सम्बन्धी 
| (विय दारा हो सकता है अथवा चाक्षुष प्रत्यक्ष द्वारा | इसी दृष्टि से तक 
| कारने “पीनो देवदत्तः दिवा न भुङ्के” इति (टे शते वा? में इष्ट 
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और 'श्रतेर पदों का प्रयोग किया है । कहने का अभिमाय यह कि कमीले | 
ओता-व्यक्ति को यह सुनने को मिळता है कि देवदत्त दिन में नहीं खाता ः 
किन्तु पुष्ट है और कमी उसे स्वयं प्रत्यक्षरूप से इस तथ्य का प्रत्यक्ष हो बात | 
है । इन दोनों ही प्रकार की दशाओं में उपपादक [ साधक .] अथ". | 
भोजन” की कल्पना उक्त व्यक्ति द्वारा कर ळी जाया करती दै । इसी रि हे 
शाबर भाष्य में लिखा गया है--'दृष्टः शरुतो वार्था5न्यथानुपपद्यते |? और हो 
आधार पर मीमांसकों ने दो प्रकार की “अर्थापत्ति? स्वीकार की है (१) | 
अतार्थापतचि (२) दृष्टार्थापत्ति | जहाँ श्रुत अर्थात्‌ सुने गये अनुपपद्मान | 
अर्थ के उपपादक किसी अन्य अर्थ की कल्पना की जाती है [“श्रुतस्य अनुप. | 
पद्यमानस्य अर्थंस्य उपपादकीभूतार्थान्तरकल्पनम?? ] वहाँ “अतायापक्ति | 
नामक प्रमाण होता है । जहाँ “इष्ट! अर्थात्‌ देखे गये अनुपपद्यमान अयं के | 
उपपादक किसी अन्य अर्थ की कल्पना की जाती है [ “इष्टस्य अनुपपद्ममानल | 
अर्थस्य उपपादकी भूतार्थान्तर कद्पनम्‌” ] वहाँ द्टार्थापत्ति नामक | 
प्रमाण होता है | 

मीमांसक की दृष्टि में “अर्थापत्तिः एक पथक्‌ प्रमाण है । उनका कहना है | 
कि अर्थापत्ति’ का अन्तर्भाव प्रत्यक्ष आदि प्रमाणं के अन्तर्गत किया जाना | 
संभव नहीं है । इसी कथन की सिद्धि के लिये उन्होंने निम्नलिखित “अनुमान | 
प्रस्तुत किया है !-- . 

“ तचच प्रत्यक्षादिम्यो भिन्नम्‌, रात्रिभोजनस्य प्रत्यक्षाद्यविषयत्वात्‌| ०. | 

कहने का अभिप्राय यह है कि प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से उत्पन्न होने वाग | 
प्रमा? से उक्त [ रात्रि-मोजन सम्बन्धी “प्रमा? ] प्रमा सर्वथा भिन्न है। अत | 
इस प्रमा के करण की दृष्टि से एक पृथक्‌ से | अर्थापत्ति नामक] प्रमाणखीकरर | 
करना आवश्यक है क्योंकि उपर्युक्त उदाहरण में देवदत्त द्वारा रात्रि में मो | 
किये जाने सम्बन्धी [ अथवा “रात्रि भोजन? रूप 'प्रमा? ] प्रमा का अह | 
मत्यक्ष अनुमान, उपमान अथवा शब्दप्रमाणों में से किसी मी प्रमाण द | 
किया जाना संभव नहीं है। देवदत्त के रात्रि भोजन? के साथ इदि | 
सन्निकध न होने की दशा में मी उक्त प्रमा उत्पन्न होती है। अतः इसे प्रस 
बुदा कहा जा सकता है | इसी प्रकार रात्रि-भोजन के साथ व्याप्ति का मिम | 
न हो सकने तथा छिज्ञ परामर्श के बिना ही रात्रिमोजन 'सम्बन्धी ॥ के. 
हो जाने के कारण यह ज्ञान अनुमान प्रमाण द्वारा भी किया जाना र 
नहीं है| गह शान साहइ्यशञन तथा किसी अतिदेशवाक्य के अर्थम 
अभाव में मी उसन्न होता है अथवा इस शान की उत्पत्ति -अतिदेशवाम 
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अथौपत्ति द्‌ 
| 

अर्थस्मरण के साथ साहश्यज्ञान से नहीं होती है। अतः उक्त ज्ञान उपमान- 

प्रमाणका भी विषय नहीं बन सकता है । उक्त ज्ञान आतवाक्य दारा भी नहों 

, हो रहा दै । अतः यह शञान-प्रमाण का मी विषय नहीं बन सकता है | 


ha] 


, इस भाँति देवदत्त में राविमोजन की कल्पना रूप यह प्रमा ( ज्ञान 
त नाम की एक विजातीय प्रमा ही है। और इस प्रमा का जो ड \ 
| बही अर्थापत्तिः नामक प्रमाण है । | 
विज्ञेष--अर्थापत्ति” शब्द की दो प्रकार की व्युत्पत्तियॉ की जाती हैं तथा 
। छुन दोनों व्युत्पत्तियों के आधार पर “अर्थापत्तिः शब्द का प्रयोग 'प्रमाण” तथा 
| श्रमाः दोनों ही के लिये किया जाता है। (१) “अर्थस्य आपत्तिः यस्मात्‌”-- 
| [इस व्युपत्ति के अनुसार ] बिससे अन्य अर्थ की कल्पना की जाती है वह 
प्रमा का करण “अर्थापत्ति? नामक प्रमाण है। (२) “अर्थस्य आपचिः- 
_ [ इस व्युत्पत्ति के अनुसार | अन्य अर्थ की कल्पना. रूप. प्रमा? का प्रतिपादन 
_ किया गया है। इस ग्रन्थ में अर्थापत्ति के लक्षण में “अर्थान्तरकल्पनम्‌ 
अर्थापत्तिः? ऐसा कहा गया है| इस कथन में “अर्थापत्तिः का प्रयोग “परमा? 
| के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। तथा “अर्थापचिरेब रात्रिमोबने प्रमाणम” में 
| अर्थापत्ति' शब्द 'अर्थापत्ति-प्रमाण’ के लिये प्रयुक्त हुआ है | 
इस माति मीमांसक तथा वेदान्ती 'अर्थापत्ति-प्रमाण का प्रथकरूप में 
| निरूपण करते हैं । किन्तु नैयायिको की दृष्टि में इसे पुथक-प्रमाण नहीं स्वीकार 
ह्या सा है । अतः उपर्युक्त कथन का निराकरण करते हुये तकमाषाकार 
0 कृ — 
|  _ नैतत्‌। रात्रिभोजनस्यातुभानविषयत्वात्‌। तथा हि, अयं देवदत्तो 
 रात्रौमुङक्त दिचाऽसुञ्जानस्वे सति पीनत्वात्‌। यस्तु न रात्रौ मुङक्त, 
| चासौ दिवाऽभुञ्जानस्वे सति पीनो यथा दिवा रात्रौ चाऽभुञ्जाचोः 
| आनो, न चायं तथा, तस्मान्न तथेति केवळव्यतिरेक्यनुमानेनेब 
| ल्य प्रतोयमानत्वात. । किमथेमथोपत्तिः ऐयकत्वन 
| या। 
| _ (पतत्‌) यह [ कथन ] ( न ) ठीक नहीं है । ( रात्रिमोजनस्य ) रात्रि 
| भोजन के ( ही. का विषय होने से [ अर्थापत्ति को 
` ऐक प्रमाण स्वीकार करने की आवश्यकता नहीं है। ] ( वथाहि ) जैसा कि 
| i म के प्रक्रिया द्वारा स्पष्ट ही है-] (अयं देवदत्तः ) यह देवदत्त (रात्रौ) | ड 
| पिमे ( भुङ्क्ते ) खाता दै [ यह 'प्रतिज्ञाः हुयी |; ( दिवाऽसुञ्ञानस्े सति ) छ 
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दिन में न खाने पर मी ( पीनत्वात्‌ ) मोटा होने से [ यह 'हेतुः 
(यः दु ) जो (रात्रौ ) रात्रि में ( न ) नहीं ( भुडक्ते ) खाता हे (अहे 
वह ( दिवा ) दिन में ( अभुज्ञानत्वे सति ) न खाने पर (पौनः न) मोय "| 
होता ( यथा ) जैसे ( दिवा ) दिन (च) और ( रात्रौ ) रात्रि में (अमुज्यान) | 
न खाने वाला ( अपीनः ) [ कोई व्यक्ति मोटा न होकर ] दुबळा ही हु | 
करता है । [ यह व्यतिरेक व्यासि तथा उसका “उदाइरण” हुआ ] (च) छौ | 
( अयम्‌ ) यह देवदत्त ( तथा न ) वैसा [ दुबे ] नहीं है [ यह “उप | 
हुआ ], ( तस्मात्‌ ) इसलिये ( तथा न) [ यह ] बैसा [ दिन तथ रात्रि 
भोजन न करने वाळा ] नहीं है [ अर्थात्‌ यह रात्रि में भोजन अवश्य करता ह | 
यह 'निगमन? हुआ ] | ( इति ) इस प्रकार ( केवळव्यतिरेक्यनुमानेन ) देक 
व्यतिरेकी अनुमान के द्वारा ही ( रात्रिमोजनस्य ) रात्रि-भोजन की (प्रतीयमान- | 
त्वात्‌ ) प्रतीति हो जाने से ( अर्थापत्तिः ) अर्थापत्ति को (प्रथकत्वेन) एथकत्प | 
से ( किम्‌ कल्पनीया ) क्‍यों अथवा किसलिये स्वीकार किया जाय ? । 
कहने का अभिप्राय यह है कि देवदत्त में जो रात्रि भोजन की कसना | 
होती है वह कोई विजातीय प्रमा न होकर अनुमिति? ही है। क्योंकि इ | 
['रात्रिमोजन? प्रमा की सिद्धि किवळव्यतिरेकी-अनुमान? द्वारा हो जाती है। झ | 
व्यतिरेकी-अनुमान में अनुमान के पाँचों अवयव विद्यमान हैं । इसमें देवदत्त 'प |. 
है, “रात्रि भोजन? साध्य है तथा दिन में भोजन न करके मी पूर्ण स्वस्थ तथा मोय | 
होना ही हेतु है । व्याप्ति यह है--“जो रात्रि में नहीं खाता है वह दिन मेंन | 
खाने पर पुष्ट भी नहीं हुआ करता है।” यह व्यतिरेक [ साध्यमाव के साग | 
.साधनाभाव की | व्याति है--“यत्र यत्र रात्रि-भोजनाभावः [ रात्रि मोजनछ | 
साध्य का अभाव] तत्र तत्र दिवाडमुज्ञानत्वे सति पीनत्वाभावः” [साधनामा] | 
उक्त व्यतिरेकी व्याप्ति द्वारा यह स्पष्ट हो जाता है कि जो रात्रिमें भोजन नहीं कता ॥ 
वह दिन में भोजन न करते हुये होने पर पीन [ पुष्ट ] भी नहीं हो सकता! || 
अतः उपर्युक्त केवळ व्यतिरेकी अनुमान द्वारा यह सिद्ध हो जाता है छि देव षु 
दत्त दिन में भोजन नहीं करता हे किन्तु फिर भी पीन अर्थात्‌ पूर्ण सस | 
22488 मोटा है अतएव वह निश्चितरूप से रात्रि में भोजन करता हे।ऐे || 
स्थिति में “रारि मोजन? रूप प्रमा की सिद्धि के लिये 'अर्थापत्तिः नामक एक 
यक प्रमाण स्वीकार करने की कोई आवश्यकता नहीं हे । अतएव मैगागिग |. 
के मतानुसार “अर्थापत्ति का अन्तर्माव 'अनुमानः के अन्तर्गत हो जावा ह! || 


ड “2 छि 
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[| 


॥ अभावः ॥ 1 


| नन्वभावाख्यमपि पृथक प्रमाणमस्ति । तच्चाभावग्रहणायाङ्गीकर- 
' पयम्‌। तथादि घटाद्यसुपछ था घटाद्यभाबो निइचीयते। अनुपल- 
) -रचोपळन्धेरभाबः। इत्यभावम्रमाणेन घटाद्यमावो गृहते । 

अभाव नामक प्रमाण 

बेदान्ती तथा माझमीर्मासक “अमाव? नामक एक पृथक्‌ प्रमाण मानते हैं। 
+ के सिद्वान्तानुसार अभाव-प्रमाण का स्वरूप है :— 
| (नँनु ) निश्चितरूप से ( अमाव आज्यम्‌ ) अमाव नामका (अपि) ४ 
| [एक ] (यक्‌ ) ध्यक्‌ ( अमाणम्‌ ) प्रमाण ( अस्ति ) है। ( च ) और | 
| (अमावग्रहणाय ) अमाव के ग्रहण के लिये ( तत्‌) उस [ अमाव अथवा 
| अनपळब्थि नामक प्रमाण ] को ( अज्ञीकरणीयम्‌ ) [ अवश्य ] स्वीकार करना 
| थाहिये। ( तथाहि ) क्योंकि ( घटादि अनुपळळ्या ) घरं इत्यादि की अनुः 
पलम्धि से ( घटादि-अभावः ) घट आदि के अभाव का ( निश्चीयते ) निश्चय 
| किया जाता है । ( च) और ( उपलब्धेः ) उपलब्धि के ( अमावः ) अमाव 
| का ही नाम ( अनुपलब्धिः ) अनुपलब्धि है । ( इति ) इस प्रकार (अमाव 
| अमाणेन ) अभाव प्रमाण के द्वारा ( घटादि-अमावः ) घट आदि के अमाव 
| का ( गह्मते ) ग्रहण किया जाता है। 
| वेदान्ती तथा माइमीमांसक ' लोगों का यह कथन हे कि “इह भूते 
| घटाभावः” अर्थात्‌ इस भूभाग पर घड़े का अमाव हे । इत्यादि प्रकार का 
' “अनुभव संसार में हुआ करता “दै । उचित-प्रकाश में नेत्र तया भूतळ का 
| सन्निकर्ष होने पर भूतळ का तो प्रत्यक्ष होता है किन्तु वहाँ घडे का महण 
| [उपलब्धि ] नहीं होती है । जब उपलब्धि से सम्बन्धित सम्पूर्ण साधनों 
| | प्रकाश, इन्द्रियव्यापर आदि ] के विद्यमान होने पर मी प्रत्यक्ष के योग घट 
| आदि की उपलब्धि नहीं हुआ करती हे तो हम -यह निश्चयपूवंक कह दिया 
| करते हैं अथवा समझ लिया करते हैं कि इस सूतल में घट आदि का अभाव 
 है। अतः ऐसी स्थिति में घट-आदि की अनुपल्न्धि | ग्रहण न होने | के 
| हार घट आदि के अभाव का जो निश्चय कर छिया जाया करता है वह धटाभाव 
| गा जो ही “प्रभा? है। और इस प्रमा का करण ही अमाव नामक 
| 


| नेयायिको को अभिमत प्रत्यक्ष आदि चारों प्रमाणें में न से किसी मी प्रमाण 
| हारा उपयुक्त 'घराभाव? आदि का ग्रहण किया जाना संभव नहीं है क्योंकि... 
। रय का व्यापार तो “भूतल? आदि के ग्रहण किये जाने में ही क्षीण दो जातां 
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हैं; साथ ही अमाव के साथ इन्द्रिय के सन्निकर्ष का होना भी संभव 
है | अतः प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा तो अभाव का ग्रहण किया ही नहीं जा 
.है। अमाव के साथ व्याप्ति के भी संभव न होने के कारण अनुमान इ |. 
भी “अभाव? का ग्रहण न किया जा सकेगा । इसी भाँति उपमान अथवा जद | 
प्रमाण का भी विषय 'अमाव? नहीं बन सकता है | ऐसी स्थिति में 'बंयमाऱ| 
आदि के अहण के ढिये “अभाव? को पृथक्‌ प्रमाण के रूप में स्वीकार कमा 
उचित ही है। | 
अब नैयायिको की ओर से उपर्युक्त मत का निराकरण तकमाषाफार हर | 
किया जा रहा हे :-- ॥ 
नैतत्‌ यद्यत्र घटोऽभविष्यचर्हि भूतळमिवाद्रक्ष्यदित्या दितः | 
कारिणाऽनुपळम्भसनाथेन प्रत्यक्षेणेबाभावम्रणात्‌ । 
( एतत्‌ ) यह [ ठीक ] (न ) नहीं है । ( यदि ) “यदि (अत्र) | 
( घटः ) घडा ( अभविष्यत्‌ ) होता (तहि ) तो ( भूतळं इव ) भूतछ | 
समान ( अद्रक्यत ) दिखळाई देता” ( इत्यादि ) इत्यादि ( तक॑सहृकारिणा) | 
तके से सहकृत [ अथवा इत्यादि तकं में साथ ] ( अनुपलम्मसनाथेन ) अनु | 
पलब्धि से युक्त ( प्रत्यक्षेण एव ) प्रत्यक्ष-प्रमाण से ही (अभावग्रहणात्‌) अमार 
का अहण होने से [ घटामाब इत्यादि रूप में विद्यमान “अभाव? के ग्रहण के. | 
लिये प्रथक्‌ से अनुपलब्धि अथवा अभाव’ नामक प्रमाण के स्वीकार करने बै |. 


| 


आवश्यकता नहीं है । | 


तर्कमाधाकार का कहना है कि 'अभाव? का ग्रहण तो 'प्रत्यक्षयमाएँ | 
द्वारा हौ हो जाता दै । इतना अवश्य है कि “अभाव? का ग्रहण किये जाने में || 
अत्यक्ष के साथ दो सहयोगी करण अवश्य रहा करते हैं| प्रथम तो यह ण | 
कि “यदि यहाँ घड़ा होता तो भूतळ के रूदश ही वह भी दृष्टिगोचर होता।” | 
द्वितीय है अनुपलब्धि--अर्थात्‌ 'इन्द्रिय-सन्निकष॑ आदि उपलब्धि ससख | 
समी साधनों के विद्यमान होने पर भी प्रत्यक्ष किये जाने योग्य घट ( घडे) || 
का प्रत्यक्ष नहीं हो रहा है! इस प्रकार की अनपळन्धि | इन सहयोगियों के || 
आधार पर यह स्पष्ट हो जाता है कि घटाभाव आदि के ग्रहण करने में अत | 
शय रूप में विद्यमान कारण ( अर्थात करण) तो “चक्कु? आदि इच्द्रिय ही! | 
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असाव ह ३ २३३ 
` माव आदि का रण अल्यक्षप्रमाण? द्वारा हो ही जायगा । अतः “अभाव? 
नामक एयक प्रमाण को स्वीकार करने की कोई आवश्यकता नहीं है। 
बिशेष- (१) इस भाँति तकमाषाकार द्वारा “अमाव? का प्रत्यक्ष-प्रमाण 
में अन्तर्माव दिखछाया गया है। किन्तु न्यायसूत्र [ २२२ ] के अनुसार 
` ह्मा? का अन्तर्माव “अनुमान? प्रमाण में कहा गया है तथा न्यायभाष्यकार 
| और न्यायवार्तिककार ने भी इस मत को अपनाया है। हाँ, वाचस्पति मिश्र 
| ने अवश्य ही अमाव-प्रमाण का अन्तर्भाव अनुमानअमाण में दिखछाया है । 
| अतः होग्सकता है कि उसी का अनुशरण तकमाषाकार ने भी किया हो। 
(२) वैशेषिक-दर्शन ने भी “अभाव प्रमाण? का अन्तर्माव “अनुमान-्रमाण' 
| द्री किया है जैसा कि प्रशस्तपादमाष्य की निम्नलिखित पंक्तियों से 
| स्ट ही है? 
| “अमावोऽप्यनुमानमेब, यथोतन्नं कार्यकारणसद्‌मावे ङिङ्गमेवमनुसन्न 
| कार्यकारण सद्भावे लिङ्गम्‌?  । प्रश० भा० ए० ५४२-९४३ ॥ 
(३) बौद्ध-न्याय में भी यह स्वीकार किया गया है कि अनुपलब्धिलिज्ञक- 
अनुमान के द्वारा ही “अमाव? का ग्रहण कर छिया जाता है । . अतः “अभाव? 
| नामक पृथक्‌ प्रमाण को स्वीकार करने की कोई आवश्यकता नहीं है। 


' किन्तु माइमीमांसक तथा वेदान्ती आदि ने अमाव को प्रथक्‌ प्रमाण माना 
है | अतः उनका कथन है कि तरकंमाषाकार द्वारा किया गया उपयुक्त निर्णय 
' हमें स्वीकार्य नहीं है क्योकि अमाव का ग्रहण प्रत्यक्ष-प्रमाण द्वारा होना संभव 
| ही नहीं दै। इन्द्रियाँ तो सम्बद्ध अर्थ की ही ग्राहक हुआ करती हैं । इन्द्रिय 
| और अमाव का सम्बन्ध होना संभव ही नहीं है। अतः असम्बद्ध “अभाव का 
| महण इन्द्रिय द्वारा नहीं किया जा सकता है = 
| नन्विन्द्रियाणि सम्बद्धाथेग्राहकाणि। तथाहीन्द्रियाणि वस्तुप्राप्य- 
| प्रकाराकारीणि ज्ञानकरणत्वादालोकबत्‌.। 
| ` (ननु इन्द्रियाणि ) इन्द्रियाँ तो ( सम्बद्धार्थग्राहकाणि ) सम्बद्ध अर्थ की 
|. ही ग्राहक हुआ करतो हैं ( तथाहि ) जैसे कि [ इस अनुमान द्वारा ही सिद्ध 
| धेता है] ( इन्द्रियाणि ) इन्द्रियाँ ( वस्तुप्राप्यप्रकाशकारोणि ) वस्तु को प्रास 
| फेर [ वस्तु से सम्बद्ध होकर ही अर्थ का ] प्रकाश करने वाळी हुआ करती 
| [ प्रतिशा ], ( शानकरणत्वात्‌ ) ज्ञान का कारण होने से [ देठ ] ( आढो- 
| 3 केर ) प्रकाश के समान [ उदाहरण ]। "८ 

ह नैयायिकों के इस सिद्धान्त को, कि इन्द्रियाँअथ से सम्बद्ध होकर उन 


| 
| 
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का कहना है कि इस मन्तव्य के आधार पर “अमाव? का ग्रहण प्रत्यक्ष र | 
न किया जा सकेगा । अपनी इस बात की (सिद्धि के लिये उन्होंने दो प्रकार | 
'अनुमानों के प्रयोग को प्रस्तुत किया है जिनमें से प्रथम अनुमान को स | 
ऊपर प्रदर्शित किया गया है । उनके इस अनुमान का अभिप्राय यह है दि | 
ज्ञान का जो करण ( साधन ) हुआ करता है वह किसी वस्तु आदिके साग | 
सम्बद्ध होकर ही उस वस्तु आदि का ज्ञान कराया करता है जैसे प्रकाश | 
[ आढोक ]। प्रकाश ज्ञान का करण है। चाक्षुष- नेत्र द्वारा होने वाढे] | 
प्रत्यक्ष प्रकाश भी निमित्त होता है । उसके बिना अन्धकार में किसी;मौ बलु | 
आदि का प्रत्यक्ष किया जाना संभव नहीं है । यह प्रकाश जिस वस्तु आर 
पर पड़ा करता है अथवा जिस वस्तु आदि के साथ यह प्रकाश सम्बद्ध हुआ | 
करता है उसी वस्त का घाक्षुष प्रत्यक्ष अथवा चघाक्षुष-शान हुआ कता | 
है | इसी भाँति इन्द्रियाँ मी ज्ञान की करण ( साधन ) हैं, अतः ये इदि | 
मी अपने से सम्बद्ध अर्थ का ही गण करा सकने में समयं हो सवती | 
'हैं। इसी दृष्टि से उपयुक्त अनुमान में इन्द्रियों के “वस्तुप्राप्य-प्रकाशकारिल | 
का उल्लेख किया गया है । अर्थात्‌ इन्द्रियाँ वस्तु को प्राप्त करके ही उसका | 
'प्रकाशन किया करती हैं । E 
उपर्युक्त अनुमान में इन्द्रियों का “बस्तुप्राप्यप्रकाशकारित्व? ही साध्य है। | 

इस साध्य की सिद्धि के लिये “शानकरणत्वात्‌” यह हेतु प्रस्तुत किया गया है | 
-तथा 'आळोक? कों उदाहरण के रूप में दिखलाया गया है । जेसे “आढक | 
| प्रकाश | ज्ञान का करण है तथा वह वस्तुओं अथवा पदार्थों के साय सम | 
होकर ही उनको प्रकाशित किया करता है। उसी प्रकार इन्द्रियॉ मी झान का | 
करण होने से आलोक के समान हो वस्तु अथवा पदार्थ के साथ सम्ब हो | 
ही उस वस्तु अथवा पदार्थ को प्रकाशित किया करती हैं । | 
पाचों ज्ञानेन्द्रियो में से घाण, रसना तथा त्वक्‌-इन तीन इदो के |. 
विषय में समी सिद्धान्तवादी एक मत हैं कि ये इन्द्रियाँ वस्तुतः वस्तु अ | 
पदार्थ के साथ सम्बद्ध होकर ही अपने-अपने अर्थ को प्रकाशित किया कसी || 
किन्तु 'चक्ष तथा ओत्र-इन दो इन्द्रियो के सम्बन्ध में सभी एक मत नहीं है || 
वौद्धो का कहना है कि चक्षु, भोत्र [ दोनों वाह्म-इन्द्रियाँ | तथा मन [अत || 
इन्द्रिय | ये तीनों इन्द्रियाँ सस्तुप्ाप्यप्रकाशकारी नहीं हुआ करीई। |. 
जेवा कि कहा भी दैः--“अप्रासान्यक्षिमनःश्रोत्राणि त्रयमन्यथाश ॥ अमिर | 
२।४३ |? चक्षु [ इन्द्रिय द्वारा जिस घट आदि अर्थ का प्रत्यक्ष किया बगी | | 
'है वह घट आदि अर्थ चक्षु से दूर स्थित रहा करता है । अथवा यों क | 
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क्क न तो वक्ष [ इन्द्रिय | ही घट आदि अर्थो के समीप जाती हुयी दृष्टिगोचर 
होती है तथा न घट? आदि पदाथ ही चक्षु के समीप आते हैं। इसी भाँति 
त्र [ इन्द्रिय ] दारा बिस शब्द का अहण किया जाता है उस [ शब्द ] की 
उत्तत्ति मी दूर ही हुआ करती है । न्याय-वैशेषिक के. मतानुसार “मन” को 
अणु मीना गया है और वह शरीर के अम्यंतर ही रहता हे । वह भी वाहर 
` जत वस्तु अथवा पदार्थ अथवा अथ के समीप तक नहीं पहुँचा करता है । 
., भन को भी शान का करण कहा ही गया है । ऐसी स्थिति में चक्कु रत्र तथा 
मन-इनश्तीनों इन्द्रियों को वस्तु प्राप्यप्रकाशकारी नहीं कहा जा सकता है । 


इसी भाँति औैनमतानुयायी भी चक्षु को छोड़कर शेष इन्द्रियों को 
ब्वलुपराच्यप्रकादाकारी? मानते हैं [ आव० नि० श० ]। सांख्य [ सांख्यसूत्र- 
१८७ ], न्याय [ न्या० सू० ३।१, ३३-९३ |, वैशेषिक [ कन्दळी प्० ३३] 
तथा मीमांसा [शात्ररमाष्य १॥१॥१३)] आदि सभी वैदिक दर्शन स्वामिमत प्रक्रिया 
के अनुसार पाँचो शानेन्द्रियों को वस्तुप्राप्यप्रकाशकारी स्वीकार करते हैं । अन्तः 
| इन्द्रिय मन को केवळ सांख्य, योग और वेदान्त ही ने वस्तु प्राप्य प्रकाशकारी 
. माना है। अवशिष्ट वैदिकदशेन;. वौद्ध तया जैनदशन मन को अप्राप्यकारी 
ही स्वीकार करते हैं । 

इस विवरण से यह स्पष्ट हो जाता है कि विवाद मुख्यतः चक्षु और 
ओत्र दो ही इन्द्रियों के सम्बन्ध में है। अतः इन्हीं दोनों इन्द्रियों को पक्ष 
| बनाकर एक दूसरा अनुमान तकमाषाकार द्वारा प्रस्तुत किया जाता हैन" 


| यहा चल्लश्रोत्रे वस्तुप्राप्यप्रकाशकारिणी बहिरिन्द्रियत्वात्‌ 
| खगाद्वित । त्वगादीनान्तु प्राप्यप्रकाशका रित्वमुभयवादिसिद्धमेव । 


(यदू वा ) अथवा ( पवक्षुभो्रे ) चक्ष और त्र [ये दोनो बाह्य- 
| इरयो ] ( वस्तुप्राप्यप्रकाशकारिणी ) वस्तु के साथ सम्बद्ध होकर ही 
| [वस्तु ] का प्रकाश करने वाली हैं [प्रतिज्ञा] ( बहिरिद्धियत्वात्‌ ) बाह्ाइन्द्रिय 
होने से [ हेतु ] ( त्वगादिवत्‌ ) रक्‌ आदि [ अन्य बाह्यःइन्द्रियों | के समान 
| [ उदाहरण ]। ( खगादीनाम्‌ ) खक्‌ इत्यादि [ अन्य तीन बाह्य इन्द्रियों] का 
| (माप्यप्रकाशकारित्वम्‌ ) वस्त को प्राप्त करके प्रकाशित करना (तु) तो 
Ft उमयवादि सिद्धम्‌ एव ) दोनों ही वादियों [ अर्थात्‌ बौद्ध आदि मतानुयायियो 
| प नेयायिको ] को अभिमत है ही । [इन्हीं तौनों बाह्इन्द्रियो के ही 
भान वक्ष और ोत्र इन दोनों बाह्मइन्दियो का भी प्रत्यक्ष को प्रक्रिया 
जे टर पस के साथ सम्बद्ध होना आवश्यक ही है । ] 
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अनुमान यह बना कि-चक्षु तथा भोत्र [ इन्द्रिय | स्व सम्बद्ध वस्त | 
प्रकाश अथवा ग्राहक हैं क्योंकि ये दोनों बाह्म-इन्द्रिय हैं। यहाँ पर क |. 
व्याति बनती है कि “जो जो बाह्म-इन्द्रिय होती है वह-वह स्वसम्बद्ध वस्त | 
ही ग्राहक होती है।” जैसे त्वक्‌ , घाण तथा रसना नामक इन्द्रियाँ। [छ 
तीनों इन्द्रियों के विषय में प्रायः समी सिद्धान्तवादी एकमत हैं कि यै तीने | 
इन्द्रियों ( त्वक्‌, भाण तथा रसना ) किसी वस्तु से सम्बद्ध होकर ही उसन्न | 
ग्रहण किया करती हैं । ] | ये तीनों इन््रियाँ बाह्य-इन्द्रियाँ ही हैं तथा ये ब्त | 
प्राप्यप्रकाशकारी मी हैं । इसी माति चक्षु और श्रोत्र भी ब.ह्य इन्द्रिय ही हैं| | 
अतः ये दोनों इन्द्रिय भी वस्तु को प्रासकर अथवा वस्तु से सम्बद्ध होकर हौ | 
उसका प्रकाशन अथवा ग्रहण कर सकती हँ । अतएव यह सिद्धान्त क| 
जाता है कि सभी इन्द्रियँ स्वसम्बद्ध अथे की ही ग्राहक हुआ करती है। | 


अन यहाँ पूर्वपक्षी द्वारा यह शंका प्रस्तुत की जाती है कि 'अमाक | 
के साथ तो चक्षु का सम्बन्ध होना संभव ही नहीं हे । फिर चक्षु द्वा | 
अभाव का ग्रहण कैसे किया जा सकेगा १ इसीको स्पष्ट करते हैँ: | 

न चेन्द्रियाभावयोः सम्बधोऽस्ति, संयोगसमवायौ हि सग्बन्धौ, न | 
च तौ तयोः स्तः। द्रञ्ययोरेव संयोग इति नियमात्‌। अभावस्य द | 
द्रव्यत्वाभावात्‌ । अयुतसिद्धयभावान्न समवायोऽपि । E 

( इन्द्रियामावयोः ) इन्द्रिय तथा अमाव का [ कोई मी ] ( सम्बन्धः) | 
सम्बन्ध ( न अस्ति ) नहीं [ हो सकता ] है (हि ) क्योंकि [ संसार में] | 
( संयोगसमवायौ ) संयोग और समवाय ( सम्बन्धी ) [ ये दो ही ] समख है | 
( च ) और (तयोः) उनदोनों [अर्थात्‌ इन्द्रिय और अभाव] के (तौ) वे दोगे || 
[ संयोग और समवाय सम्बन्ध ] ( न स्तः ) नहीं हैं । [ क्योंकि ] (द्रव्ययोः) 1 
दोद्रव्यो का (एब) ही (संयोगः) संयोग हुआ करता है (इति) | 
ऐसा ( नियमात्‌ ) नियम होने से । ( च) और ( अमावस्य ) अमाबके | 
( द्रव्यत्वाभावात्‌ ) द्रव्य न होने से [ इन्द्रिय के द्रव्य होने पर मी उसके दूरे || 
सम्बन्धी “अभाव? के द्रब्य न होने से घक्षु-इन्द्रिय का अमाव के साथ संबो | 
सम्बन्ध नहीं हो सकता है | ]। [ और समवाय-सम्बन्ध दो.अयुतसिदो का । 
ही हुआ करता है। उन अयुतसिद्धों की मी गणना पाँच प्रकार की ही भे 
गयी हैं तथा इन पाँचों में अमाव की गणना नहीं की गयी है। अतः] । 
( अयुतसिद्धचमावात्‌ ) अयुत सिद्ध न होने से ( समवायः अपिं न ) सम |. 
सम्बन्ध भी नहीं बन सकता है । 6 
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पक्षी मीमांसक के कयन का अभिमाय यह है कि न्याय एवं वैशेषिक 
क अतुसार सम्बन्ध दो ही प्रकार प होते हैं (१) संयोग (२) समवाय | 
दय का अभाव के साथ इन दोनों में से कोई भी सम्बन्ध नहीं बन सकता है 
जोकि संयोग सम्बन्ध तोदो द्रव्यो में ही हुआ करता है; जैसे इन्द्रिय और 
दोनों दी द्रव्य हैं । इनका संयोग सम्बन्ध बन सकता है किन्तु “अभाव? 
' श्वामर का तो कोई द्रव्य नहीं है फिर इस अमाव के साथ इन्द्रिय का सम्बन्ध 
` से हो सकता है १ अतः इन्द्रिय और अमाव का “संयोग? सम्बन्ध तो होगा 
 दोनहाँ। इसी भाँति इन्द्रिय और अमाव का समवाय सम्बन्ध भी न बन 
| सकेगा दयोंकि समवाय-सम्बन्ध तो उन दो पदार्थो का हुआ करता है कि 
| नमे से कोई एक अविनश्यत्‌ अवस्था में दूसरे से पृथक नहीं रह सकता 
इ । और ये अप्थकसिद्ध पाँच ही माने गये हें (१) अवयव-अवयवी 
(२) गुण-गुणी (३) क्रिया-क्रियाबान्‌ (४) नातिःच्यक्ति और (५) 
` निलद्रव्य और विशेष । इन पाँचो में “अमाव? कहाँ भी इष्टिगोचर नहीं होता 
| है। इसके अतिरिक्त इन्द्रिय तथा अमाव दोनों ही एक दूसरे से प्रथक रहा 
करते हैं। अतः ये दोनों [ इन्द्रिय और अभाव ] अयुतसिद्ध नहीं है। 
| परिणामस्वरूप इन दोनों का समवाय-सम्ब्रन्ध भी नहीं हो सकता है। इस 
| ओति यह स्पष्ट हो जाता है कि इन दोनों का कोई भी सम्बन्ध नहीं है। 
` इन्द्रिय और अथं के सम्बन्ध के बिना “अमाव? का प्रत्यक्ष होना भो संभव 
` नहीं है। अतः प्रत्यक्ष-प्रमाण द्वारा अभाव का ग्रहण नहीं किया जा सकता 
| । ऐसी स्थिति में “अभाव? नामक एक पृथक्‌ प्रमाण का स्वीकार किया 
| चाना आवस्यक ही है | 
| इसकेउत्तर में नैयायिको का यह कहना है किइन्द्रिय का अमाव के साथ 
| संयोग अथवा समवाय-सम्बन्ध इम मी नहीं मानते हें । हमारा तो यह कहना 
| है कि “अमाव समवायौ च ग्राह्या सम्बन्धषरङ्कतः? के अनुसार अभाव का 
| प्रत्यक्ष द्वारा ग्रहण किये जाने में इन्द्रिय तया अमाव का “बिशेष्यविसेषणमाव? 
| जामक सम्बन्ध हुआ करता है । उसौ सम्बन्ध के द्वारा इद्धिय से “अमाव! का 
| यक्ष हो जायगा । अतः “अभाव? नामक एक एयक प्रमाण मानने की कोई 
| आवश्यकता नहीं है [ इसका विस्तृत विवेचन (इन्द्रियाथ सन्निकष के विवरण 
| मेंविस्तार के साथ किया जा चुका है । 
' इसके उत्तर मैं पूर्वपक्षी का कथन है कि “विशेष्यविशेषभाव! नामक 
| अमे सम्बन्ध) का लक्षण ही नहीं घटता है | अतएव इस नाम का कोई 
| मन्ध है ही नही; RN 
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बिशेषणबिशेष्यभावशच सरबन्ध एव न सम्भवति भिन्नोभयाङ्ग | | 
तेकत्वासाबात्‌ ! सम्बन्धो हि सम्बन्धिभ्यां भिन्नो अवत्युभयसम्बन्धा, | 
प्रितदचैकइच । यथा भेरीदुण्डयोः संयोगः। स हि भेरी दण्डाभ्यां मि. | 
स्तदुभयाश्रितरचैकरच। न च बिशेषणविशेष्यभावस्तथा । वया ॥ 
दृप्डपुरुषयोः विशेषणविशेष्यभावो न ताभ्यां भिद्यते । , ती 

न हि दण्डस्य विशेषणत्वमथोन्तरं, नापि पुरुषस्य विशेष्यत्वमधो. |. 
न्तरमपितु स्वरूपमेव । अभावस्यापि विशेषणत्वा दूविशेष्यस्वाच्च | न | 
चाभावे कस्यचित्‌. पदार्थस्य द्रव्याद्यन्यतसस्य सम्भवः | तस्मादभावस 
स्बोपरक्तबुद्धिजनकत्वं यत्स्वरूपं तदेव विशेषणत्वं, न तु पदारथोन्तरम्‌। 

(च ) और ( विशेषणविशेष्यभावः ) विशेषणविशेष्यभाव है सममन 
से ] ( भिन्नोमयाभितैकत्वामावात्‌ ) भिन्न, उभयाभ्रित ( दोनो में आश्रित) | 
तथा एक न होने से (सम्बन्ध एवं ) सम्बन्ध ही (न सम्भवति ) नहीं हो | 
सकता है। (हि) क्योंकि ( सम्बन्धः ) सम्बन्ध तो (सम्जन्धिम्याम्‌) | 
( १ ) ( दोनों ) सम्बन्धियों से (भिन्नः) भिन्न, ( उभयसम्तरध्याश्नितः )(२) | 
दोनों सम्बन्धियों के आश्रित तथा ( एकः 'च भवतिं ) (३) एक हुआ कता | 
है । ( यथा ) जैसे (भेरीदण्डयोः) मेरी और दण्ड का (संयोगः) संयोग [सय | 
है और] ( स ) वह [मेरीदण्डाम्याम्‌ ] (१) भेरी तथा दण्ड [दोनों सम्बन्धियो] |. 
से ( मिन्नः) भिन्न है [ मेरी तथा दण्ड दोनों ही द्रव्य हैं और संयोग गुण है। | 
अतः वह दोनों सम्बन्धियो से भिन्न है ] ( उभयाश्रितः ) (२) दोनों [मेरौ | 
तया दण्ड] के आश्रित हे (च) और (एकः) ( ३) एक है। कित | 
(विशेषणविरोष्यभावः) विशेषणविशेष्यभाव सम्बन्ध ( तथा ) वैसा . अर्थात्‌ उस | 
प्रकार का [ ( १ ) सम्बन्धियो से भिन्न ( २) उमयाश्रित तथा (३) एक] | 
(न) नहीं दै। ( हि ) क्योंकि [ “दण्डी पुरुषः? इस विशिष्ट प्रतीति मं] || 
( दण्डपुरुषयोः ) दण्ड और पुरुष का ( विशेषणविशेष्यभावः ) विशेषणविशेषः | 
भाव ( ताभ्याम्‌ ) उन [ दण्ड और पुरुष के स्वरूप ] से (न भिद्यते ) मिल |. 
नहीं है [ किन्तु उनका अपना ही स्वरूप है । ]। ( दण्डस्य ) दण्ड का (बिरे! || 
षणत्वम्‌ ) विशेषणत्व [ उसके स्वरूप से भिन्न ] ( अर्थान्तरं न) कोई दूस! ॥ 
पदार्थ नहीं है और (नापि पुरुषस्य ) न तो पुरुष का ही ( विशेष्यलम) ॥ 
विशेष्यत्व [ उसके स्वरूप से भिन्न ] ( अर्थान्तरम्‌ ) कोई दूसरा पदां दै | 
(अपितु ) किन्तु (स्वरूपं एव ) [ विशेषण और बिशेष्यमाव तो उन दोगे || 
का ] स्वरूप द्द है | ( अभावस्य अपि ) अभाव के भी ( विशेषणत्वात्‌.) EE 
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माव को स्वरूप से भिन्न कोई दूसरा ही पदाथ स्वीकार किया जाय तोः 
संयोग आदि के समान द्रब्य आदि छे पदार्थों में ही उसका अन्तर्भाव 
रही न किसी पदार्थ में अवश्य होगा । किन्तु ] ( द्रब्यादि द्रव्य आदि 
| है पदार्थों ] में से कस्यचित्‌ ) किसी ( अन्यतमस्य ) एक ( पदार्थस्य ) 
जयी दुर्यं का (अभावे ) अभाव में रहना (सम्भव न) संभव नहीं 
॥ 2 क्योंकि अभाव किसी का आश्रय हो ही नहीं सकता है । ( तस्मात्‌) 
॥ इसलिये ( स्वोपरक्तवुद्धिजनकत्वम्‌ ) स्व [ अर्थात्‌ अमाव-घटाभाव आदि ] 
 ३उपस्क [ युक्त ] बुद्धि अर्थात्‌ प्रतीति | घटामावद्‌ भूतलम्‌ ] को उत्पन्न 
| इरन (यत्‌ ) जो (अमावस्य) अमाव का (स्वरूपम्‌) स्वरूप है, ( तत्‌ एव ), 
| दृह ही उसका [स्वरूपभूत] ( विशेषणत्वम्‌ ) विशेषणत्व हे, ( पदार्थान्तरम्‌ ) 
| [उत (अमाव ) से भिन्न ] कोई दूसरा पदाथ (न ) नहीं। 
| पूर्वपक्षी के कहने का तात्पर्यं यह है कि सम्बन्ध का जो लक्षण हे वह 
| (विशेषणबिदोष्यमाव' नामक सम्बन्ध में घटता ही नहीं हे । सम्बन्ध का लक्षण 
| है--“सम्बन्धो हि (१) सम्बन्धिम्यां भिन्नः (र). उमयाश्रितः (३) एकश्च? | 
| अर्थात्‌ जिन दो वस्तुओं अथवा दो पदार्थों से सम्बन्ध हुआ करता उन दोनों 
| हों 'सम्बन्धी' कहा जाता है, (१) इस प्रकार के दोनों सम्बन्धियों का सम्बन्ध 
इन दोनों वस्तुओं अथवा पदार्थों से भिम्न हुआ करता हे(२) उक्त सम्बन्ध उन 
` दोनो में विद्यमान भी रहा करता है। तथा (३) वह सम्बन्ध एक ही हुवा 
` करता है। जैसे भेरी और दण्ड का संयोगसम्बन्ध । जब मेरी (नगाड़े) को दण्ड 
| (इष्डे) से बजाया जाता है तो वहाँ पर मेरी और दण्ड का 'संयोगसम्बर्? 
| हुआ करता है । यह 'संयोगसम्बध? अपने सम्बन्धी भेरी और दण्ड दोनों से 
| भिन्न है । भेरी? तथा “दण्ड' दोनो द्रव्य हैं और “संयोग एक “गुण” है अतः (१) 
| संयोग” रूप “गुण? अपने “द्रव्य? रूप सम्बन्धियों [ मेरी और दण्ड-दोनों से ] 
| भिन्न है । यह “संयोगः मेरी और दण्ड दोनों में रहता हे, अतः (२) उमयाभित 
| भीहै। “उमयाश्रितः अर्थात्‌ दोनों के आश्रित होने से वह 'एक' मी है | 
| अर्थात्‌ भेरी’ का जो 'दण्ड” के साथ संयोग हे, दण्ड या मेरी के साथ भी वही 
) संयोग है। अतः 'एकः ही हुआ। इस भाँति उपयुक्त “संयोग? सम्बन्ध में 
| स्क के लक्षण के तीनों ही अंश घट जाते हैं। अतः “संयोग' को सम्बन्ध 
| हा जाना उचित ही है । र 
` इसी मॉति 'समवाय? नामक सम्बन्ध में मी सम्बन्ध का लक्षण पल्प से 
| ०८ जाता हे । जैसे--तन्तु और पट का समवाय-सम्बन्ध हे, यहाँ पट और 
| ऐण दोनों सम्बन्धी हैं तथा द्रब्य भी है किन्तु इन दोनों का सम्बन्ध स्वाद 
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कोई द्रब्य नहीं है | वह ( समवाय ) द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष दो | 
अभाव के भिन्न एक एथक ही पदार्थ के रूप में स्वीकार किया गया हे | न| 
यह “समवाय” सम्जन्थियो से मिन्न है और यह 'समवायः दोनों (पटक 
तन्तु ) में रहता है अर्थात्‌ उभयाश्रित है तथा यह एक ही है । अतः ह 
(समवाय-सम्बन्ध' में भी उपयुक्त तीनों बाते विद्यमान होने से 'सम्वुख' श्र 
छक्षण पूर्णरूपेण घट जाता है । अतएव इसको भी सम्बन्ध" कहा जाता है। | 
किन्तु 'विशेषणविशेष्यमाव-सम्बन्ध’ में सम्बन्ध के उपयुक्त लक्षण के तीने | 
अंशो में से एक की मी विद्यमानता नहीं है । प्रथम अंश दे-“सम्वनिमं | 
भिन्नः अर्थात्‌ कोई सम्बन्ध दोनों सम्बन्धियो से भिन्न होता है । “विशेषक | 
विशेष्यमाव? तो दोनों सम्त्रन्धियो से भिन्न न होकर सम्बन्धिस्वरूप ही हे 
““दण्डीपुरुषः? इस प्रतीति में {दण्डः विशेपण है और पुरुष विशेष्य है।| 
अथवा यो कहिये कि 'दण्ड' में विशेषणता है और “पुरुष” में विशेष्यता है। | 
किन्तु यह “विशेषणता? अथवा “विशेष्यता' तीनों के स्वरूप से भिन्न कोई परू 
नहीं है अपितु उन दोनों का स्वरूप ही है । “दण्ड? में जो “यिशेषणताः है 
वह दण्ड से कोई भिन्न वस्तु नहीं है, वह तो दण्ड का स्वरूप ही है। तबा | 
“पुरुष? में जो 'विशेष्यता' है यह भी पुरुष के स्वरूप से भिन्न कोई पक | 
वस्तु नहीं है, अपितु पुरुष का स्वरूप ही है। इससे यह स्पष्ट होगा| 
कि विशेषणता और विशेष्यता, दोनों सन्बन्धियों का स्वरूप ही है, सम्बधियों | 
से भिन्न नहीं है। परिणामस्वरूप विशेषणविशेष्यभाव? दोनों सम्बन्धियों का | 
स्वरूप हो हुआ, उनसे भिन्न कोई अन्य पदार्थ ' नही । अतएव विशेष | 
विशेष्यभाय? की “सम्बन्ध” कहा जाना संभव है । 


यदि इसके सम्बन्ध में यह कहा जाय कि विद्योषणविशेष्यमाब? [ अथार्‌ | 
विशेषणता और विशेष्यता ] को सम्बन्धियों का स्वरूप ही क्यों माना जाग! 
उसे सम्बन्धियों से भिन्न कोई पृथक्‌ पदार्थ क्यों न माना जाय? तो न 
समाधान इस प्रकार हो जायगा कि “घटामाववद्‌ भूतलम्‌ इस प्रतीति 
धरामाव' विशेषण सथा “भूतळः विशोष्य हे । इसके विपरीत “भूतल 
घटाभाव” इस प्रतीति में “भूतल? बिशेषण तथा घटाभाव “विष्यः है | इसे | 
“अभाव? का 'विशेषण' तथा “विशेष्य? होना सिद्ध हे । यदि “विशेषणविधेम 
माव” को सम्तन्धियों का स्वरूप न मानकर ॥सम्बस्थिम्या भिन्नः” मानि || 
जाय तो “घटाभाव? में विद्यमान रहने वाळी "विशेषणता? और विशेष्यता! गै | 
घटाभाव से भिन्न कोई अन्य पदार्थ होगी । अखिल विश्व के सम्पूर्णमा || 
पदार्थों का वर्गोकरण द्रव्य, गुण, कर्म), सामान्य, विशेष और सम | 


Po 
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ने] पदार्थों में ही किया गया है। ऐसी स्थिति में यदि विशेषण- 
विशेष्यभाव! कोई अल्या सें पदाथ माना जायगा तो उसकी मी गणना उपर्युक्त 
छु पदार्थों में से किसी न किसी के अन्तर्गत करनी होगी । जैसे संयोग और 
` नाय को सम्बन्धियों से मिन्न मानने पर उनका इन्ही !छ: पदार्थों में अन्त- 
। आव हो जाता है । अर्थात्‌ 'संयोग' की गणना गुण के अन्तर्गत की जाती है 
ता समवाय को तो छटा पदार्थ मांना हो गया हे | इसी माँति यदि “विशे- 
घणविदष्यभाव? मी यदि सम्बन्धियों से भिन्न कोई पदार्थ हे तो बह द्र्य? 
| आदि छः पदार्थों में से कोई न कोई अवश्य होगा क्योंकि इनसे भिन्न 
| कोई अन्द्र पदार्थं होता ही नहीं है । 
| किर भी यदि “बिशेषणविरोष्यभाव” को द्रव्यादि छः पदार्थों में से -कोई 
पदार्थ मान भी छिया जाय तो ऐसा मानने पर इसमें अनेक प्रकार की आपः 
: त्तियाँ आ जायेंगी | उनमें प्रमुखतम आपत्ति तो यही होगी कि द्रव्य, आदि 
| इहां पदार्थो में से कोई भो पदार्थे “अमाव? में नहीं रहता हे क्योंकि द्रव्य 
आदि सभी पदार्थ किसी भाव-पदार्थं में ही रहा करते हैं, अभाव में नहीं । 
` ऐतो स्थिति में यदि विशेषणविशेष्यभाव? को “सम्बन्धियो से मित्र” स्वीकार 
| किया जायगा तो उस [ “विशेषणविशेष्यभाव? ] को उपयुक्त द्रव्य आदि छहो 
पदार्थों में से कोई न कोई पदार्थ मानना ही होगा । किन्तु इन छहों पदार्थो 
में से कोई भी पदार्थ अमाव में नहीं रहा करता हे । अतः ' “विशेषणबिशेष्य- 
भावः भी “अभाव? में न रह सकेगा । कहने का अभिप्राय यह है कि उक्त 
| स्थिति में “अभाव? न तो “बिशेषण' ही हो सकेगा और न 'विशेष्य' ही | 
| किन्तु यह बात सर्वानुभव सिद्ध है कि “अभाव! 'विशेषण” भी होता है तथा 
| 'बिशेष्यः मी | यह तमी संभव है कि जब विशेषणविशेष्यमाव” को 'सम्बन्धियों 
| के समरूप? के रूप में स्वीकार किया जाय [ अर्थात्‌ विशेषणता और विशेष्यता 
| को पदार्थ के स्वरूप से भिन्न न माना जाय ] । और तमी “अभाव” विशेषण 
| तथा विशेष्य मी हो सकेगा । किन्तु यदि विशेषणविशेष्यणमाव' को “सम्ब- 
| सिभ्यां भिन्न? माना जायगा तब तो इस स्थिति में “अभाव? न विशेषण ही 
` असकेगा और न विशेष्य ही अतः “विशेषणविशेष्यभाव! को 'सम्बन्धिस्वरूप? 
॥ रीमानना होगा ऐसा स्वीकार कर लेने पर सम्बन्ध' के लक्षण का प्रथम 
| अंग “सम्बन्धिभ्यां भिन्नः के विशेषणबिशेष्यमाव' में न घट सकने के 
| शरण “विशेषणविशेष्यभाव? को “सम्बन्ध? नहीं कहा जा सकता है । 
| सी भाँति 'सम्बन्धः के लक्षण के अन्य दो अंश भी “विशेषणविशेष्यभाव? 
` समन में नहीं घटते हे. । द्वितीय अंश “उमयाश्ितः” है। किन्त विशेषणमाव 
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[अर्थात्‌ बिशेषणता अथवा विशेएणत्व] अथवा विशेष्यभाव [ अर्थात्‌ 
अथवा विशेष्यत्व ] में से कोई मी उभयाभरित प्रतीत नहीं होता है क्यो 
“विशेषणमाव? केवळ विशेषण में रहता है विशेष्य में नहीं तथा 'विशेष्यमार 
केवल बिशेष्य में रहता है। विशेषण में नहीं। अतः इन विशेषण माव और विशेष. | 
भाव में से कौई भी उभयाश्रित नहीं है। फिर जब उन दोनों का अल्गअल्मा है | 
रहना; सिद्ध है तो उनका 'एक? होना भी संभव नहीं है । विशेषणमाप पृष्ठ 
है क्योंकि वह मात्र विशेषण में. ही रहता है और विशेष्यमाव भी पय | 
क्योंकि वह केवळ विशेष्य में ही रहता है। अतः “एक? होने का परनन | 
ही उत्पन्न नहीं होता । ९ 
उपर्युक्त विवरण से यह स्पष्ट हो जाता है कि “सम्बन्ध” के लक्षण के तीनों | 
ही अँशो में से एक भी अंश “विरेषणविशोष्यभाव? नामक सम्मन्ध में घरि | 
नहीं होता दै । अतः 'विशेषणविशेष्यमाव” को सम्बन्ध भी नहीं कहा च | 
सकता है। | 
इसी प्रक्रिया के आधार पर व्याप्यव्यापकमाव? तथा कार्य-कारामार |. 
आदि अन्य सम्वन्धो को मी सम्बन्ध नहीं कहा जा सकता है | 
एवं व्याप्यव्यापकत्वकारणत्वादयो$प्यूह्याः । स्वप्रतिबद्ध बुद्धिजन | 
कत्वं स्वरूपमेव हि व्यापकत्वमग्न्यादीनाम्‌ | कारणत्वमपि कायोनुझता | 
न्वयव्यतिरेकि स्वरूपमेव हि तन्त्वादीनां, न त्वथोन्तरमभावरस्याप | । 
व्यापकत्वात्कारणत्वाच्च । नह्यभावे सामान्यादिसंभवः । 
अतएव यह ही परिणाम निकलता है कि 'संयोगः और “समवाय हे | 
अतिरिक्त अन्य कोई भी सम्बन्ध है ही नहीं । किन्तु इस "अभाव? का तो चु | 
आदि इन्द्रिय के साथ न तो संयोग सम्बन्ध ही बनता है और न समवाय | । 
सम्बन्ध ही । क्योंकि संयोग सम्बन्ध दो द्रव्यो का ही हुआ करता है। करित | 
“अमाव? कोई द्रव्य ही नहीं है । इसी प्रकार समवाय सम्बन्ध अयुतरिद्धों का | 
ही हुआ करता है। किन्तु “अभाव” की गणना अयुतसिद्धों में की ही गह | 
गयी-है । अतः इन्द्रिय तथा अभाव का न तो संयोग-सम्बन्ध ही बनता है अ! | 
न समवाय-सम्बन्ध ही | इन दोनों के अतिरिक्त अन्य कोई सम्बन्ध है है |. 
नहीं-ऐसा पहले सिद्ध किया जा चुका है । अतः “इन्द्रिय? तथा “अमाव अ : 3 
किसी भी प्रकार का सम्बन्ध न हो सकने के कारण प्रत्यक्ष-प्रमाण द्वारा इ || 
से “अमाव? का अहण किया जाना संभव नहीं है । : | | 
अमी यह भी कहा जा. चुका. है. कि. 'व्याप्य-व्यापक-मावर तथा ' की हः 
कारण-भाव? आदि भी सम्बन्ध की श्रेणी में नहीं आते हैं । अतः इसका सही. | | 
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करण करते हुये यह सिद्ध किया जा रहा है कि .“विशेषणविशेष्यमाव” की ही 
ध्याप्य-व्यापक-भाव? तथा 'कार्य-कारणभाव' आदिःमी वस्तु अथवा. 
` पदार्थ के स्वरूप से मित्र कोई अतिरिक्तं पदार्थ! नहीं है :-- हि 
| (एवम्‌) इसी प्रकार ( व्याप्यव्यापकलकारणल्वादयः ) व्याप्यव्यापकमाव 
| कार्य-कारण-माव आदि (अपि) मी (ऊद्याः ) समझने प्वाहिये । 
( सवप्रतिबद्धबुद्धिजनकत्वम्‌ ) स्व अर्थात्‌ अपने से प्रतिबद् अर्थात्‌ संबद्ध बुद्धि 
दो उत्पन्न करने वाळा जो ( अग्नि-आदीनाम्‌) आदि का, (स्वरूपम्‌ )' 
| खल्प है वह ( एव ) हो उनका ( व्या पुकत्वम्‌ ) व्यापकत्व है । [इसी प्रकार! 
। कार्यानुकृतान्वयव्यतिरेकि ) कार्य [ पट. आदि | के द्वारा जिसके अन्वयः 
. ह्यतिरेकि का अनुसरण किया जाता है ऐसे ( तन्तु-आदीनाम्‌ ) तन्तु आदि का. 
' (र्पम्‌ ) स्वरूप ( एव.) ही (.कारणत्वम्‌ ) कारणत्व है । वह [व्याप्यः 
' द्यापक-माव तथा काय-कारण-भाव ]; ( अर्थान्तरम्‌ ) कोई अन्य पदार्थ ( न ). 
| नही है । ( अमावस्यापि ) अमाव के भो ( व्यापकत्वात्‌ ) व्यापकता से युक्त 
[अर्थात्‌ व्यापक ] ( च ) और ( कारणत्वात्‌ ) कारणता से युक्त [ अर्थात्‌ 
कारण ] होने से । किन्तु ( अभावे ) अमाव में ( सामान्य-आदि ) सामान्य 
आदि [छहों पदार्थों में से. किसी] का होना ( संभवः ) सम्मव (न) नहीं है । 
' बिस प्रकार “विशेषणविशेष्यभाव? सम्बन्धियों के स्वरूप से भिन्न नहीं 
| हुआ करता है उसी भाँति 'व्याप्य-व्यापकमाव? तथा 'कार्य-कारण-माब? मी 
| समन्धियों के स्वरूप से भिन्न नहीं हुआ करते हैं | जैसे-धूम तया अनि में ... 
| लाप्प-व्यापकभाव है | इस उदाहरण में धूम “व्याप्य? ( व्याप्त ) है तथा अखि . 
थापकः है । व्याति को “प्रतिवन्ध? कहा जाता है तथा जिसमें किसी की 
| बाति हुआ करती है वह “प्रतिबद्धः कहलाता है । अतः “प्रतिबद्ध का अर्थ 
| इआ व्यास? | जैसे--धूम में अग्नि की व्याति [ “यत्र यत्र धूमः तत्न तत्र 
| इहि? ] हे । अतः अग्नि से प्रतिबद्ध ( ब्यास) धूम हुआ। इस दृष्टि से . 
"सप्रति जनकत्वम्‌? ° का अथे इस प्रकार किया जायगा-यहाँ `अपने? 
| सष अथ के वाचक “स्व? शब्द का अर्थ दै- अग्नि आदि “व्यापक पदाथ ४ 
| भव खप्रतिबड' का अथे हुआ अग्नि आदि से प्रतिबद्ध अर्थात्‌ अग्नि आदि 
| “भात। अग्नि से व्यास 'धूम? होता दै । अतएव अग्नि से व्यास धूम है? 
| र मकार की बुद्धि अर्थात्‌ प्रतीति का जनक [ उत्पादक ] जो अग्नि आदि . 
| प्या है वही उन [अग्नि आदि] का स्वरूप है तथा वही उनका 
५५ | अथवा व्यापकता ] है। उन अग्नि आदि के स्वरूप से भिन्न, , 


| | ऐसे अन्य पदार्थ को “व्यापकत्व' नहीं समझा जा सकता है कि जो अस्ति . 
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आदि में विद्यमान रहता हो । इसी भाँति “अग्नि धूम का व्यापक है [ ( 
धूमव्यापकः? ]”.इस प्रकार की प्रतीति का उत्पादक भी “धूम? का. स्वरुप रे 
है तथा उसी को “धूम” का 'व्याप्यत्वः [ अभवा व्याप्यता | भो कहा बाग 
है । इससे भिन्न, अन्य कुछ भी व्याप्यत्व! नहीं है । इस विवरण से यह स्प 
हो गया कि 'व्याप्यव्यापक-भाव भी सम्बन्धियों के स्वरूप से मिन्न 
अतिरिक्त पदार्थ नहीं है । अतएव व्याप्य-व्यापक-भाव? को मी सम्बन्ध कह 
ज्ञाना संभव नहीं है । 
यही बात 'कार्य-कारण माव? के बारे में भी कही जा सकती है । उदाहर |. 
के लिये 'तन्तु' और 'पट' को ही ले लीजिये । तन्तु “कारण? हैं तथा पट 
“का | यहाँ मी “तन्तु में जो “कारणत्व? है वह तन्छ का स्वरूप ही है। बह | 
ऐसा स्वरूप दै कि जिसके. अन्वय तथा व्यतिरेक का पट [कार्य] दव | 
, अनुसरण किया जाता है । कहने का तात्पर्य यह है कि 'तन्दु? के होने पर ही | 
“पर? की उत्पत्ति हुआ करती है तथा 'तन्तुः के न होने पर “पट” की उत्ति | 
नहीं हुआ करती है [ यही कार्य द्वारा अन्वय और व्यतिरेक का अनुसख | 
हे । ] तन्तु के इस मोति के स्वरूप के अतिरिक्त 'कारणत्व” अन्य कुछ मर 
नहीं है । इसी प्रकार “पट” में जो कार्यत्व है वह भी. “पट का स्वरूप! ही है, 
उससे भिन्न कुछ भी नहीं । ऐसी स्थिति में 'कार्य' तथा “कारण” नामक दोनो 
. ` ही सम्बन्धियों के स्वरूप से भिन्न “कार्य-कारण-भाव? को कोई अन्य पदाथ नहीं | 
` “कहा जा सकता है | अतएव 'कार्य-कारण-माव को भी सम्बन्ध कहा जागा | 
_. 'संभवनहोंहै । | ॥ 
इतना होने पर भी यदि उपयुक्त व्याप्य-व्यापक-माव और कार्यकर भार | 
आदि को सम्बन्धियो से मी मिनन कोई अतिरिक्त पदार्थ स्वीकार किया जाय ते 
“विशेषण-विशेष्य-माव) की ही माति इनका मी द्रव्य आदि? छः पदार्थों में है | 
किसी एक में अन्तर्भाव स्वीकार करना होगा। किन्तु ऐसा स्वीकार किया 
जाना युर्फिसंगत प्रतीत नहीं होता हे क्योंकि “अभाव? में भी व्यापकच 
कारणत्व रहा करते हैं । यह व्यापकत्व अथवा कारंणत्व यदि किसी द्रव्यआ | 
के रूप में होगा तो उसकी विद्यमानता अभाव में न हो सकेगी क्योंकि अ | 
| र रहता ही नहीं है [ इसका विइलेषण पहले किया i 
'तदेवं विरोषणविशेष्यभाबो न विशेषणविरोष्यरूपाभ्यां मित्र | 
नाप्युभयाश्रितो, 'विशेषणे विशेषणभावमात्रस्य सत्वादू विशेष्यमावर 
भवद्‌, विरोष्ये च विशेष्यभावसात्रस्य सद्भावादू विशेषणआवस्यामार्व 
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झब्दः प्रत्येक मभिसम्बध्यते । तथा च विशेषणभावो विशेष्यभाव- 
उचेत्युपपन्चम्‌ । ढावेताचेकश्च सम्बन्धः तस्माद्‌ बिशेषणविशेप्यमाबो 
न सम्बन्धः। एवं व्याप्यव्यापकभावाद्योऽपि । सस्बन्धशव्दम्रयोग- 
निरूपणीयत्वसाधर्म्यणोपचारात्‌। े 
°` चथा ना सम्बद्धस्याभावस्येन्द्रियेण ग्रहणं न सम्भवति। ` 
अब यहाँ यह भी कहा जा सकता है कि जिस प्रकार से “घरत्व, पटत्व 
आदि जातियाँ कहो ब समझी जाया करती हं, उसी प्रकार व्याप्यत व्यापकत्व, 


नाप्येको, विशेषणं च विशेष्यं च तयोसोब इति इन्द्वत्‌ परं श्रूयमाणो 


प्रकार के कथन को भी ठीक नहीं कहा जा सकता है क्योंकि “अभाव? में 
तो उस सामान्य आदि ( जाति ) का भी रहना संभव नहीं हे [ इसका 


द छः के साथ किया जा चुका हे । ]। फिर उक्त स्थिति 
irl lee अथवा कारण आदि न न किया जा सकेगा | 
अतः अत्र यह पूर्णरूपेण स्पष्ट हो गया कि व्याप्य व्यापक माव; कार्य कारण- 
भाव आदि मो वस्तु के स्वरूप से भिन्न कुछ भी नहीं हैं । उपयुक्त विवेचन 
के आधार पर यह भी स्पष्ट होगया कि 

(1) (तत्‌ एवम्‌) तो इस भाँति ( विशेषणविशेष्यभावः ) विशेषण 
विशेष्यमाव ( विशेषणविशेष्यरूपाभ्याम्‌ ) विशेषण, और विशेष्य के स्वरूपों 


विद्यमान होने और ( विशेष्यमावस्य अमावात्‌) विशेष्यभाव [ विशेष्यत 


विशेष्य में ( विशेष्यमावमात्रस्य ) केवल विशेष्यमाव के ( सद्मावात्‌ ) 
विद्यमान होने तथा ( विशेषणभावस्य-अभावात्‌ ) विशेषणमाव के न होने से 
[दोनों में से कोई भी उभयाभ्रित नहीं है । ] न नहीं 
(18 ) [ विशेषणविशेष्यमाव ] ( एकः अपि) “एक? मी ( हा 1 
। (विशेषण च विशेष्य॑ च) विशेषण और विशेषय [विशेषच जे 
( तयोः ) उन दोनों का (भावः) भाव (इति) इस [ विग्रह 
(सात्‌) इन्द्र [समास ] से ( परसू) परे ( शयमाणः) दलाजानेतारा 
( मावशव्द-) भाब पद्‌ ( प्रत्येकम्‌) [विशेषण और विशेष्य दोनों पदों में ] 


ह 


| कारणत्व आदि मी जातियाँ अथवा सामान्य कहे जाने योग्य हैं। किन्तु इस- « 


से (भिन्नं न) भिन्न नहीं है। (1) और ( उमयाशितः ) नी ई 
(अपि) भी ( न ) नहीं है,- [ अर्थात्‌ 'विशेषणविशेष्यमाव? दोनों सखिया 

में आश्रित मी नहीं है । क्योंकि ] ( विशेषणे ) विशेषण में ( बिशेषणमादः | 
मात्रस्य ) केवल विशेषणमाव [ विशेषणत्व अथवा विशेषणता | के ( सलात्‌ yo 


अथवा विशेष्यता ] के न होने से, ( च ) और [ इसंग्रकार ] ( विशेष्ये) * 
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प्रत्येक के साथ ( अमिसम्वदर्थते ) सम्बद्ध होता है। (तथा च) 
इस प्रकार ( विशेषणभावः ) विशेषणमाव (च) और (वि 
बिशेष्यमाब ( इति ) ऐसा [ अर्थ ] ( उपपन्नम्‌ ) उपपन्न होता हे | [रसे | 
स्पष्ट हो जाता है कि] (एतौ द्वौ) ये दो हैं (च) और ( सम्बंध) | 
सम्बन्ध ( एकः ) एक ही होता है । ( तस्मात्‌ ) इसलिये ( विशेषण ही शि 
भावः ) विशेषणविशेष्यमाव नाम का ( सम्बन्धः ) [ कोई ] सम्बन्ध (न)| 

` नहीं है । ( एवम्‌ ) इसी प्रकार ( व्याप्यव्यापकमावादयः ) व्याप्य 
(आद्यः) आदि ( आपि ) मी.[ सम्बन्ध नहीं हैं ! इस भाँति प्रवलतर यु | 
द्वारा यह सिद्ध हो जाता है कि विशेषणविशेष्यभाव, व्याप्य-व्यापक मार 
तथा कार्य-कारण-माव आदि कोई भी सम्बन्ध नहीं कहे जा सकते हैं रो | 
इन समी में सम्बन्ध का लक्षण घटित नहीं होता है। इस भाँति उग्र | 
सम्त्रन्धत्व सिद्ध न होने पर भी उक्त सम्बन्धों के लिये प्रयुक्त ] (सब्य | 
झान्द्प्रयोगः ) सम्बन्ध शब्द का प्रयोग (तु ) तो ( उभयनिरूपणीयत्वसाधमेंग) | 
दो के द्वारा निरूपणीय होने की सम नता के कारण ( उपचारात्‌ ) उपचार हे | 
[ गौगरूप से ] होता हे | [ ऐसा समझना चाहिये ] | 


इससे पूर्व “सम्बन्ध” के लक्षण के प्रथम अंश [ सम्बन्धियों से मित्र होगे | 
रूप अंश ] के बारे में विस्तार के साथ विचार कर यह निर्णय किया जा जुदा 
है कि 'विशेषण-विशेष्य-मावः सम्पन्धियों के स्वरूप से “भिन्न? कोई पी पदाई | 
नहीं है | अत्र यहाँ यह विवेचन प्रस्तुत है कि “विशेषण-विशेष्य-माश में |. 
सम्बन्ध के लक्षण का द्वितीयअंश [ उमयाश्रित ] भी विद्यमान नहीं हैः | 


सम्वन्ध के लक्षण का द्वितीय-अंश है-“सम्बन्ध दोनों सम्बन्धियो में आगि || 
ps हे । किन्तु यह अंश मी “विशेषणविशेष्यभाव में नहीं घटता है। | 
षणविशेव्यमाव का अर्थ हे 'बिशेषणमाव' और “विशेष्यमाव? | कयो ऐसा | 
नियम दै कि द्वन्दसमास के अन्त में जुड़ा हुआ पद दोनों ही पदों के साथ सखद | 
हुआ करता है [“इन्दान्ते भूयमाणे पदं प्तयेकममिसम्बध्यत»] । विशेषणमाव रे 
a “विशेषणता? अथवा “विशेष्यत्व? | यह विशेषणत्व अथवा विशेषणता 
केवळ विशेषण में ही विद्यमान रहा करती है, विशोष्य में नहीं। अतः बह | 
पाता उमयाथित नहीं हुयी | इसी भाँति विशेष्यभाव से अभिप्राय है. 
वि बा अथवा 'विशेष्यता? | यह विशेष्यत्व अथवा विशेष्यता मी के. 
५4 रड ही रहा करती हे, विशेषण में नहीं । अतः यह 'विशेष्यता मी | 
शित नहीं हुयी । इससे यह स्पष्ट होगया कि जन विशेषणभाव औरं | 
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भाव दोनों ही उमयाथित नहीं हेत? फिर ऐसी स्थिति में “विशेषण- 
विदेष्यमार्व” को उमयाश्रिति कैसे कहा जा सकता है? 
सम्बन्ध के लक्षण का तृतीय अंश है सम्बन्ध का 'एक होना? । कहने 

| का तात्पर्यं यह दै कि सम्बन्ध एक ही होता है और वह दोनों ही सम्बन्धियों 

. + समानरूप से रहा करता है। “विशेषण-विशेष्य-भाव में यह अंश मी 
| मानं नहीं है । 'विशेषण-विशेष्यमाव? इस समस्तपद का विग्रह इस प्रकार 
होता है-विशेषणं "च विशेष्यं च इति विशेषणविशेष्य॑ ( 'दन्दः समास ), 
तयोः भावः इति विशोषणविशेष्यमावः। यहाँ पर इन्ह-समास के अन्त में 
भाव! इन्द्‌ जुड़ा हुआ है | तथा “इन्द्वान्ते श्रूयमाणं पदं प्रत्येकममिसम्बध्यते? 
` अर्थात्‌ द्वन्द्व समास के अन्त में आने वाले पद्‌ का द्वन्द्व समास के प्रत्येक पद 
के साथ एथक्‌-एथक्‌ रूप से अन्वय हुआ करता है”--ऐसा नियम है। 
अतः इस [उक्त] नियम के अनुसार “विशेषण' और विशेष्य' दोनों ही पदों के 
साय माव' शब्द का सम्बन्ध होने से “विशेषणमाव? तथा 'विशेष्यभाव? ऐसे दो 
शब्दों का शान उपलब्ध होता है | इन [ “विशेषणमाव' तथा “विशेष्यमाव? ] 
दोनों के अर्थ आदि का स्पष्टीकरण सम्बन्धं के लक्षण के द्वितीय अंश में विस्तार 
| सेकिया जा चुका है जिससे स्पष्ट है कि ये [ (विशेषणभाव? और ब्रिशेष्यमाव' ] 
| दोनों ही एथक-एथक पदार्थ हैं, एक नहों । अतः “विशेषणविशेष्यमांव” को 
| एक? भी कहा जाना संभव नहीं है। इस प्रकार सम्बन्ध के लक्षण के तीनों 
| ही अंश (१) 'सम्बन्धिभ्यां भिन्नः? [ अर्थात्‌ दोनों “ही सम्बन्धियों से भिन्न 
` होना ] ( २ ) 'उमयाश्रित® [ दोनों सम्बन्धियों पर आश्रित होना | तथा . 
| (३) एकः [ एक होना ] “विशेषणविरोष्यमावः में विद्यमान होने से 
' 'विरेषणविशेष्यमाव? को “सम्बन्ध? नहीं माना जा सकता है | 
' इसी भाँति “व्याप्यव्यापकभावः तथा कार्यकारण-माव आदि में भी 
' सम्बन्ध के ढक्षण सम्बन्धी उपर्युक्त तीनों अंशों के विद्यमान न होने के 
| कारण इनको मी सम्बन्ध? नहीं कही जा सकता है | 
| अब यहाँ यह प्रश्‍न उत्पन्न होता हैं कि जब इन समी सम्बन्धो में उक्तरीति 
॥ भेसमन्धस्व की प्रतीति नहों होती है तो फिर इन समी सम्बन्ध के छि 
| सात्रा में “सम्बन्ध? शब्द का प्रयोग क्यों किया जाता है! हे 
| इसका उत्तर यह है कि इनमें सम्वन्धत्व नहीं है, यह सत्य है, किन्तु इनमें 
| प्म्न्ध का साधम्यं तो है ही। और वह साधम्ये है-- उमयनिरूपणीयत्व” 
| अर्थात्‌ उभय से बोधित होना । जैसा कि कहा भी गया है 
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५९उमयनिरूपणीयत्वसाधम्येण उपचारात्‌? । 

५उभयनिरूपणीयत्व?? रूप साधम्यं [समानता ] के का | 
ना से इन [व्याप्यव्यापकमाव आदि | को भी समन कह |: 

जाता है | तब कोई शब्द मुख्य-अर्थ का बाघ कर मुख्य-अर्थ से सवा 
किसी अन्य अर्थ का बोध कराता है तब यह अर्थ “गौणी-लक्षणा-दृ्ि 
उपचार की ही दृष्टि से किया जाता है। अतएव इस अर्थ को 'औपचार| 
अर्थ” कहा जाता है । उपर्युक्त सम्बन्ध के तीनों अंशों से युक्त स्व | 
लक्षण 'कार्यकारणभाव? आदि सम्बन्धो में घटित नहीं होता है किन्तु पिई 
इन सभी सम्बन्धों को “सम्बन्ध? नाम से कहा ही जाता हे । इसका प्रह। 
कारण “साधम्य [ समानता ] ही है कि जो “कार्यकारणभाव' आदि का $| 
(सम्बन्ध रूप में बोध करता है। संयोग, समवाय आदि समी सवर 
"उमयनिरूपणीय? हुआ करते हैं | अर्थात्‌ दोनों सम्बन्धियों का कण. 
[ निरूपण ] करने के पश्चात्‌ ही उन्हें बतलाया जा सकता है | जैसे गो | 
और दण्ड का संयोग है । इस संयोग-सम्बन्ध में यह आकांक्षा वनी रहतीरै| 
कि भेरी? का संयोग किससे है ! अथवा दण्ड का संयोग किससे है! इसे | 
यह्‌ स्पष्ट हो जाता है कि संयोग आदि सभी सम्बन्ध “उभयनिरूपणीय' [ देगे| 
ही सम्बन्धियों द्वारा बतराये जाने योग्य ] हुआ करते हैं। इसी प्रका | 
कार्य-कारण-भाव?, “व्याप्य-व्यापक-भाव “तथा? विशेषणविशेष्यभाव” आदि मौ 
उमयनिरूपणीय हैं अर्थात्‌ ये सभी सम्त्रन्ध, कायं और कारण अथवा व्याप 
और व्यापक अथवा विशेषण और विशेष्य इन युगलों के विना निस्पपीर 
अथवा बोध्य नहीं होते हैं, अपितु उस युगळ द्वारा ही निरूपणीय हुआ करे | 
हैं। इस “उभयनिरूपणीयस्व रूप साधम्यं [ समानता ] के कारण ही विशेष | 
विशोष्य माव. आदि को मी [ वस्तुतः सम्बन्ध न होते हुये भी ] उपचार | 
लक्षणा से “सम्बन्ध? कह दिया जाता है । | 
तथा चासम्बद्धस्याभावस्येन्द्रियेण ग्रहणं न सम्भवति । 
ला सात 'व्यप्तेभाबं प्रकाशयदिन्द्रियं आहे| 
› नत्वभावसपिं । अभावं प्रकाशयदिन्द्रियं विद्दोषणविशेष्य | 
भावसुखेनैवेति सिद्धान्तः। ता निती | 
५ इस भाँति पूर्वपक्षी की समी युक्तियो का विवेचन करने के उपरा म | 
किं का तक करते हुये कहते हैं :-- र | 
तथा ) इस भाँति [ परिणाम यह निकला कि] ( असम्बइस/ | 


j 


SES SSE 
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के दारा [ प्रत्यक्ष ] ( अहणम्‌ ) अदण € न सम्भवति ) नहीं हो सकता 
[ अतः अमाव के ग्रहण के लिये “अभाव? नामक प्रमाण पृथक से 
कार किया जाना चाहिये || 3३ म 
कहने का अभिप्राय यह है कि इन्द्रिय स्वसम्वद्ध पदार्थ की ही ग्राहक. 
| करती है तथा अभाव के साथ इन्द्रिय का कोई सम्बन्ध होना संभव नही. 
| ई १ ज्ैयाभिकों का यह कथन कि इन्द्रिय 'विशेषण-विशेष्य-माव' सम्बन्ध के 
| द्वारा अभाव? का अहण किया करती है, युक्तियुक्त नहीं है। क्योंकि यह 
` द्री निश्‍चित किया जा चुका है कि 'बिशेषण-विशेष्य-माव' नामका कोई | 
सम्बन्ध है दी नहीं । अतः इन्द्रिय द्वारा अमाव का प्रत्यक्ष किया जाना 
मव नहीं है । ऐसी स्थिति में “घटाभाव? आदि के ग्रहण के लिये “अमाव” 
नामक एक अतिरिक्त प्रमाण स्वीकार करना आवश्यक है । अतः तकमाषाकार 
| का यह कथन कि “प्रमाण चार ही हैं” युक्तिसंगत नहीं है । 
` अत्र पूर्वपक्षी के उपर्युक्त मत का निराकरण किया बाता है :-- 

( सत्यम्‌.) ठीक है [ किन्तु इन्द्रिय स्वसम्वदध अथ की ही ग्राहक हुआ 
करती है? इस ( व्यासेः ) व्याप्ति के ( भावावच्छिन्नत्वात्‌ ) भाव [ पदार्थः] 
` तक ही सीमित होने के कारण ( भावमू ) भाव [ पदार्थ ] को ( प्रकाशयत्‌ ) 
प्रकाशित करने वाळी ( इन्द्रियम्‌ ) इन्द्रिय ( प्रासं-एव ) प्रात अर्थात्‌ सम्वड- 
' माव [ पदार्थ ] को ही ( प्रकाशयति ) प्रकाशित करती है (तु) किन्त 
 (अमावम्‌ ) अभाव को (न ) नहीं । (अभावम्‌) अभाव को ( प्रकाशयत्‌ ) 
` प्रकाशित करने वाढी ( इन्द्रियम्‌) इन्द्रिय तो ( विशेषणविशेष्यमावमुखेन ) 
|, विशेषण विशेष्यमाव द्वारा ( एव) ही प्रकाशित करती है (इति) यह 
- (सिद्वान्तः ) सिद्धान्त [ पक्ष ] है । 
| ज्ञैयायिक का यह कहना है कि “इन्द्रिय स्वसम्बद्ध अर्थ की ही ग्राहक 
` होती है |” यह नियम तो ठीक ही है | किन्तु यह नियम केवळ भावात्मक 
परायां के लिये ही दै,' अभाव के विषय में नहीं । पदार्थ. दो प्रकार के 
' होते हैं (१) भावात्मक पदार्थ (२) अमावात्मक-पदार्थ | एक द्रव्य 
| (१) इब्य (२) गुण (३) कर्म (४) सामान्य (५) विशेष और 
(६) समवाय ये छः भाव अथवा भावात्मक पदाथ हें। इनके अतिरिक्त 
| गदे 'अमाव” को मी पदार्थ मान लिया जाय तो वह सतम-यदार्थ होगा । 

बह्‌ अभावात्मक ही होगा, भावात्मक नहीं । अतः इन्द्रिय दारा शि 
भावात्मक पदार्थ का ग्रहण तभी किया जायगा कि जब उस भावात्मक-पदाथ के 
| गय इन्द्रिय का सम्बन्ध होगा किन्तु 'अभाव' को अहण करने के ल्यि उस" 


पकर 
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[ अभाव ] के साथ इन्द्रिय वे? सम्बन्ध की कोई अपेक्षा नहीं है | ड | 
ग्रहण तो इन्द्रिय के साथ सम्बन्ध हुये बिना ही केवळ (विरोषण-विशेष भा |: 
के आधार पर ही इन्द्रिय द्वारा किया जा सकता है । अतः “अमाव का 1 | | 
१ 
4 


करने के लिये प्रथक्‌ से एक अभाव” नामक प्रमाण मानने कै को 
आवश्यकता नहीं हे । 
नैयायिक के उपयुक्त कथन पर यह शङ्का प्रस्तुत की जा सकती है 

पूर्व पक्षी द्वारा 'विशेषण-विशेष्य-भाव” नामक सम्बन्ध के होने का लख | 
किया जा चुका है । ऐसी स्थिति में यदि इन्द्रिय के सन्निकर्ष ( सान || 
बिना इन्द्रिय द्वारा “अभाव” का ग्रहण माना जायगा तो अभाव का यह रहम 
किया जाना इन्द्रिय से असम्बद्ध ही कहा जायगा । ऐसी स्थिति में जब इचि | : 
के सम्बन्ध के विना अभाव का ग्रहण स्वीकार कर लिया जायगा तत्र इनि | 
अन्य समी पदार्थों को भी विना सम्बन्ध के ग्रइण कर सकती है, यह भी मारा 
जा सकता है । साथ ही किसी समीपस्थ स्थान में घटाभाव आदि किती एइ 
“अभाव? कें अहण के समय असमीपस्थ अथवा दूरस्थ स्थानों में विदयमार 
अन्य समी प्रकार के अमावों का मी ग्रहण इन्द्रिय द्वारा कर लिया जाग | 
करेगा । किन्तु इस प्रकार की बात को स्वीकार करना पूर्णतया अनुमव डे | 
विरुद्ध है तथा ऐसा न तो पूर्वपक्षी को ही अभिमत है और न मैयागि | 
को ही | साथ ही ऐसा मानने पर "अतिप्रसङ्गः दोष मी आ जायगा | 1 
इस प्रकार की शङ्का के उत्तर में नैयायिक का यह कथन है किहमते |. 
“विशेषण-विशेष्य-माव? सम्बन्ध को स्वीकार करते हैं तथा . उसी के दाग | 
'अमाव? का ग्रहण करते हें । अतः इमारे सिद्धान्तानुसार 'अतिप्रसङ्ग नाम |. 
दोष के उत्पन्न होने का प्रश्‍न ही उत्पन्न नही होता है। इसके अतित 
अभाव? का अहण करने के लिये “अमाव” में विशेषणता का होना आवस 
है । किन्तु इस विशेषणता का अष्षमीपस्थ अथवा दूरस्थ स्थानों पर विवार | 
अमावों? में होना संभव नहीं है, क्योंकि दूरस्थ स्थानों पर विद्यमान अम्ग | 
[ समीप स्थानों में विद्यमान न होने के कारण ] समीपस्थ स्थानों के विरेश | 
क हे तया असमीपस्थ अथवा दूरस्थ [ कहने का अभिप्राय ग 
लन धी जो इन्दरियगोचर नहीं हैं अथवा जहाँ पर इल सै 
व इस प्रकार के स्थान समीप में भी हो सकते हैं किन्तु उके 1 
ग पकाई 
होण्याचा oe ' उनका भी असमीपस्थ ही कहा जायगा । ] स्थानों १ | 
का सम्बन्ध न होने के कारण असमीपस्थ अथवा दूरस्थ लागे | 
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ञी वेषण नहीं बन सकते हैं । जैसे “इह*्भूतळे घटाभाव?? इस कथन में 

` “विद्यमान भूतल के साथ इन्द्रिय का सम्बन्ध है किन्तु जो स्थान इन्द्रिय के 
य अगोचर हैं उन स्थानों के सा इन्द्रिय का न तो सम्बन्ध हो सकना ही 
परब है और फिर ऐसी स्थिति में न असमीपस्थ अथवा दूरस्थ भूतल आदि 
| झोका विशेषण बन सकना ही संभव है । अतः असमीपस्य अथवा दूरस्थ 
„= का इन्द्रिय दारा प्रत्यक्ष किये जाने सम्बन्धीईअतिप्रसङ्गः दोष हमारे 

न्त में उत्पन्न दी नहीं होता हे । और यदि आप फिर मी “घटाभांवर 


| असडृदोषः ) अतिग्रसज्ञ नामक [ आने वाले ] दोष का (तु) तो ( विशे- 
| बणतया ) विशेषणता [ अर्थात्‌ इन्द्रियसम्बद्ध विशेषण-विशेष्य-माव ] के द्वारा 
| (एब ) ही ( निरस्तः ) निराकरण हो जाता है। (च) और ( परमते ) 
{ यह अतिप्रसङ्ग दोष तो ] दूसरे [ अर्थात्‌ पूर्वपक्षी | के मत में भी ( समः ) 
समान ही है। 

| (यत्र) जहाँ ( उभयोः ) दोनों [ पक्षों ] में ( समः दोषः ) समान दोष 
| हो[ तथा उस दोष का ].( परिहारः ) परिहार (अपि) भी ( समानः) 
समान ही हो तो ( ताट्टक्‌:अर्थविचारणे ) उस प्रकार के अर्थ का विचार करते 
| समय ( एकः ) किसी एक [ पक्ष ] पर ( न पययनुयोक्तव्यः ) आक्षेप अथवा 
दोषारोपण नहीं करना 'चाहिये । 

| न्यायद्शन में तो छः प्रकार के सन्निकर्ष [ सम्जन्थ ] को स्वीकार किया 
| ग्या है । इसके अनुसार संयोग आदि पाँच सम्बन्धो में से किसी एक सम्बन्ध 
| ४सम्बद पदार्थ में 'विशेषण-विशेष्य-माव” सन्निकर्ष के द्वारा अमाव? का 
| रण हुआ करता है । जैमे--“घटामाववद्‌ भूतलम्‌? अर्थात्‌ भूतळ घटामाव 
fi है--इस प्रतीति में भूतछ के साथ इन्द्रिय का संयोग” सम्बन्ध 
| “। इस संयोग-सम्बन्ध से सम्बद्ध भूतळ में 'घटाभाव का ग्रहण विशेषण 
में विद्यमान है । इसी भाँति अन्य प्रकार के अमावों के ग्रहण में भी 
करता है। इस सिद्धान्त को स्वीकार कर लेने पर “अतिप्रसङ्ग! आदि 
मी प्रकार के दोष की आशंका नहीं की जा सकती हे । जैसा कि ऊपर 
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स्पष्ट किया भी जा चुका है कि असमीपस्थ अथवा दूरस्थ स्थळे स 
स्थानों के साथ संयोग आदि पाँच प्रकार के सम्वन्ो में से 
सम्बन्ध नहीं है । अतः इन्द्रिय से सम्बद्ध भूतल आदि में ' विशेष विशेषमा, त 
सन्निकर्ष द्वारा 'घटाभावर आरि अमावों का अहण हो जाता है । | 

ऐसा होने पर मी पूर्वपक्षी यह कह सकता है कि “विशेषण-विशेष्यः 
नाम का तो कोई सम्बन्ध है ही नहीं । यह तो हम पहले ही सिद्ध कर जि 
हैं । अतः नैयायिक को इन्द्रिय से असम्बद्ध “अमाव? का ही ग्रहण किया दग 
मानना होगा । तो यह दोष तो विद्यमान है ही । इसके'उत्तर में नैयागिक क| | 
कहते हैं कि-- र 

यदि आप हमारे द्वारा समाधान कर दिये जाने पर भी “विशेषण विशेष्यमाक-| . 


सन्निकर्ष द्वारा 'अभावर के प्रत्यक्ष को 'असम्वड' ही कहते हैं तो यह रोषवे| 
अभाव-प्रमाण को एथक से स्वीकार किये जाने वाले आपके मत में मी आत 


है क्योंकि 'अभाव-प्रमाण? को स्वीकार कर लेने पर भी उस [ अमाव ] प्रमा 
का घटामाव आदि अमावों के साथ संयोग अथवा समवाय कोई मी सम्झ 
नहीं बनता है | ऐसी स्थिति में आपको भी “अभाव? के ग्रहण को असा 
ही स्वीकार करना होगा । 
ऐसी दशा में कि जत्र दोनों ही पक्षों में दोष समानरूप से विद्यमान हे| | 
तब किसी एक पक्ष को उस दोष का उद्भावन नहीं करना घाहिये' कयोहि| 
उस दोष का परिहार जैसा एक पक्ष द्वारा किया जायगा वैसा ही दूसरे |. 
द्वारा मी कर दिया जा सकता है | सभीवादियों द्वारु स्वीकृत इस सिद्धान्त र| 
स्वीकार कर छेने पर उस दोष के उठाये जाने का प्रश्‍न आप ही आप समा] 
हो जाता दै । अतः उक्त दोष के समास हो जाने पर नैयायिकों द्वारा र|. 
गया अमाव-प्रमाण का प्रत्यक्ष प्रमाण में अन्तर्भाव उचित हौ है । और भि 
नेयायिकों द्वारा स्वीकृत “चार प्रमाणों? वाळे सिद्धान्त का औचित्य भी सप हे 
जाता है । 
उपयुक्त विवेचन के आधार पर तर्कभाषाकार ने “अर्थापत्ति? प्रमाण अ 
अन्तमोव” केवळच्यतिरेकी-अनुमान” में तथा “अभाव? प्रमाण का 'अन्तम 
अत्यक्ष-प्रमाण? के अन्तर्गत किया है । इस भाँति उनके द्वारा 'अ्ापरि| 
और “अभाव? के पथक्‌ प्रमाण होने का निराकरण किया गया है। इसी के अ 
पर यह भी निश्चय हो जाता है कि 'ऐतिह्य' “संभव? तथा "चेष्टा? नामक उ 
भी कोई पुथक-प्रमाण नहीं हैं, अपितु इनका मौ अन्तर्माब नैयायिको || 
अभिमत चार प्रमाणों के ही अन्तर्गत हो जायगा । : सी 


| ह ; 
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अभावः २५३ 
८दुह के यक्ष प्रतिवसति” अर्थात्‌ इस गृक्ष पर यक्ष का निवास हे । इस 
के कथन को ही /ितिहा” कहा जाता है। यह अयवा इस प्रकार 
पु उक्तियाँ यदि आस-पुरुष द्वारा कयित हुआ करती हें तो इनका 
ब शाब्दप्रमाण में किया जा सकता है । किन्तु यदि इस प्रकार की 
ऱ्या अनास-पुरुषों द्वारा कथित हैं तब तो उनका प्रमाण .ही न कहा जा 
व] 


पत पात्र में एक मन अन्न समाता है उसमें आधा [ आदि ] मन अन्न 
| का रखा जाना-- सम्भब हवै । इस प्रकार की सम्भावनाओं को “सम्भव-प्रमाण? 
नाम से का जाता है । एक मन में ओषे मन की व्याप्ति होने से इसका 
“अनुमान? प्रमाण, में किया जा सकता है | 

दो [ आदि ] संख्याओं को स्पष्ट करने के निमित्त दो | आदि ] उँगढियों 
के संकेत को 'चेष्टा-प्रमाणर कहा जाता है | इसको भी प्रथक-प्रमाण के रूप में 
| वीकार करना उचित नहीं दै क्योंकि इसके द्वारा उपयुक्त | अथवा प्रयुक्त | 
| ,झब्द का स्मरणमात्र ही होता है । “प्रमा? की उत्पत्ति तो वस्तुतः शब्द द्वारा 
ही होती है । 


(२) अनुमान ( ३ ) उपमान और ( ४) शब्द-ये चार ही प्रमाण ह 
| पया अवशिष्ट सभी प्रमाणों का अन्तर्भाव इन्हीं चार के अन्तगत हों जाता है। 
| किन्तु कुछ ऐसे भी आसितिकःदशंन हैं कि जिन्होने न्यायदशन की अपेक्षा 
| -कृम संख्या में प्रमाणों को स्वीकार किया है और वे हैं (१) सांख्य (२) 
` दोग, (३ ) वैशेषिक इत्यादि । सांख्य तथा योग में (१) प्रत्यक्ष ( २) 
| अनुमान और ( ३) शब्द-इन तीन प्रमाणां को ही स्वीकार किया गया है | 
' उन्होंने उपमान? को पथक प्रमाण न मानकर इन्दं तीनों में उसका अन्तर्माव 
मान लिया है । 
वाचस्पति मिश्र ने अपनी सांख्यतस्वकौमुदी में “उपमान? प्रमाण सम्बन्धी 
` विमिन्न-दर्शनो द्वारा स्वीकृत [ तीन ] लक्षणों के आधार पर उनका अन्तर्माव 
| अब्द, अनुमान तथा प्रत्यक्ष-प्रमाणो के अन्तर्गत किया है । उन्होंने लिखा हैः 


(१) “उपम नं तावत्‌, यथा गौस्तया गवय इति वायस्‌ । तज्जीनेता 
एव 123 


(२) योप्ययं गवयशब्दो गोसहददास्य वाचक इति मत्ययः सोच्प्यनुमानमेव | 
यादि २ 


म | श्लारि (३) “यत्त उसना ्क्षुः्सन्निङकष्टस्य गोसाइृद्यज्ञानं | तत्त्यक्षमेव?, 
| शत्ादि :" रक म्या 


ऐसी स्थिति में यह निर्विवादरूप से कहा जा सकता है (१) प्रत्यक्ष: 


त्रि 
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उनका कथन है कि 'उपमीन? के तीन प्रकार के लक्षण पाये बाते! | 
उन तीनों पर विचार करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि “उपमान' | 
कोई प्रथक-प्रमाण नहीं है अपि उसका अन्तर्माव उपर्युक्त तीनों प्रमागे। 
हो जाता दैः 
( १) न्यायदर्शन में कथित” प्रसिद्धसाधर्म्यात्‌ साध्यसाधनमुपमानम ` ` 
उपमान के इस लक्षण के अनुसार “यथा गौस्तथा गवयः? इस वाक्यको क । 
उपमान-प्रमाण स्वीकार किया जाय तो उससे उत्पन्न होने वाळा ज्ञान 
वाक्यार्थ-ज्ञान” ही उसका फल कहा जायगा तथा वाक्य द्वारा वाम्याथै ब्र 
शान तो शब्द-प्रमाण का विषय है । अतः उक्त स्थिति में उपमान-अमाणश्न। 
कार्य 'शब्द-प्रमाण' से ही चल जायगा । उसके लिये एथकरूप से एक अतिः 

रिक्त [ उपमान | प्रमाण मानने की आवश्यकता नहीं है । 
(२) न्यायदर्शन के उपयुक्त सूत्र का माष्य करते हुये आचार्य बालाक | 
ने लिखा है ः--“संज्ञासंज्ञिसम्बन्धप्रतिपत्तिर्पमानाथ:” । इसके अनुसार 
संज्ञा संशी के सम्बन्ध की प्रतीति को उपमान-प्रमाण का फळ कहा बायगा। | 
इस इष्टि से वा'चस्पति मिश्र ने उपमान का अन्तर्भाव "अनुमान? में किया है। 
उनका कहना है जिस शब्द का प्रयोग जिस अर्थ में वृद्धलोगो द्वारा किवा 
जाता है, यदि लक्षण, व्यंजना नामक वृत्तियों द्वारा उसका कोई अन्य अईन | 
ल्वा जाय तो वह शब्द उस अर्थ का ही वाचक हुआ करता है । बो दाण | 
गवय’ शब्द का प्रयोग “गो सहश” में किया जाता है । अतः वह शब्द गोसहद्च | 
का ही वाचक समझा जायया । इस दृष्टि से अनुमान-प्रमाण द्वारा संश-स | 
के सम्बन्ध की प्रतीति’ की जा सकती है । अतः इसके लिये भी “उपमान? को | 
एथक-प्रमाण मानने की आवश्यकता नहीं है । 
न ै। भ ल ब | 
Se मत क गवयः? इस वाक्य को सुनने के | 
क मक भा समान आणी का दशन करता है 
स्थळ पर अप्रत्यक्ष गौ में जो क के ताला । 
लो प के साइश्ष्य की मतीति हो रही है उतका | 
न उपमान-प्रमाण' ही है--यह मीमांसकों का मत दै। ) 

न्ठ॒ वाचस्पति मिश्र ने उक्त साइस्य-ज्ञान को प्रत्यक्ष-प्रमाण का विषव |. 

माना है। उनका कहना है कि गौ तो प्रत्यक्ष नहीं है. प्रत्यक्ष है। 
किन्तु गौ तथा गवय का साह्य तो 'एक! ठ रु 
र हीहे।य गवय के प्रसर | 
रूप मं विद्यमान होने से गवय में oo 
विय सं प्रत्यक्ष ही इष्टिगोचर है | अतः उससे अमिन | 
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र विद्यमान साइक्य भी प्रत्यक्ष ही हे । अतः प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा इसका 
अरण हो जायगा । इससे मी स्पष्ट हो गया कि उक्त कार्य के लिये 'उपमान? 
प्रक एक अतिरिक्त प्रमाण को स्कीकार करने की आवश्यकता नहीं है । 

उपर्युक्त आधारों पर सांख्य-दशन में “उपमान? प्रमाण को प्रथक्‌ प्रमाण के 
| हमें स्वीकार नहीं किया गया है । र 
| ` इसके अतिरिक्त सांख्य म- अभाव? का अन्तर्भाव 'प्रत्यक्ष में किया गया 
१ [हो इतना अवश्य है कि उनकी एतत्सम्बन्धी प्रक्रिया नैयायिको की 
अपेक्षा भिन्न दै । ] शेष “अर्थापत्ति? तथा 'संभव? इन दोनों का अनुमान में 

तया 'ऐहिल्? प्रमाण का अन्तर्माव शब्द के अन्तर्गत किया गया है। ) 

वैशेषिकमत 

बैशेषिंक- दर्शन में केवळ दो ही प्रमाणों | प्रत्यक्ष तथा अनुमान ] को 
सीकारऽकिया गया है । शेष सभी प्रमाणों का अन्तर्माव साक्षात्‌ रूप से अथवा 
परम्परया 'अनुमान? में किया गया है । 

हमने प्रमाणों का विवेचन प्रारम्भ करते समय प्रमाणों की संख्या से सम्ब- 
सित विभिन्नमतों का उल्लेख विस्तार के साथ कर दिया है । अतः प्रमाणां 
के इस विवेचन की समासि पर मौ उनके अतिसंक्षिप्त वर्गीकरण” को यहाँ 
` प्रलुत करते हैं: 


( १) एकप्रमाणवादी--चार्वाक-मतावलम्बी केवळ प्रत्यक्ष प्रमाण को ही 
स्वीकार करते हैं । 


(२) द्वि्रमाणवादी--बौड्ध तथा वैशेषिकःदशंनों में प्रत्यक्ष तथा 
| अनुमान! दो प्रमाणों का उल्लेख उपलब्ध होता है । 

(३) त्रिममाणवादी-सांख्य तथा योगदशनों में 'प्रत्यक्ष “अनुमान? 
` तथा शब्द?-- इन तीन प्रमाणों का निरूपण किया गया है | 


( ) चतुःप्रमणबादी--नैयायिक प्रत्यक्ष, अनुमान, शब्द तथा उपमान? 
| ईन चार प्रमाणों को मानते हैं । 


| (५) पञ्चप्रमाणवादी- प्रमाकर मतातुयायी मीमांसकों द्वारा “अर्थापत्ति? 
' को भी एक पञ्चम-प्रमाण माना गया है । 

ह (६ ) षट्पमाणवादी- कुमारिलमद् मतानुयायी मीमांसकों तथा वेदान्तियों 
| ने अर्थापत्ति तथा अभाव को भी मिलाकर छः ६ प्रमाण माने हैं | , 

| (७) अष्टप्रमाणवादी-पौराणिकःसम्प्रदाय में 'ऐतिह्य तथा 'संभव' इन 
| दै प्राणे को सम्मिलित कर आठ प्रमाण माने गये हैं | 
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प्रामाण्यवादः 


“प्रासाण्यवाद अथवा ज्ञानों के प्रामाण्य का निरूपण” 
इस ग्रन्थ में पहले यह निरूपण किया जा चुका है कि प्रमा [ अक 
यथार्थ-अनुभव ] का करण ही प्रमाण कहलाता है--“प्रमाकरणं 
इसके अतिरिक्त प्रमाणः शब्द का प्रयोग “यथाथे-जञान? इस अर्थ में भी झि | 
गया है । 'प्रामाण्यवाद? शब्द में प्रामाण्य का अर्थ है-प्रमाण का माव यश 
प्रमाणत्व । अर्थात्‌ 'यथा्थ-ज्ञान' का भाव अथवा प्रमाणत्व । दूसरे शन्देश | ` 
इसी को इस रूप में भी कहा जा सकता है - “ज्ञान की यथार्थता अथवा जञ | 
का याथार्थ्य ? ज्ञान की इस यथार्थता अथवा “प्रामाण्य? विषयक ब | 
[बिचार ] को ही 'प्रामाण्यवाद' कहा जाता हे--“प्रामाण्यसम्बन्ीवाह | | 
प्रामाण्यवोद्‌ः? । कहने का अभिप्राय यह है कि प्रमाणो से उत्पन्न होने बाहे | 
ज्ञान के प्रामाण्य अथवा ग्रमाणत्व का ज्ञान किस प्रकार होता है! इने 
सम्बन्धित विचार को ही 'प्रामाण्यवादः कदा जाता है। प्रामाण्य सम्बन्धी ह| 
(विषय में न्याय-वैरोषिक, सांख्य-योग और मीमांसा तथा वेदान्त-इन आशिक 
<दशनों में मी पर्याप्त मेद्‌ उपलब्ध होता है । । 
न्याय-वैशेषिक के अनुसार निर्विकल्पक-शान के अतिरिक्त जितने म॑ 
प्रकार के ज्ञान उपलब्ध होते हैं उन सभी को दो श्रेणियों में विभक्त किया ब| 
सकता है ( १) यथार्थज्ञान (२) अयथाथ-ज्ञान । ( १ ) यथार्थज्ञान को काँ | 
“प्रमा? शब्द द्वारा और कमी प्रमाण शब्द द्वारा व्यवद्वत किया जाता है | ( २)| 
अयथार्थज्ञान को कमी 'अप्रमा शब्द द्वारा और कभी “अप्रमाण? शब्द दंश 
व्यवहृत किया जाता है । जब यथार्थज्ञान के लिये “प्रमा” शब्द का व्यवहा 
होता हे तव उसके “असाधारण धर्म? को प्रमात्व कहा जाता है तथा क 
-यथार्थशान के लिये “प्रमाण? शब्द व्यवहृत होता है तब उसके “असाधारण | 
घम? को प्रामाण्यः कहा जाता है । इसी भाँति अयथाथंज्ञान सम्बन्धी आए 
के असाधारण-धर्म को अप्रमात्व तथा अप्रमाण सम्बन्धी असाधारण से 
“अप्रामाण्यः कहा जाता है । 
प्रामाण्य एवं अप्रामाण्य-दोनों के आश्रयभूत ज्ञान का ही नाम “व्यवसा | 
है । प्रत्येक व्यवसाय [प्रतिकूछ परिस्थिति के न होने पर “अनुव्यवसायः नाक | 
मानस प्रत्यक्ष द्वारा अहण किया जाता है। तात्पर्य यह है कि जानम 
ममी का ही नाम "अनुव्यवसाय? है | इसके अतिरिक्त प्रामाप्यः अ 
अप्रामाष्य? की ग्राहक सामग्री, प्रवृत्ति के साफल्य अथवा वैफल्यमूलक अ. 
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` ह इस माँते न्याय-दर्शन में ज्ञान तथा प्राभाण्य-दोनों की आहक सामग्री 
| थक्‌ वर्णित हे । पहले मनुष्य प्रमाण द्वारा जल आदि पदार्थो' के ज्ञान 
कको प्रात कर लेता हे । तदनन्तर उसके ग्रहण आदि के निमित्त उसमे प्रदत्त 
उल हुआ करती है । रत्ति होने पर यदि वह प्रवृत्ति सफल हो जाती है 
अर्थात्‌ व्हाँ अर्थ! की उपलब्धि हो जाया करती है तो व्यक्ति अपने उस 
| को यथार्थ! समझ छिया करता दै । किन्तु यदि उसकी प्रवृत्ति विफल हो 
बाया करती है तो व्यक्ति अपने उस ज्ञान को अयथार्थ अथवा भ्रम आदि 
ह्य में समझा करता है । इस भाँति प्रदृत्ि की सफलता अथवा असफळता के 
` दाधार पढ प्रामाण्य अथवा अप्रामाण्य का निर्णय हो जाया करता है। 
उदाहरणार्थे-जलाशय आदि स्थलों में जळ को देखकर प्यासा व्यक्ति 
उद्र उस स्थान पर पहुँचता दै तथा जळ को पीकर अपनी प्यास'को शान्त 
कर लेता है तब जळ की मासि के निमित्त किये गये अपने प्रयत्न की सफलता 


` को देखकर वह इस भाँति अनुमान किया करता है कि उसे जो जळ का शान 
हुआ था वह प्रामाणिक अथवा प्रमात्मक था क्योंकि उस ज्ञान के आधार पर 


बल्प्राप्ति के लिये जिस प्रयत्न को किया गया था वह सफल हुआ अथवा जिसे 
बल समझा गया था, वह जळ के रूप में ही प्रास हुआ । किन्तु जब कोई 
बक्ति मरुमरीचिका [ अर्थात्‌ मरुस्थळ में चमकती हुयी सूर्य की किरणों ] में 
| इल देखकर जल-पान करने की अभिलाषा से वहाँ पहुँचता है तथा वहाँ 
| वह जळ भी प्रास नहीं कर पाता है तत्र वह ऐसा सोचता है कि उसे जो 
| चछ का ज्ञान हुआ था वह अप्रामाणिक अथवा अप्रमात्मक या क्योंकि उस 
| शन के आधार पर जलू-प्रासि के निमित्त जो प्रयत्न किया गया वह निष्फळ 
। अथवा विफल रहा । कहने का तात्पर्य यह है जिसे जल समझा गया वह 


| ममाप्य अथवा अप्रामाण्य का निश्चय हुआ करता है “अम्यासःदशा? कहा 
| बाता है | इस अम्यासद्शापन्न-ज्ञान के प्रामाण्य अथवा अप्रामाण्य का निर्णय . 
| प्र्तिसाफब्यमूलक अनुमान? अथवा प्रवृत्चिवैफब्यमूढक अनुमान द्वारा ही 
| इंआ करता है। इस आधार पर अनुमान यह बनेगा--“इदं में जानं 
` पाण. सफलप्रदृत्तिननकत्वात्‌” । [ अर्थात्‌ यह मेरा जळ का शान प्रामाणिक 
| थवा प्रमाणयुक्त है सफलप्रवृत्ति का उत्पादक होने से | ] | इस मोति सफल 
| महत्तिजनकत्वात? इस हेतु द्वारा 'अभ्यासदशापन्न-श्ञान? का ्रामाण्य प्रवृत्ति 

घाफस्यमूलक अनुमान द्वारा सहीत हुआ दै । इसी प्रकार “प्रृतिवेफल्यमूळक- 
अनुमान को भी समझना 'चाहिये । 
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न | तकंमाषा 
¢ 
उपर्युक्त विवेचन से यह मॉ'स्पष्ट हो गया है कि प्रमाण्यः अथवा 

स्वतोग्राह्य नहीं हुआ करते हैं किन्तु परतोग्राह्म ही होते हें । कहने का 
यह है कि जिन कारणों के आधार पर प्रामार्ण अथवा अप्रामाण्यक के आ | 
ज्ञान का ज्ञान हुआ करता है केवळ उन्हीं कारणों के आधार पर प्रामाण्य अक्षा | 
प्रामाण्य का ज्ञान नहीं हुआ करता है अपितु उसके लिये अन्य कारो 
अपेक्षा हुआ करती है । जैसा कि ऊपर स्पष्ट किया जा चुका है कि प्रमाण 
के ज्ञान के लिये “प्रबृत्तिसाफस्यमूलक अनुमानरूप अन्य कारण की तष | 
“अप्रामाण्य? के ज्ञान के लिये 'प्रदृत्तिवैफल्यमूलक-अनुमानरूप? अन्य जतन | ! 
की अपेक्षा हुआ करती है । अतः नैयायिकभमतातुसार प्रामाण्द अझ | 
अप्रामाण्य का ज्ञान अथवा ग्रहण तो उक्त अनुमानों द्वारा होता है बिन | 
प्रामाण्य अथवा अप्रामाण्य विषयक ज्ञान के ज्ञान का ग्रहण करने | 
लिये किसी कारण की अपेक्षा नहीं हुआ करती है। उसका ग्रहणे 
अनुव्यवसायः’ द्वारा ही हो जाया करता है। ज्ञान के ज्ञान काही| 
नाम'अनुव्यवसाय? है। जैसे-/अयंघटः” इस ज्ञान का आश्रय अध्या | 


विषय घट है | इस प्रथम-शान को व्यवसाय” कहा जाता है | इसके अनन्त | 
“घरञज्ञानवानहम्‌» अथवा “घटमहं जानामि? इस प्रकार का जो द्वितीय न | 


उत्पन्न हुआ करता है उसका आश्रय अथवा विषय घट नहीं हुआ करार |. 
अपितु इस द्विंतीय-ज्ञान का विषय अथवा आश्रय 'घट-ज्ञान? ही हुआ करा | | 
है'। अतः इस 'घटज्ञान? विषयक ज्ञान को ही “अनुव्यवसाय? कहा जाता है। | 
. इसी के द्वारा ज्ञान का ज्ञान? हुआ करता है । इसी “ज्ञान के शान’ का है |. 
नाम अनुब्यवसाय है । । 
इससे यह स्पष्ट हो गया कि न्याय-मत के अनुसार प्रामाण्य और आगर | 
माण्य-ग्राइक सामग्री “प्रवृत्तिसाफल्यमूलक-अनुमान» तथा “प्रदृत्तिवफल' | 
मूछक-अनुमान” ही है। और शानग्राहक [ अर्थात्‌ ज्ञान के ज्ञान को ग्रह 
करने वाढी ] सामग्री “अनुव्यत्रसाय? है । 
प्रामाण्य दो प्रकार का होता है ( १ ) “सवतः प्रामाण्य? और (२) पत | 
प्रामाण्य । न्याय तथा वैशेषिक दोनों ही दर्शन प्रामाण्य और अग्रामाप्य देरे | 
ही को “परतः? मानते हँ । मौमांसक कुमारिळमट्ट “ज्ञान का प्रामाण्य! स | ) 
मानते हैं तथा 'अप्रामाण्यः को “परतः? मानते हैं । यहाँ रवत? और पर || 
दोनों के लक्षणों का स्पष्ट कर देना आवश्यक है | [ 
स्वतः प्रामाण्य का लक्षणः--“शानआहकातिरिक्तानपेक्ष्॑ स्वस्थ 


त्अर्था शानग्राइक सामग्री से अतिरिक्त सामग्री प्रामाष्यप्रह के ल्यि जहाँ बो. 
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प्रामाण्यवादः कदर 
न होती हो उसे 'स्वतः-प्रमाणः कदा जाती है | कहने का ताल यह 
है कि बाँ शन तथा तद्गत अ दोनों का अहण एक ही सामग्री से हो 
रता है उसे “स्वतःग्रमाण” कदा जाता हे अथवा जिसकी ज्ञानग्राइक 
| ग्री तथा प्रामाण्य आहक सामग्री एक ही हो उसे 'स्वतः-प्रमाणः कहा 
बाता है । 
परतः प्रामाण्य का लक्षण:--'ज्ञानग्राइकातिरिक्तपेक्षलल॑ परतस्त्वम्‌ 
अर्थात्‌ जव शानग्राहकसामग्री और प्रामाण्यम्राहकसामग्री-एयक्‌ पृथक होती 
तर उपे 'परतःप्रामाप्य' कहा जाता है. तिक; 
मीमाँसिक-मत में ज्ञान तथा प्रामाण्य दोनों की आहक सामग्री एक ही नै 
और वह है .श्ञाततान्वद्या नुपपचिप्रसूताअर्थापच्ति» [ इसका विवेचन हम 
आगे करेंगे | ] किन्तु न्याय-मत में ज्ञानग्राहक--सामग्री 'अनुव्यवसाय” 
है तथा प्रामाण्यग्राहकसामगी 'प्रदृत्तिसाफल्यमूळक--अनुमानः है अर्थात्‌ दोनों 
` ही प्रथकू-४थक्‌ हैं । [ इसका विवेचन ऊपर किया जा चुका है। ]। | 
इस भाँति नाम--वेशेषिक--मत में 'प्रामाण्य तथा अप्रामाण्य' दोनों 
| दरतः माने गये हैं । मीमांसकमत में प्रामाण्य को “स्वतः तथा अप्रामाण्य 
| को परतः माना गया है । सांख्य तथा योग दर्शनों में एतत्सम्बन्धी क्या मत 
है! इसका स्पष्ट उल्लेख सांख्य तथा योग सम्बन्धी प्रमुख ग्रन्थों में उपलब्ध 
नहँ होता है । हाँ, माधवाचाय कृत “सवंदर्शनसंग्रह? में सांख्य को प्रामाण्य 
| तथा अप्रामाण्य दोनों का ग्राहक “स्वतः को ही मानने वाळा कहा गया दैः- 
“ग्रमाणत्वाप्रमाणत्वे स्वतः सांख्याः समाश्रिताः ॥? 
सवंदर्शनसग्रह जैमिनिद* प्र० २७९ || 
इस भाँति साँख्य-मत न्याय तथा मीमांसा दोनों ही से भिन्न हे । सांख्य 
के इसी मत का निर्देश “इछोकवा तिक सूत्र में “केचिदाहुः द्वय स्वतः” 
शन शब्दों द्वारा प्रास होता है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि सांख्य और योग 
| रणा को “स्वत? मानते हैं। 
| शक अतिरिक्त अग्रामाण्य को स्वतः तथा प्रामाण्य को परतः मानने वाळा 
| एक पक्ष और है जिसका वर्णन करते हुये “सौगताश्चरमं स्वत! [ सरवंदशन- 
३१०९७९ ] लिखकर सर्वेदर्शन-संग्रह में स्पष्ट किया गया है कि यह पक्ष 
| को अभिमत हे | - 
| ह चोर शान्तरक्षित ने उपयुक्त चारों मतों से भिन्न पक 
| गय और मा की है। उनके मतानुसार 'अम्यासदशापन्नश्ञान' में 
प्रमाप्य दोनों ही “स्वतः तथा “अनम्यांसद्शापन्न ज्ञान भ 


० कक 
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दोनों ही “परतः? हैं । “तत्त्वसंग्रैह” में इस मत का अनियम-पक्ष के से| 
वर्णन उपलब्ध होता है [ कारिका ३१२३ ]। 
जैनपरम्परा में आचाये हेमचन्द्र ने इसी रूप में तथा आचार्य 
ने उत्पत्ति तथा इहि मेद से प्रामाण्य को स्वतः तथा परतः दोनों ही प्रका | 
स्वीकार किया दै | 
॥(तत्प्रामाण्यं स्वतः परतश्चेति | | 
तदुमययुत्पत्तौ परत एब श्सौठ स्वतः परतक्चेति ॥” परीक्षामुख-१।१३| 
अर्थात्‌ प्रामाण्य और अप्रामाण्य दोनों को उत्पत्ति में परतः और इत) । : 
स्वतः कहा गया है । CR न 
इस भाँति प्रामाण्य और अप्रामाण्य दोनों के स्वतस्व और परत्वड़े 
सम्बन्ध में आस्तिक तथा आस्तिक भिन्त दर्शनों में निम्नलिखित ६ पन्न| 
की मान्यतायें उपलब्ध होती हे न | 
(१) न्याय-मत में-ग्रामाप्य तथा अप्रामाण्य दोनों परतः हैं 
(२) सांख्य-मत में->प्रामाण्य तथा अप्रामाण्य दोनों स्वतः हैं । 
(३) मीमांसक-मत में-म्रामाण्य स्वतः तथा अप्रामाण्य परतः है। 
( ४) बौद्वेकदेशी-मत में--अप्रामाण्य स्वतः तथा प्रामाण्य परतः है [| | 
(५) बौद्ध [शान्तरक्षित] मत में-अम्यासदश्यापन्न जान में दोनों सह 
तथा अनभ्यासदञशापन्न ज्ञान में दोनों “परतः? हैं । | 
(६ ) जैन-परम्परा में--उत्पत्ति में दोनों परतः तथा ञि में दोनों सत | 
प्रखुत ग्रन्थ “तर्कमाधा' में जो प्रामाण्य के विवेचन का विषय 
गया है वह प्रमुखतः मीमांसक कुमारिलमट्ट के “स्वतः प्रामाण्यवाद? बै 
दृष्टि से ही उठाया गया है तथा तर्कमाधाकार द्वारा उसका गिरकर | 
किया गया है । अन्य मतों की उसमें चर्चा नहीं की गयी है । ऐसी सति| 
यह आवश्यक है कि यहाँ पहले मीमांसकमत का संक्षेप में उ. 
कर दिया जाय | 


मीमांसक-मत-निरूपण 

इस मत में ज्ञान तथा प्रामाण्य दोनों की ग्राहक सामग्री को शत) । 
न्यथानुपपत्तिप्रयूता-अर्थापत्ति” कहा गया हे । अभिप्राय यह है “भ छ| | 
इस ज्ञान से घट में ज्ञातता? नाम का एक घर्म उत्पन्न हो जाया कता ३ 
इस | ज्ञातता ] धर्म का अस्तित्व अये घटः? इस ज्ञान के होने सेप 
मान नहीं था | यह ज्ञातता नामक धर्म “अयं घट? इस ज्ञान के ४. 


उत्पन्न हुआ है | अतः ज्ञातता नामक यह घर्म 'अयं घट” इस शॉन बे, 1 
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आ। तात्पर्य यह हे कि इस ज्ञातता नामक धर्म का कारण 'अयं घटः 

ज्ञान ही है | हि 

“द्वतता” नामक इस धमे की प्रतीती “ज्ञातो मया घटः» इस ज्ञान में 

है। 'शतता? नामक इस धम की उत्पत्ति उसके कारणभूत [ “अयं ˆ 
र इस ] ज्ञान के बिना नहीं हो सकती हे । अतः “शातता? की अन्यथा- 
पति से प्रसूता अर्थापत्ति ही इस “ज्ञातता नामक धमे” की आहिका है । 
` दिर ज श्ञाततान्यथानुपपत्तिप्रसूता अर्थापत्ति द्वारा ज्ञान का ग्रहण कर लिया 
` ज्ञयगा तब उस [. “अर्यं घटः” इस ] ज्ञान में रहने वाले प्रामाण्य का- ग्रहण 
| इसी अर्थापत्ति द्वारा हो जायगा | इस भाँति शानग्राहक तथा प्रामाण्य 
| आहक-सामग्री की समानता स्पष्ट हो जाती है। इसी का नाम “स्वतः 
प्रामाण्य” है तथा यही मौमांसकामिमत मत भी है | 
| किन्तु नैयायिको की दृष्टि में “ज्ञातता? नाम का कोई पदार्थ नहीं है। 
| एही स्थिति में मीमांसकों के छिये “शातता? की सिद्धि को भी करना आव- 
छक्र हो जाता है । क्योंकि इस शातता' की सिद्धि के विना ?स्वतः प्रामाण्य? 
की सिद्धि होना मी संभव नहीं दै । अतः मीमांसक “विषयत्वान्यथानुपपत्ति- 
| प्रसूता अर्थापत्ति? के द्वारा “ज्ञातता” की सिद्धि करते हैं। इसका तात्पये यह 
| है कि “अयं घटः? इस ज्ञान का विषय घट ही है, पट आदि नहीं। इस 
| प्रकार के ' विषयः? सम्त्रन्धी नियम के उपपादन का आधार क्या माना जाय ? 
| इसके उपपादन का एकही आधार हो सकता है और वह है “ज्ञातता”। 
न्याय के अनुसार इसका उपपादन “'तदुत्पत्ति-सिद्धान्त” के आधार पर किया 
. 'बा सकता है। बौद्ध-आदि मतों के अनुसार इसका उपपादन “तादात्म्य” 
| सिद्धान्त के आधार पर किया जा सकता है । 
. तिबुमत्ति-सिद्धान्त' से अभिप्राय है कि ज्ञान के प्रति विषय भी 
। कारण हुआ करता है। “अयं घटः यह ज्ञान घट से पैदा होता है 
| अतः 'घट-ज्ञान? का विषय “घट? ही होता है, पट आदि नहीं | 
| नैयायिको के इस सिद्धान्त के सम्बन्ध में मीमांसको का यह कथन हैं कि 
। इसमें यह दोष आता है कि जैसे 'घटञ्ञानः के प्रति विषयरूप 'घट' कारण 


| है। घट से उत्पन्न होने के कारण यदि 'घट-शान का विषय घट माना जा 
| पकता है तो 'घट-ज्ञान' तो “आलोक? से मी उस्न होता है । अतः उसका 
| ( पटशान का ] विषय “लोकः मी माना जाना चाहिये | किन्तु कोई मी 
EE सिद्वान्तवादी व्यक्ति 'घट-ज्ञान” का विषय 'आलोक' को मानने के लिये उदयत 
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न होगा । अतः नैयायिकों के 'तदुत्पत्ति? सिद्धान्त के आधार पर ० 
नियम” का उपपादन किया जा सकना “संभव नहीं है । 
द्वितीय 'तादात्म्यः अथवा “तदाकारतापक्ष वौद्धो का अथवा वेदान्त अः 
का है | ज्ञान के आकार द्वारा बाह्य अर्था का अनुमान स्वीकार करने १, 
बौद्ध वैभाषिक-मत दै । किन्तु सौत्रान्तिक मत के अनुसार बाह्य अयो' 4 
अस्तित्व स्वीकार कर ज्ञान को तज्जन्य [ उनसे उत्पन्न ] तदाकार सौ 
किया जाता है । इन मतों के आधार पर घट? तथा 'घऱ्ज्ञान? का तादाम्र| : 
अथवा “तदाकारता? होने के कारण घटज्ञान का विषय "धट? ही ताह । 
घट नहीं । इन मतों के बारे में भी मीमांसक का कथन है कि “तदास | 
अथवा “तदाकारता? के आधार पर भी विषय” सम्बन्धी नियम का निषा] : 
करना उचित नहीं है क्योंकि “ज्ञान और “विषय” वस्तुतः दोनों भिन्न ह|| 
*घट' आदि विषयों का तो बाह्यअस्तित्व है तथा उससे भिन्न ज्ञान का केक | 
आन्तरिक अस्तित्व है । ऐसी स्थिति में घट तथा घर-ज्ञान का ताराम | 
सम्बन्ध वन ही नहीं सकता है । फिर “घट-ज्ञानः का विषय 'घ ही से| 
होगा १ “पट? क्यों नहीं होगा १ अतः विषय सम्बन्धी नियम का उपपाद 
तादात्म्यः के आधार मी किया जाना संभव नहीं है । | 
बिषय-नियम सम्बन्धी उपक्तयुं दोनों मतों के निरस्त हो जाने पर केळ | 
'एक ही मार्ग बनता है और वह है “ज्ञातता?? घट-ज्ञानः से उतन | 
होने वाळी ज्ञातता केवळ “घर? में ही रहा करती है, पट आई 
में नहीं रहा करती है। अतः इस आधार पर पठान ब्रा 
विषय घट? ही हो सकता है, पट आदि नहीं हो सकते | इससे सष्ट |. 
जाता है कि 'शातता? के आधार पर हो विषय सम्बन्धी नियम का उपपार | 
'किया जा सकता है, अन्यथा नहीं । अतएव यह 'विषयत्वान्यथानपपतिप्रपूता 
अर्थापत्ति ही इस ज्ञातता की सिद्धि में प्रमाण है । | 
गा उपयुक्त प्रकार से जव “ज्ञातता? की सिद्धि हो जाती है ततक । १ 
तता” ही अपने कारणरूप ज्ञान को “ज्ञाततान्यथानुपपत्तप्रसूताअ्यापरि' | 
“द्वारा स्वयं हो सिद्ध कर दिया करती है । और इसी अर्थापत्ति द्वारा नरे | 
रहने वाळे “प्रामाण्य' का भी ग्रहण कर लिया जाया करता है। इस । | 
हे ID 
लो ह पम यगय (ण व्यय 
तत हो जाने से “स्वतः प्रमाण्य” का औचित्य स्वीकार्य हो जाता है ४ 
यही मीमांसक-मत है । भ 


ने 
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यको द्वारा की गयी ज्ञातता की असिंद्धि :--. 
#बातता” के सम्बन्ध में नैयायिको का कथन है कि मीमांसक घट (विषय) 
धट-शान ( विषयी ) अर्थात्‌ * विषयविषयीभाव» को सिद्धि के लिये | 
त ता” को स्वीकार करते हैं किन्तु वास्तविकता तो यह है कि घट तथा 

न का विषयविषयीमाव” शातता के आधार पर न होकर 'स्वामाविक! 
हौ है । शातता? म र ps को स्त्रीकार करने पर 

> निम्नलिखित दो प्रकार ष उत्पन्न होगे :— 
जत प्रथम दोष तो यह उत्पन्न होगा कि जो अतीत और अनागत 
| दारय हैं थे “ञान? के विषय नहीं हो सकेंगे क्योंकि.मीमांसकों के मतानुसार 
वान का विषय वही बन सकता है कि जो शान से उत्पन्न शातता का आधार 
हो। वर्तमान शातता का आधार वर्तमान पदार्थ ही हो सकता है । अतीत 
' तथा अनागत पदार्थों का वर्चमान-काळ में कोई अस्तित्व होना ही संभव 
| पद है। ऐसी स्थिति में ज्ञान से उत्पन्न होने वाडी “तता? उन [ अतीत 
तथा अनागत पदार्थों ] में कैसे रह सकेगी । अतः यदि विषय-सम्बन्धी नियम 
का आधार शातता? को माना जायगा तो अतीत तथा अनागत पदाथ 
' बबिषयः ही न बन सकेंगे । अतः विषय-सम्त्रन्धी नियम का आघार शातता? 
| को मानना उचित नहीं है । 
| (२) दूसरा दोष 'अनवस्था-दोष? दै कि जो शातता? के आधार पर बिषय" 
बिषयीमाव को मानने में आयेगा । मीमांसकों के मतानुसार 'शातता चान को 
' बिषय तभी हो सकती है कि जब उस [शान] से उत्पन्न शातता उस be 
रहे | “ज्ञातता” का मी ज्ञान मानव को होता हे । अतः शातता के जान 
' सिमी हमें एक दूसरे प्रकार की शातता के अस्तित्व को खी 
| होगा । ऐसी स्थिति में प्रथम उत्पन्न हुयी शातता? दी bi स्वीकार 
| शस हातता रूप विषय के उपपादन के लिये हमें दूसरी “शातता को तब हमें 
कला होगा । फिर यह द्वितीय ज्ञातता मी ज्ञान का विषय बनेगी । लत 
| एक तृतीय, 'शातता? को स्वीकार करना होगा | इसी माँति इस तृतीय व्र 
कस्ये भी चतुर्थ आदि श्ञातताओं को स्वीकार करना होगा । १५ व 
| अवस्था ही न रह जायगी । यही “अनवस्या? दोष उसन्त होगा। श 
Ce मी “शातता? को विषय-नियम स्वीकार करने में बाधक है |. 

| ० ज्ञातता के आधार पर विषय-नियस का खण्डन 
| _ उक्तदोषों के आने से यह निश्चय हो जाता है कि bo 
E आधार “ज्ञातता? नहीं है अपितु घट विषय सर घट्शान का वि्‌ 


Et i 
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स्वाभाविक ही है। इसी आधार पर न्याय का अपना सिद्धान्त यह ३ | 
ज्ञानविषयता के अतिरिक्त “ज्ञातता? नामक कोई पदार्थ नहीं है । मीमा hl 
स्वतः प्रमाण्यवद का मूल-आधार उक्त 'झतता' ही है तथा उस ही 
पर वे “ज्ञाततान्यथानुपपत्तिप्रसूता-अर्थापत्तिश से ही ज्ञान और प्रमाण) 
का ग्रहण मानकर स्वतः प्रामाण्य को सिद्ध करते हैँ । किन्तु जब “जञा | 
नामक आधार का ही खण्डन हो गया तब उस आधार पर की गयी स 
अर्थापत्ति की भी समासि स्वयं ही हो गयी । १ 


भीमांसकों के स्वतः प्रामाण्यवाद फा खण्डन :-- 


इस प्रकार उपयुक्त विषय-नियम के खण्डित हो जाने से “धनतः प्रमाण! | 
सम्बन्धी सिद्धान्त स्वयं ही निरस्त हो गया । अतः नैयायिको की द 
“स्वतः प्रामाण्यवाद्‌? का सिद्धान्त पूर्णतया अमान्य ही है | | 

मीमांसक प्रामाण्य को “स्वतः? तथा अप्रामाण्य को “परतः?” स्वीकार क| 
हैं। किन्तु उनके द्वारा अप्रामाण्य को परतः स्वीकार करना भी उचित नही! | 
क्योंकि जिस “शाततान्यथानुपपत्तिप्रसूता-अर्थापत्ति» द्वारा प्रामाण्य का 
उनके द्वारा स्वीकार किया जाता है उसी अर्थापत्ति द्वारा 'अप्रामाण्य' का ह| 
मी हो जायगा । डिस प्रकार यथार्थ-ज्ञान से ज्ञातता उत्पन्न होती है आ| 
प्रकार 'अयथाथ ज्ञान? से भी “ज्ञातता? उत्पन्न होती है । अतः यथार्थ शन) |. 
उत्पन्न होने वाली “ज्ञातता? से यदि ज्ञान तथा प्रामाण्य दोनों का ग्रहण श्रि। 
जा सकता है तो उसी भाँति अयथार्थज्ञान से उत्पन्न होने वाली शातता ख| 
ही ज्ञान तथा अप्रामाण्य दोनों का भी ग्रहण एक साथ ही किया जा स्का 
हे । अतः मीमांसको को प्रामाण्य के ही सहद अप्रामाण्य को मी “खतम 
स्वीकार करना चाहिये। किन्तु यदि वे “अप्रामाण्यः को “परतः ही सत्र | 
करने के पक्ष में हैं तो उन्हें प्रामाण्य को मी “परतः? ही मान छेना वाहि! | 
किन्तु मीमांसक इसे स्वीकार नहीं करते हैं। वे प्रामाण्य को तो खत |. 
मानते हैं तथा अप्रामाण्य को करण-दोष-जन्य अर्थात्‌ परतः ही लो |. 


करते हैं । र 


| उपयुक्त स्थिति में नैयायिको का यह कहना है कि प्रामाप्य बौ 
अप्रामाण्य--दोनों की वस्तुस्थिति तो एक सी है। अतः या तो दो | 
स्वतः मानना उचित दै अथवा दोनों को परतः मानना दी । दोनों का |. 
ही मानना अधिक समीचीन होगा । न्याय का सिद्धान्त मी यही है। | 
परतः प्रामाण्य का निरूपण :- न्याय-अमिमत परतः रामाणे | 
ज्ञान-्राहक तथा प्रामाण्यग्राहक सामग्री प्रथक्‌ पृथक्‌ है । ज्ञानः सा 
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0 


/#अनुव्यवसाय”? है तथा प्रामाण्य अथवा श्रप्रामाण्य-ग्राहक सामग्री-प्रवत्ति 

के साफल्य अथवा वैफल्यमूलक अनुमान हैं । 
ज्ञान के ज्ञान का ही नाम “अनुव्यवसाय” है | उदाहरण-“अये घटः” 
ज्ञान घट से उत्पन्न होता है | इस ज्ञान का विषय “घट? है | इस प्रथम " 
आन [ घट सम्बन्धी शान अथवा घट का शान ] का ही नाम “व्यवसायात्मक 
ज्ञ? है | घटविषयक इस ज्ञान के पश्चात्‌ 'घट्शानवानहम” अथवा 
बटम जानामि? इस प्रकार के ज्ञान की उत्पत्ति हुआ करती हे | इस 
द्वितीय शान का विषय “घट? नहीं हुआ करता है। इसका विषय “घटशान”” 
होता हे) इस प्रकार के [घट आदि विषयक] ज्ञान के शान को “अनुब्यवसाय” 
कहा जाता है । इसी के द्वारा शान? का ग्रहण हुआ करता है | 

अब यहाँ यह प्रइन उत्पन्न होता है कि जब नैयायिकों के मतानुसार 
अयं घटः? इस ज्ञान से “अनुव्यवसाय? की उत्पत्ति हुआ करती है तथा “अयं 
घटः इस ज्ञान से ही मीमांसकों की 'शातता? भी उसन्न हुआ करती है तो 
फिर दोनों में अन्तर ही क्‍या रहा १ इसका उत्तर यह है कि ४-- 

मीमांसकों की 'शातता? तो “घ? [ विषय ] में रहने वाला धर्म है किन्तु 
भैयायिकों का “अनुव्यवसायः घट में रहने वाळा धर्म नहीं है; वह तो 
“आत्मा” में रहने वाला धर्म है । 

मीमांसक “अयं घटः? से घट में ज्ञातता की उत्पत्ति स्वीकार करते हैं 
तथा फिर उसी 'ज्ञातता? के आधार घर बिषय-नियम का निरूपण करते हैं 
और उस ही के आधार पर “ज्ञाततान्यथानुपपत्तिप्रसूता अर्थापत्ति! के द्वारा 
ज्ञान तथा प्रामाण्य दोनों का ग्रहण मानकर “स्वतः प्रामाण्यवाद” को 
स्थापितकर “स्वतः प्रामाण्य' के सिद्धान्त को स्वीकार करते हें । किन्तु 
नैयायिक विषय-नियम को स्वाभाविक मानते हैं तथा इसी आधार पर वे 
“तता? का खण्डन करते हैं | साथ ही वे ज्ञान का ग्रहण “अनुव्यवसाय 
द्वारा तथा प्रामाण्य” का ग्रहण '“।प्रवृत्तिसाफल्यमूळक-अनुमान? द्वारा स्वीकार 
उ आ प्रामाण्यवादः? को स्थापितकर हर के सिद्धान्त को स्वीकार 
| करते हुये उसीको सिद्ध करते हैं। उनका कथन हे कि ४ 2 
| इदमिंदानीं निरूप्यते । जलादिज्ञाने जाते, तस्य र 
` केश्विज्जलादौ श्रवत्तेते। करिचत्तु संदेहादेव प्रवृत्त, मडत्युत्तरर 
जणादिप्रतिलम्भे सति प्रामाण्यमवधारयतीति णी ल ल 

( इदानीम्‌ ) अब ( इदम्‌) यह [ प्रामाप्यबाद्‌ | ( म 
क्या जाता है कि ( जळािज्ञाने ) जळ आदि का शान ( जाते ) हो ज 


यह 
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पर ( कश्चित्‌ ) कोई [ अनम्यास-दशा में ही ] ( तस्य) उसके | 
मवधार्य ) प्रामाण्य का निश्चय करके ( जलादौ ) जळ आदि [के उष 
अथवा त्यागे ] में ( ग्रवर्तते ) प्रदत्त होता है। (तु) किन्तु ( क्न) | 
कोई [ प्रामाण्य का निश्चय किये विना ही ] ( सन्देहादेव ) न्दे 
(अददत्तः ) प्रदत्त होकर ( प्रदृत्तिउत्तरकाळे ) प्रज्ञत्ति के पश्चात्‌ ( चारः 
्रतिलम्मे सति ) जळ आदि की गासि हो जाने पर ( मामाण्यम्‌ ) [ तसच | 
ज्ञान के ] प्रामाण्य का ( अवधारयति ) निश्चय [ अम्यासदशापन्न रूपे ॥ 
करता है | ( इति ) यह ( वस्तुगतिः ) वस्तुस्थिति है । । 
शास्रो में ज्ञान के प्रामाण्य को दो प्रकार का माना गया है ( १) लकत | 
प्रामाण्य । (२) परतः प्रामाण्य । इन दो प्रकार के शान सम्बन्धी प्रामाणों | 
के स्वीकार करने का कारण लोक .की वस्तुस्थिति ही है। अतः लोक द | 
इसी वस्तुस्थिति के बारे में तकभाषाकार कहते हैं: 


लोक में इस प्रकारं की प्रथा प्रचलित है कि कोई भी व्यक्ति बिस बलु | 
का ज्ञान प्राप्त करता है यदि उस वस्तु के ज्ञान को वह अपने छिये हितक्न | 
समझा करता है तो उस वस्तु के ज्ञान को स्वीकार करने का विचार उसे | 
अन्दर उत्पन्न हुआ करता है [ इसी को शास्त्रीय शब्दों में “उपादान बुद्धि” 
अर्थात्‌ स्वीकारकर लेने का निश्चय-कहा. जाता है |] । यदि बहस | 
वस्तु को अपने छिये हानिप्रद समझा करता है तो उसका त्याग करने सम्बधी 
विचार उसके अन्द्र उत्पन्न हुआ करता है [शास्त्रीय शब्दों में उसे “हानवुदि | 
अर्थात्‌ त्याग देने का निश्चय--कहा जाता है | ] यदि उसके मस्तिष्क में| 
यह विचार उत्पन्न होता है कि अमुक वस्तु से हमारा हित अथवा अहित |. 
कुछ भी होने बाला नहीं है तो वह उस वस्तु की ओर से तटस्थ अघा | 
उदासीन हो जाया करता है [ इसी को शास्रीय शब्दों में “उपेक्षा | 
बुद्धि" अर्थात्‌ तटस्थता अथवा उदासीनता का भाव--कहा जाता है ।]। | 
यह “हानोपादानोपेक्षा-ुद्धि” ही मानवमात्र की प्रवृत्ति का कारण हुम | 
करती है| “वृत्ति? शब्द्‌ का अथे है किसी वस्तु के ग्रहण अथवा लाग | 
कर देने के छ्य प्रयत्न करना | इसी प्रबृत्ति के आधार पर मानवयातों | 
किसी भी कार्ये को ग्रहण करने अथवा उसका त्याग करने अथवा उसके प्रति | 
उदासीन रहने में अदत्त हुआ करता है। इस प्रकार का ज्ञान ही इमाँ | 
अदत्त के प्रति निमित्त हुआ करता है | | 
संसार में हमको यह प्रतिदिन देखने को मिला करता है कि सांसारिक पु ( 
या तो यथार्थ ज्ञान के आधार पर कुछ करने में. प्रदत्त हुआ करते हैं अब | 


n 


~~ 
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इ्य-ान के आधार पर । मानव जब वः-बार किसी वस्तु को देख लिया 

है तो उस वस्ठ से सम्बन्धित अपने ज्ञान को प्रामाणिक समझा करता 
81 तब यदि उसे उस वस्तु की मासि को इच्छा होती है तो वह उसकी याति 
क निमित्त प्रदत्त हुआ करता दै। ऐसी प्रवृत्ति का आधार उसका “ययार्थ-” 
जानदीहोतादै। 
“० कमी ऐसा होता है कि व्यक्तिं संभावना के आधार पर ही किसी कार्य 
के करने में प्रत हुआ करता दै । उसकी इस संभावना का आधार उसका 
 उशयात्मकःश्ञान हुआ करता हे । ऐसे ज्ञान में उसे सफलता भी प्राप्त हो 
जती द्वै और असफलता भी । यदि उसे सफलता उपल्ब्ध होती है तो वह 
| अपनी तत्सम्बन्धी प्रवृत्ति को 'सफलप्रदृत्ति' मानता है। इस सफल्प्रवृत्ति को 
ही शास्त्रीय माषा में “समर्थप्रद्ृत्ति ?' | प्रवृत्तिसामर्थ्य अर्थात्‌ ज्ञान के अनु- 
कूल मरति ] कहा जाता है । इस सफलप्रदति के आधार पर वह व्यक्ति अपने 
ज्ञान को प्रामाणिक समझ लिया करता है | 2 


उपयुक्त दोनों प्रकार की स्थितियों का साक्षात्‌ रूप से अनुभव होने के 


| 
{ 


स्बन्धी ज्ञान का प्रामाण्य हो जाता. हे अथवा प्रवृत्ति के अनन्तर तत्सम्बन्धी 

| ज्ञान के प्रामाण्य का निश्चय हुआ करता है! 

| कपर हमने दो प्रकार के ज्ञानों के आधार पर दो प्रकार की प्रदृत्तियो का 

` उल्लेख किया है । इनमें से प्रथम प्रकार की प्रवृत्ति “अभ्यासद्शापन्न-ज्ञान? 

| की रियति में हुआ करती है तथा दूसरे प्रकार की प्रबृत्ति “अनम्यासदापन्नः 

ज्ञान” की स्थिति में । अम्यासदशापन्न [ अर्थात्‌ अभ्यास दशा को प्राप्त ] 

| झार उसे कहा जाता है कि जिसके इम अम्यासी हो जाया करते है । जैसे 

अपने घर के प्रत्येक कमरे आदि का हमारा शान “अम्यासदश्ापन्न-ज्ञान” 

ही है। ऐसे स्थलों पर प्रवृत्ति के पूर्व ही ज्ञान के प्रामाण्य का निश्चय हो 
' “बाया करता हे । एतत्सम्बन्धी विस्तृत वर्णन आगे किया जायगा । 

' 'अम्यासदशापन्न-ज्ञान’ से भिन्न प्रकार के ज्ञान को “अनम्यासदशापन्न- 
झन? कहा जाता है। 

. ` अब इस विषय में मीमांसक का यह कथन है कि यदि दि के पूर्व ही 
| _ आमाण्य का अवधारण कर लिया जायगा तत्र तो प्रबृत्ति की सफलता प्रामाण्य' 
| अ अनुमापक नहीं हो सकेगी । कहने का वापर्य यह है कि '्रइत्तिसाफल्य- 
| छिकाअनुमान' के आधार पर नैयायिक प्रामाण्य का ग्रहण स्वीकार, करते हैं 
| र उचित प्रतीत नहीं होता है :-- 
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कारण यह संदेह उत्पन्न हो जाया करता है कि क्या प्रवृत्ति से पूर्व ही तत्स- | 


PRR क 


र तकंभाषा 


अत्र कश्चिदाह-प्रवृत्तेः आगेव प्रामाण्याबधारणात्‌ । अस्थाई. | 
येनैव यज्ज्ञानं गह्ते तेनैव तद्गतं प्रामाण्यमपि न तु ज्ञानग्राहकाद | 
ज्ञानधसेस्य प्रामाण्यस्य प्राहकम्‌ । तेन 'ज्ञानग्राहकातिरिक्तानपेक्षत क्षते | 
“स्वतस्त्वै प्रामाण्यस्य। ज्ञानं च अबृत्तेः पूवेमेव ग्रहीतं क | 
्रामाण्याम्रामाण्यसन्देहोऽपि स्यात्‌ | अनधिरतेधर्मिणि स्ह | 
दृयात्‌। तस्मात्‌ प्रवृत्तेः पूवेमेव ज्ञाततान्यथानुपपत्तिमरसूतयाऽथीप्च | 
ज्ञाने गृहीते ज्ञानगतं प्रामाण्यमप्यथोपत्त्येब गृह्यते। ततः पुः | 
अवत्ते । न तु प्रथमं ज्ञानमात्रं गह्यते, ततः प्रवृत्त्युत्तरकाले फः | 
नेन ज्ञानस्य प्रामाण्यमवधायेते । = 
(अत्र ) यहाँ [ अर्थात्‌'इस विषय में ] ( कश्चित्‌ ) कोई [ माइ मप्र | 

सक ] (आइ ) कहता है कि ( प्रवृत्तेः ) प्रबृत्ति के ( प्राक्‌ एव ) पं | 
( प्रामाण्य-अवघारणात्‌ ) प्रामाण्य का निश्चय हो जाने से [ प्रवृत्ति की सफ | 
लता प्रामाण्य का अनुमापक नहीं हो सकती है । ] (अस्य ) इसका (अक) | 
अर्थ यह है कि ( येन ) जिस [सामग्री] के द्वारा ( यत्‌ ) जिस ( ज्ञानम्‌ ) झग | 
( सह्यते ) ग्रहण किया जाता है ( तेन एव) उसही [ सामग्री ] के द्वा 

- ( तद्गतम्‌ ) उस [ ज्ञान ] में रहने वाले ( प्रामाण्यं अपि ) प्रामाण्य कामौ | 
ग्रहण कर लिया जाता हे । ( ज्ञानग्राइकात्‌ ) ज्ञान के ग्राहक से ( अन्य) | 
भिन्न ( ज्ञानधर्मस्य ) ज्ञान के धर्मभूत ( प्रामाण्यस्य ) प्रामाण्य का ( ग्राहकम्‌) | 
ग्राहक ( अन्यत्‌ न ) दूसरा नहीं है [ कहने का तात्पर्यं यह है कि नैयावि | 
जो ज्ञान का ग्रहण “अनुव्यवसाय? द्वारा तथा प्रामाण्य का ग्रहण प्रवृत्ति |. 
साफव्य-मूलक-अनुमान? द्वारा सिद्ध करते हैं, बह टीक नहीं है। ] ( तेन) | 
इसल्यि [ ज्ञानग्राइक और प्रामाण्य-ग्राइक सामग्री एक होने से ] (| 
ग्राहकातिरिक्त अनपेक्षत्वम्‌ ) ज्ञान ग्राहक [ सामग्री ] से अतिरिक्त [ सामगी] || 
की [ प्रामाण्यग्रह के लिये दूसरी सामग्री ] की अपेक्षा न होने से ( प्रमाण | 
स्य ) प्रामाण्य का ( स्वतस्त्वं एव ) स्वतोग्राह्मत्व ही है । | 
(च ) और ( ज्ञानम्‌ ) ज्ञान तो ( प्रत्तेः ) प्रवृत्ति से ( पूवमेव ) पछ | 

ही ( शीतम्‌ ) रहीत हो जाता हे | ( अन्यथा ) अन्यथा [यदि श 
अहण पहले ग्रहीत न हो सकता हो तो ज्ञानरूप धर्मी का ग्रहण हुये मिं 
ही | (यामाय्यापरामाप्यसन्देह:) प्रामाण्य और अप्रामाण्य का सन्देह ( भी) | 
मी ( कर्थ स्यात्‌ ) कैसे हो सकेगा १ ( धर्मिणि ) घर्मीर्प [ज्ञान] के | 
के ( अनघिगते ) अज्ञात होने पर [ उस ज्ञान के प्रामाण्य अथवा अग्रम | 
रूप धर्मे का ( सन्देइ-अनुदयात्‌ ) सन्देइ का उदय ही नहीं हो सकता र| 
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प्रामाण्यवादः २६९ 
(द्ात.) इसलिये (मदेः ) भरत के (परमेव ) पहले [ अनभ्यास 
में ] ही ( शाततान्यथानुपपत्तिप्रसूतयाः्यापत्या ) शातता [ रूप काई ] 
अन्यथा [ शानरूप कारण के'विना | अनुपर्पात से उन्न अर्थापत्ति के 
(ज्ञाने ) ज्ञान का ( यहीते ) हण हो जाने पर ( झानगतम्‌ ) ज्ञान में” 

जने वाळे ( प्रामाण्य अपि ) प्रामाण्य का मी ( अर्थापत्त्या एव ) उसी अर्था- 
“हके द्वारा ही ( ग्रह्मते ) ग्रहण हो जाता हे । ( ततः ) तदनन्तर ( पुरुषः ) 
( प्रवर्चते ) प्रदत्त होता हे । ( नःदु ) न कि ( प्रयमम्‌ ) पहले ( ज्ञान- 

) केवळ ज्ञान ( णहमते ) अदीत होता है ( ततः) और उसके वाद 
(प्रबद्युत्तकाले ) रत्ति के उत्तरकाड में ( फलद्शंनेन ) फळ को देखकर 
य ) ज्ञान के (म्रामाण्यम्‌ ) प्रामाण्य का ( अवधायते) निचय 

। 

हद उपर्युक्त विवेचन द्वारा तीन बातों पर प्रकाश डाला गया है ः-(१) 
मोमांसक के अनुसार किसी भी कार्य आदि में प्रदत्त होने से पूर्व ही तत्सम्बन्धी 
ज्ञान के प्रामाण्य का निश्चय हो जाता है। (२) मीमांसक को अभिमत 
“वतः प्रामाण्य? के स्वरूप का दिग्दर्शन तथा (३) मोमांसक के अनुसार 


प्रवृत्ति के पूर्व ही ज्ञान तथा तद्गत प्रामाण्य के ग्रहीत हो जाने सम्बन्धी 
युक्ति का विवेचन | 

। का हम इन उपयुक्त तीनों बातों का क्रमशः विस्तृत विवेचन प्रस्तुत 
| करते हुँन” 

(१) पहले इम यह स्पष्ट कर चुके हैं किळोकमें जो दो प्रकार की 
प्रवृत्तियाँ देखी जाती हैं उनके आधार पर निम्नलिखित दो प्रकार के विकल्या 
की कल्पना की जा सकती है प्रथम तो यह कि ( १) शान के प्रामाप्य का 
| निश्चय कर लेने के अनन्तर ही व्यक्ति की प्रदृत्ति किसी मी काय के करने में 
| हुआ करती है । (२) द्वितीय यह कि प्रबृत्ति के अनन्तर ही प्रामाण्य का 
निश्चय हुआ करता है । इन दोनों विकल्पों में से प्रथम विकल्प ही मीमांसकों 
को अमिमत है.। उनका कथन है कि प्रामाण्य का निश्चय हो जाने के बाद ही 
व्यक्ति की प्रवृत्ति किसी कार्य के करने में हुआ करती है। उनके अनुसार 
शनों का प्रामाण्य तो स्वतः ही हो जाया करता है अर्थात्‌ प्रामाण्य स्वतो 
आझ है । अब यहाँ यह प्रश्न उत्पन्न होता है कि ग्रामण्य के खतोग्राह्म होने 
से यह कैसे सिद्ध होता है कि प्रबृति से पूर्व ही प्रामाण्य का निश्चय हो जाया 
करता है १ इसको समझने के लिये यह आवश्यक है क्रि हम पहले यह जान 

कि प्रामाण्य की स्वतोग्राह्मता का स्वरूप क्या है! अतः अब यहाँ इसी 
चात को स्पष्ट करते हैः 
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~ 


(२ ) ज्ञान के प्रामाण्य कः अर्थ है “ज्ञान की यथार्थता |» 
प्रामाण्य तो ज्ञान का धमं हे तथा ज्ञान उसका धर्मी है । कहने का 
यह है कि शान ( धर्मा ) के अन्दर म्ामाण्यरूप घर्मे रहा करता है [ 

'धर्ममस्यास्तीति धर्मी” के अनुसार धर्म? धर्मी में ही रहा करता 
प्रामाण्य की स्वतोग्राह्मता से अभिप्राय यह है कि जिस कारण-सामग्री के 
ज्ञान का ग्रहण किया जाता है उसी [ सामग्री ] के द्वारा उस शान मे 
सम्बन्धित धर्म अर्थात्‌ 'प्रामाण्य” का' भी ग्रहण हो जाया करता है। तास 
यह है शानग्राहक तथा प्रामाण्य ग्राहक सामग्री का एक ही होना स्वतोगाह्मन | 
है । यही स्वतः प्रामाण्य का स्वरूप हे । इस आधार पर “ज्ञान? नाम | 
तथा “प्रामाण्य नामक उस [ ज्ञान ] के धर्म का ग्रहण एक ही सामग्री अदा | 
साधन के द्वारा हो जाया करता है । ऐसा नहीं होता कि किसी एक सामगी | 
द्वारा ज्ञान का ग्रहण किया जाय और तदनन्तर किसी अन्य साधन द्वारा उसके 
“प्रामाण्य का रहण किया जाय । जैसा कि नैयायिक मानते हैं । मीमांसकों हे 
अनुसार शान तथा प्रामाण्य ग्राहक सामग्री एक ही हुआ करती है। इस ही | 
सिद्धान्त को “स्वतः आह्य” कहां जाता है। इसी. के स्पष्ट करने के छिरे 
तर्कमाषाकार ने लिखा है :-- 
“ज्ञानग्राइकातिरिक्तानपेक्षत्वमेव स्वतस्त्व प्रामाण्यस्य?’ | । 
अर्थात्‌ ज्ञान के प्रामाण्य का ग्रहण करने के लिये शान-आहक सामग्री रे | 
अतिरिक्त सामग्री की अपेक्षा न होना ही स्वतः प्रामाण्य’ हे । मीमांसक के | 
* मतानुसार ज्ञातता? द्वारा [ अर्थापत्ति से ] ज्ञान का अहण हो जाया करता है | 
तथा उसी अयापचति द्वारा शान में रहने वाले 'प्रामाण्यः का. भी ग्रहण हो 
जाया करता है । अतः उक्त 'प्रामाण्य के ग्रहण करने हेतु उक्त अर्थापत्तिसे 
मिन्न किसी अन्य साधन की आवश्यकता नहीं हुआ करती है । प्रामाणठ 
सम्वन्धी 'स्वतोग्राह्मत्व' यही है | न 
तथा Re लकार कर लेने पर मी, कि ६ 
य° दोनों का अहण हो जाता है?” 
है कि मीमांसक लोग तो प्रवृत्ति से पूर्व 


उक्त अर्थापत्तिः द्वारा शक | 
१ यह प्रश्‍न विद्यमान रहता ही || 
[वो ही ज्ञान का अहण मानते हैं, इस |. 
बात को स्वीकार करने में उनकी क्या युक्ति हे! इसका उत्तर यह है कि यदि | 
मडि से पूर्व ही ज्ञान का अहण न हो जाया करता तो किसी मी जान के 


ह कय ह प्रकार के सन्देह की उत्पत्ति हो न हुआ करती कि अमुक 
शान यथार्थ हे अथवा अयथार्थ | जैसे:साय॑ के | 
11 ता अेस-सायंकाळ के समय किसी व्यक्ति ने दूर 


दूरी के कारण वह यह निश्चय ही न कर सक _ | 
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प्रामाण्यवादः ३ २७१" है 
«बह स्याणु है अथवा पुरुष हे १” अतः उसके मन में यह संशय उत्पन्न 
कि “उसका स्थाणु विषयक ज्ञान प्रामाणिक हे अथवा अप्रामाणिक १० 
उदाहरण में उस व्यक्ति के स्थाणुविषयक ज्ञान के प्रामाण्य अ 
का संशय उसको होता है । प्रामाण्य तथा अप्रामाप्य दोनों ही 'शानः के 
कम हैं। यदि उस व्यक्ति को ज्ञान का ग्रहण न हुआ होता तो उस ज्ञान के 
“ग्र में उपर्युक्त प्रकार का संशय भी उत्पन्न न हुआ होता। क्योंकि ऐसा 
सिद्वान्त है कि जिस धर्मी का ज्ञान नहीं हुआ करता हे उस [धर्मी ] के 
बर्ष के विषय में मी सन्देह उत्पन्न नहीं, हुआ करता दै । जैसे कि उस व्यक्ति 
ने यदि थ्र्याणु' सश प्रतीत होने वाले पदार्थ [ धर्मी ] को ही न देखा होता 
तो उसको इस प्रकार का सन्देह भी नहीं हो सकता था कि यह “स्याणु है 
अथवा पुरुष” १ इस प्रकार का सन्देह प्रवृत्ति से पूवे ही उत्पन्न हुआ करता 
है। अतः यह मी निश्चित हो जाता है कि प्रवृत्ति से पूव ही ज्ञान का ग्रहण 
हो जाया करता है ज्ञान के इस ग्रहण के साथ हौ साथ ज्ञान के प्रामाण्य का 
भी निश्चय हो जाया करता है | 
भाद्टमीमांसक के मतानुसार ज्ञान का ग्रहण “अर्थापत्ति नामक प्रमाण के 
द्वारा हुआ करता है । देखे गये अथवा सुने गये अथे की अन्यथानुपपत्ति से 
` बहाँउपपादक अर्थ की कल्पना की जाती है वहाँ अर्थापत्ति नामक प्रमाण 
हुआ करता है | इस स्थळ पर ज्ञातता [ रूप कार्यं ] की अन्यथा [ ज्ञानरूप 
' कारण के विना ] उपपत्ति न होने से उत्पन्न अर्थापत्ति [ अर्थात्‌ शातता- 
| नयथानुपपत्तिप्रसूता अर्थापत्ति ) के द्वारा अर्थान्तर की कल्पना की जाती हे 1. ' , 
| बैप्रे-इन्द्रिय तथा घररूप अर्थ के सन्निकर्ष से “अयं घटः इत्यादि शान 
| होता है। यह ज्ञान “घट? में ही किसी घर्मे की उत्पत्ति कर दिया करता ह 
| बिसे हम “ज्ञातता? नाम से कहा करते हैं । “ज्ञातता” का अर्थ है “बना गया 
' हुआ होना” । इस ज्ञातता के आधार पर ही हमको “मयां घरो शातः* इस 
' प्रकार की अनुभूति हुआ करती है । यही घट-शान का शान है | अर्थात्‌ “मैने 
| पड़े को जान छिया है? यही घड़े के ज्ञान का ज्ञान है । अतः उक्त शानता की 
उचि ज्ञान से हुयी । अतएव ज्ञातता का कारण ज्ञान हुआ। इससे स्पष्ट 
| हुआ कि शातता नामक धर्म [ अन्यथा-अर्थात्‌ ] शान के बिना [ अनुपपन्न 
' भर्त्‌ ] नहीं बन सकता है । अतः इस ज्ञातता की अन्यथा अनुपपत्ति से 
| पेंच अर्थ [ अर्थात्‌ ज्ञान ] की कल्पना ज्ञातता कौ अन्यथानुपपत्ति से 
[प्रसूत ] उत्पन्न हुआ करती है । एतत्‌ नामक अर्थापत्ति द्वारा शन का 


यवा अप्रा- _. ` 
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1 अण हुआ करता हे । और इसी अर्थापचि के द्वारा उस शान में रहने वाळे ` | i 


तकंभाषा 


रणर «५ 


ग्रामाण्य का भी ग्रहण हो जायी करता हे । माझमीमांसकों की ष्टि में भ 
की अर्थबोधकता का ही नाम प्रामाण्य दै । अतएव माझमीमांसक के अन | १ 
वत्ति के पूर्व ही उक्त अर्थापत्ति के द्वारा शीन तथा शान के [ घमे ] गरष | । 
` दोनों का ग्रहण हो जाया करता है । अतः ज्ञान सम्बन्धी प्रामाण्यं का लह | ग 
आह्य होना स्पष्ट ही है । 
यह माइमीमांसकों द्वारा विवेचित पूवपक्ष हुआ | 
नैयायिक द्वारा उक्त सत का निराकरणः-- 
अब मैयायिक द्वारा उपर्युक्त मत क़ा निराकरण किया जाता है | नैयार |. 
भाइपीमांसक के उपर्युक्त सिद्धान्त का विभाजन तीन भागो में करते हैं तष |. 
उनका क्रमशः खण्डन भी प्रस्तुत करते हैं । ये तीन भाग हैं (१) श्र , 
तथा उसके द्वारा किया जाने वाला ज्ञान का अहण; (२) ज्ञातता नाफ | : 
धर्म की उत्पत्ति का निराकरण, तथा ( ३ ) उसी आधार पर प्रामाण्य समख । 
“स्वतोम्ना ह्मत्व' का खण्डन । |; 
अन्नोच्यते । ज्ञादतान्यथानुपपत्तिप्रसूतयाथ्थोपत्या ज्ञानं गृहन 
इति यदुक्तं तदेव वयं न मृष्यामद्दे तया प्रामाण्यप्रहस्तु दूरत घ।| । 
तथा हि इदं किल परस्याभिमतम्‌ । घटादिविषये ज्ञाने जाते “मब || 
ज्ञातोऽयं घटः, इति घटस्य ज्ञातता प्रात सन्धीयते । तेन ज्ञाने जते | : 
सति ज्ञातता नास करिवद्धर्मा जातः इत्यनुमीयते । स च ज्ञानात | 
सजातव्वात्‌, ज्ञाने जाते च जातत्वादन्वयव्यतिरेकाभ्यां ज्ञानेन जन्य | 
इत्यवधायंते । एवं च ज्ञानजन्योऽसौ ज्ञातता नाम धर्मो ज्ञानमन्तरष| 
नोपपद्यते कारणाभावे कार्योनद्यात्‌। तेनाथौपत्या स्वकारणं झं| 
ज्ञाततयाऽऽक्षिप्यत इति । | 
` (१) ज्ञातता तथा उसके द्वारा किया जाने वाला ज्ञान का ग्रहण 
(अत्र ) इस विषय में [ अर्थात्‌ उपयुक्त माझ्मीमांसक के सिद्धान्त | 
बारे में ] ( उच्यते ) कहते हैं--(ज्ञाततान्यथातुपपत्तिप्रसूतया ) शातता बै| 
अन्यथानुपपत्ति से उत्पन्न (अर्थापत्त्या) अर्थापत्ति के द्वारा ( ज्ञानम्‌ ) शन 
( रहाते ) महण किया जाता है ( इति ) इस प्रकार से ( यत्‌ ) जो (उ 
कहा गया है ( तत्‌ एव ) उसको ही ( वयम्‌ ) इम [ नैयायिक ] ( न सं | 
मदे ) नहीं मान सकते हैं (तया ) [ फिर ] उस [ अर्थापत्ति ] के ह 
( आमाण्यग्रह: उ) प्रामाण्य का अइण किया जाना तो ( दूरतः एव) दूर ह | 
ही बात है | [ तथा हि ] जैसे कि ( परस्य ) [ इस विषय में पूर्वपदी | )ः 
{ माहमीमांसक के पूर्वपक्ष ] का. ( इदं अमिमतं किल ) को स्वीइत मंत | 
| 
ह | 
| 


टश 


| 
५: 
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जे घट-आदि) घट-आदि ( विषये ) विषयक (शाने) ज्ञान के ( जाते 

| स ज्ञातोऽयं घटः ) “मुँने यह घडा जोन छिया’ ( शी र 
र (मस्य ) घट की ( शातता ) शातता ( ग्रतिसन्धीयते ) जानी जाती 
| ३। (तेन ) उससेः( इति ) ऐसा ( अनुमीयते) अनुमान किया जाता हे 
॥ ज्याने जाते सति ) शान रे हो जाने पर [ घर में ] [ ज्ञतता नामं ] 
( | नाम का ( कश्चित्‌ धमः जातः ) कोई धम उत्पन्न हो गया है| (च्चः) 
और (सः) वह [ शातता नाम का धम ] ( शानात्‌) ज्ञान से (पूरम्‌) 
| रव. पहळे ] ( अजातत्वात उत्पन न? होने (च) और (जञाने जाते) 
बन के उस्र हो जाने के पश्चात्‌ हीं ( जातत्वात्‌) उत्पन्न होने से ( अन्वयः 
१ अतिरेकाम्याम्‌ ) अन्वय-व्यतिरेक के द्वारा ( ज्ञानेन ) ज्ञान से ( जन्यते. ) 
नन हुआ करता है ( इति ) ऐसा ( अवधार्यते ) निश्चय किया जाता है | 
| (एवम्‌ ) इस प्रकार ( ज्ञानजन्यः ) ज्ञान से उत्पन्न ( असौ ) यह (ज्ञातता 
| नम घर्मः ) ज्ञातता नामक धम (ज्ञानम्‌) ज्ञान के; ( अन्तरेण ) बिना 
(न उपपद्यते) उपपन्न नहीं होता है (-कारणामावे ) ' कारण का अभाव 
|| होने पर ( कार्य अनुदयात्‌ ) कार्य के उत्पन्न न होने से। (तेन) इसल्यि 
| (ज्ञततया ) ज्ञातता, ( अर्थापत्या ) अर्थापत्ति के द्वास ( स्वकारणम्‌ ) अपने 
| कारण (शनम्‌ ) ज्ञान का ( आक्षिप्यते) आक्षेप कराती है । 


| 


| मीमांसक के मतानुसार जब हम घट आदि विषय का प्रत्यक्ष करते हैं तो 


| हमें “अयं घट” [ यह घड़ा है । ] इस प्रकार का शान हुआ करता है। 
¡| इसके अनन्तर “ज्ञातोमया अयं घट” [ अर्थात्‌ मैंने इस घड़े को जान ल्या ] 
इस्‌ प्रकार की प्रतीति हुआ करती है । इस प्रतीति में घट में उत्पन्न होनेवाली 
`| तता’ का मान होता है | इस ज्ञातता [ जाना गया होना ] की अनुभूति 
| रक्षरूप से ही हुआ करती है । किन्तु शातता सम्बन्धी इस प्रकार की 
अनुभूति का होना तभी संभव है कि जब घट? में 'शातता? नाम का कोई धर्म 
| तमान रहता हो। अतः उक्त स्थिति में ऐसा अनुमान किया जाता है कि 
|| “का शन हो जाने पर उस ज्ञान से घट [ विषय ] में शातता नामक कोई 
| उद्भूत हो गया है। अथवा यह भी समझा जा सकता है कि उस शान 
ही विषय [ घट आदि ] में ज्ञातता की उत्पत्ति हो जाया करती है। . 

__ पेव यहाँ यह प्रश्न उत्पन्न होता है कि उक्त प्रकार के अनुमान का 
आधार क्या है! इस प्रश्न का उत्तर तदमाषाकार द्वारा “सच” 
ट्ट इस वाक्य द्वारा दिया गया है। तात्य यह है कि “व शानः से 
पश सोऽयं घर” ऐसी प्रतीति नहीं हुआ करती है। घरात हो जाने 


१ इस प्रश्न का उत्तर तर्कभाषाकार द्वारा “स च"*"'' 'अव- 


छ 


य उक्त अततोति।हुभानकरती"हे'1५अतःधरूशनऱहोने रती हारी १5६: 


तन, तकेभाषा 


-प्रतीति का होना ( अन्वय ) तथा शान के अमाव में शातता को री: | 

नः होना ( व्यतिरेरू) इस अन्वय तथा व्यतिरेक के द्वारा यह नि E 

„ लिया जाता है कि घट-शान से घट में कोई नवीन धर्म उन्न हो क वि 
' इस धर्म की अनुभूति “शातोऽयं घटः? इस रूप.में हुआ करती है। | र 
इस धर्म को ही “ज्ञातस्य भावः”. [ ज्ञात का होना ] 'झतता' ह | 
कहा गया है | 
इस ज्ञातता की उत्पत्ति शान से होती हे । अतः शातता “का | 
ज्ञान उसका “कारण' | ज्ञातता का अनुभव प्रत्यक्ष रूप से हुआ कल 

` किन्तु ज्ञान की प्रतीति प्रत्यक्षरूप सें नहीं हुआ करती है। ज्ञान की पर| | 
तो “अर्थापत्ति? द्वारा होती है । कारणं के विना' कार्य की उत्पत्ति नही ह ' 
करती है । ज्ञान का कार्य 'ज्ञातता? है । उसकी उत्पत्ति उसके कारूः 
के बिना. होना सम्मब नहीं है.। अतः 'ज्ञातता? की अन्यया [ अर्थात्‌ | 


| | 
बिना ] अन-उपपत्ति [ अर्थात्‌ सिंद्धि न होने ] से ज्ञान की सत्ता सिद्व ह| 
है ।-अतः भाइ मीमांसक के मतानुसार ज्ञान का ग्रहण “ज्ञाततान्ययानुफ| 

. प्रसूता अर्थापत्ति” द्वारा.ही होता है, प्रत्यक्ष द्वारा नहीं । | 
“- ` उपयुक्त विवरण द्वारा यह स्पष्ट हो जाता है कि उपयुक्त अर्थापति 

. ज्ञान की उत्पत्ति का आधार “शातता” ही है । अतः नैयायिक द्वारा शक 


| 
काही खण्डन किया जाना आवश्यक हो जाता है !-- | 


१ 


ज्ञातता' नामक धर्म की उत्पत्ति का निराकरण :-- | 


सिद्धान्ततः इस निराकरण को दो भागों में विभक्त किया बा रछ. 

हे (अ) ज्ञान की विषयता से भिन्न ज्ञातता नाम का कोई पदार्थ गी. 

है। (व) ज्ञान की विषयता का नियामक “ज्ञातता? को स्वीकार को 

दो प्रकार के दोष उत्पन्न होते हैं। पहले हम उक्त निराकरण के प्रथा 
को लेते हैं- | 

न चेतद्यक्तम्‌ । ज्ञानविषयातिरिक्ताया ज्ञातताया अभावात! . | 

ज्ञान की विषयता से भिन्न ज्ञातता नामक किसी पदार्थ का त होगे 

.( एतत्‌ ) [ शतताविषयक भाइमीमांसक का उपर्युक्त ] यह मत (| 
ठीक ( न ) नहीं हे । ( ज्ञानविषयतातिरिक्ताया ) शान-विषयता [ वर्ग] 

विषय होना | के अतिरिक्त ( ज्ञातताया: ) ज्ञातता [ नामक पदार्थ] ५ | 

` ( अमाव,त्‌) अभाव होने से । | 


बेटजञान क द्वारा घट आदि में एक नवीन घर्म उत्पन्न हो जाया क 
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क्तता? नाम से कहा जाता है। इस'शातता के सम्बन्ध में नैयायिक का 
हि बह है कि ज्ञानविषयता [शाव का विषय होना ] के अतिरिक्त “ज्ञातता? 
कोई पदार्थ नहीं हुआ करता है। कोई मी घडा “अयं घटः 
| | ह घडा है ] इस प्रकार के ज्ञान विषय द । इसी को घट की शातता कहा 
| समा जा सकता है। इससे भिन्न शातता! नाम-का कोई पदार्थ हे, 
इह खीकार नहीं किया जा सकता ६. 


` दिक के द्वारा कथित उपयुक्त बाज़ का भवग कर भाइमीमांसक कहता 
| ३ कि शातविषयता का ही नाम ज्ञातता नहीं है । ज्ञातता तो ज्ञानबिषयता 


| ३ भिन्न एक विशिष्ट धर्म है कि जो ज्ञानविषयता का निमित्त हुआ करता है | 
। अतएव ज्ञानविषयता को ज्ञातता का कार्ये कहा जा सकता है अथवा ज्ञातता 


॥ को शनविषयता का कारण कहा जा सकता दै । अपने इसी कथन की पुष्टि 
| 9 माट्ट मीमांसक अपने पक्ष को पुनः स्थापित करते हुये कहते ह: 


ननु ज्ञानजनितज्ञातताधारत्वमेव हि घटादेज्ञोनविषयत्वम्‌। तथा हि 
न ताबंत्‌ तादात्म्येन विषयता विषयविषयिणोघेंटज्ञानयोस्तादात्स्यान- 
| सुपगमात्‌ । तदुत्पत्त्या तु विषयत्वे- इन्द्रियादेरपि विषयत्वापत्ति; 
| इन्द्रियादे्‌रपि तस्य ज्ञानस्योत्पत्ते:। तेनेदमनुमीयते । ज्ञानेन घटे 
_किञ्चिजनितँ येन घट एव तस्य ज्ञानस्य विषयो नान्यः इत्यतो विषय- 
' त्ान्यथानुपपत्तिप्रसूतयाऽथोपत्त्यैव ज्ञातता सिद्धिः, न तु प्रत्यक्षमात्रेण। 


` (शानजनितज्ञातताधारत्वम्‌ ) ज्ञान से उत्पन्न होने वाली ज्ञातता का 
(| आधार होना (एवं) ही ( घटादेः ) धट आदि का ( शानविषयत्वम्‌ ) 
| गगविषयत्व [ ज्ञान का विषय होना अथवा ज्ञान विषयता ] है | ( तथा हि ) 
| भोकि ( विषयविषयिणोः घट्ज्ञानयोः) विषय [ घट ] और विषयी [ ज्ञान ] 
| अ ( तादात््य-अनभ्युपगमात्‌) तादात्म्य स्वीकृत न होने के कारण 
| (तादास्येन ) तादात्म्य [ सम्बन्ध ] से विषयता (न) नहीं वन सकती 
|? । यदि ( तदुत्पत्त्या ) तद॒त्पत्ति [ जिस वस्नु से जो ज्ञान उत्पन्न होता है वही 
खु उस ज्ञान का विषय है ऐसा मान लिया जाय ) से ( विषयत्वे ) विषयताः 
| भग छौ जाये तो ( इन्द्रियादेः अपि ) इन्द्रिय आदि [ आदि पद से आलोक ] 
| हे (तस्य ज्ञानस्य ) उस ज्ञान की ( उत्पत्तेः ) उत्पत्ति होने से ( इन्द्रियादेः 
| थि इन्द्रिय आदि का मी ( विषयत्वापत्तिः ) विषयत्व होने छगेगा 
1 इन्द्रिय तथा आलोक आदि भी घटज्ञान के विषय कहळने लरे । ] 
॥ हे [ तादात्म्य अथवा तडुसत्ति अथवा अन्य किसी ४ प्रकार - 
| एम, का, उपाव जस, न होने ते... मई, अवण यते) ब 
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अनुमान किया जाता है कि ( जञानेन) शान ने ( घटे,) घर में (| 

कुछ [ ज्ञातता रूप धर्म ] ( जनितम्‌) उत्पन्न कर दिया है ( र 

" कारण (घट एंव ) घट ही ( तस्य ) उस ( ज्ञानस्य ) शान का (| अ 
बिषय होता है, ( अन्यः न) अन्य [ पटं आदि ] ( न ) नहीं । (इतत | 

. अतएव (विषयत्बान्यथानुपपततिप्रसूतया) विषयता की अन्यथा [ अर्थात्‌ $7 

के बिना | अनुपपत्ति [ सिद्धि न होने ] से उत्पन्न ( अर्थापत्या ) म 
[ प्रमाण ] द्वारा ( एवं ) ही. ( ज्ञातता सिद्धि! ) ज्ञातता की सिद्धि शेते | 

( प्रयक्षमात्रेण ) केवल प्रत्यक्ष से ही,( न ) नहीं |. 


आइमीमांसक के कहने का अभिप्राय यह है कि जिस पदार्थ इन 
वस्तु में शातता रहा करती है वह वस्तु अथवा पदार्थ ही किसी झा 
विधय कहा गया है। शानता से ज्ञानविषयता की उत्पत्ति होती है। क|: 
ज्ञानविषयता ज्ञानता का कार्य हुआ । इस ज्ञानविषयता से भी अश] 
द्वारा ज्ञातता की सिद्धि हुआ करती है । 


.इस विवेचन में विचारणीय विषय तो यह है “घर? को "धर 
. विषय किस आधार पर स्वीकार: किया जाय ! जो भी आधार बेग 
विषयता का नियामक होगा । -मारतीय-दशेनों में उक्त विषयता के नि 

के रूप में प्रायः:दो प्रकार के निमित्तं अथवा आधारों को स्वीकार क्याम, 

है ( १.) तादात्म्य तथा (२) तदुत्पत्ति । “तादात्म्य? से अभिप्राय हेत] 

तद्रूपता अथवा तदाकारता का । घट-हान आदि का घट आदिके | 
तादाम्म्य दै । अतः घट आदि ही घट-शान आदि के विषय कहे वा|| 
घट-जाने घट के ही साथ ज्ञात होता है, पट के साथ ज्ञात नहीं होता। क. 
घट में ही घरज्ञान का तादात्म्य संभव है, पट आदि में नहीं। अतं] 
ही घरञ्चान का विषय हुआ करता है, पट आदि नहीं | ह 


शान तथा बिषय के तादात्म्य के भी दो प्रकार माने र ये हैं। प्रथमं 

तो विज्ञानवादी बौद्धो का मत है कि घट आदि प्रत्येक गह्य-पदाथ) प्र 

आदि के ही आकार हैं | अतः घट आरि का घट शान आदि के सांग) 

अथवा तादात्म्य निश्चित है । घट आदि पदार्थ जिस घट ज्ञान आदि के बर. 

हुआ करते हैं, वे घट आदि ही उस घट-ज्ञान आदि के विषय मी कहलगे। | 
सौत्रान्तिक बौद्ध सम्पदायवादियो को दूसरा प्रकार अभिमत है। | 

मत यह है कि घट आदि वाह्म-विषयों की सत्ता घट-ज्ञान आदि से गर 

. सेट आदि विषयों के द्वारा घट आदि के आकार का ही ज्ञान दर्थ 
करता है। परिणामस्वरूप जिस पदार्थ के आकार का ज्ञान हुआ 
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यर धि 1.1 
|, वदार्थ तत्सम्बन्धी शान का विषय* भी कहा जाया करता है; 


_त तथा योगदर्शनों की दृष्टि से भी बुद्धि बिषय के आकार में 
हो जाया.करती है। कहने का तात्पय यह है कि दरष्टा की बुद्धि ही 
| कषषवाकारिता में परिणत हो जाया जडे है। सा 
| इस विवेचन से स्पष्ट हो गया है कि तादात्म्य अथवा तदाकारता द्वारा 
| हु शनविषयता का्‌ नियमन हो जायगा ।? अतः ज्ञानविषयता के नियमनार्थ 
तताः नामक धम कौ कल्पना करना असंगत ही है। | 

| इस पर माझ्ट मीमांसक का कहना है कि उपयुक्त तादात्म्य अथवा 

| तदाकारता द्वारा ज्ञान-विषयता का नियमन किया जा सकना संभव ही नहीं 

| करि शान के विषय जो “घट आदि पदार्थ हैं, वे समी बाह्म-पंदार्थ हैं, 
अर्थात्‌ घट आदि विषयों की स्थिति तो शरीर से बाहर ही है और घरज्ञान 
आदि विषयी [ जिसका कोई विषय हुआ करता है। | की स्थिति आन्तरिक 
| फिर जब दोनों [ घट “विषय? तथा घटशान विषयी? | की स्थिति प॒थक- 
क स्थलों पर अवस्थित है तो फिर दोनों का तादात्म्य अथवा तदाकारता 
का हो सकना कैसे संभव हो सकता है ! अतः तादाल्य के आधार पर शन. | 
| ता की व्यवस्था नहीं की जा सकती है | र 
| यहाँ यह मी स्पष्ट कर देना अनावश्यक न होगा कि तादात्म्य द्वारा 
| इन की विषयता का नियमन किया जाना न तो मीमांसक को ही स्वीकृत. है 
बौर न नैयायिक को ही । अतः दोनों ही पक्षों को दृष्टि में “तादात्म्य? को 
बिषयता.का नियामक कहा जाना अभीष्ट नहीं है । 

टळे अत्र रहा विषयता के नियामक के रूप में 'तदुत्पत्ति? नामक आधार का 
खकार किया जाना । 'तदुत्पत्तिः का अर्थ है-“तरमाद्‌ उत्पत्ति? अर्थात्‌ उससे 
इतति! तारपर्यं यह है कि जिस ज्ञान की उत्पत्ति जिस पदार्थ से होती है वह 
(रही तत्सम्बन्धी ज्ञान का विषय हुआ करता है, अन्य नहीं । जैसे-घट- 
| न ख होता है, पट से नहीं | अतः घर दी घट्डान का विषय 
|| एव उस के आदि नहीं । अतएव प्रत्येक ज्ञान के उत्पादकत्व सि 
| नक्ष त के विषयत्व का नियमन हो बावा | डा | 

| बया जाना अर ( अथवा विषयत्व ) के नियमनार्थ ज्ञातता? का कल्पना 
ह. त ही है। 

॥ हर का कथन है कि “तदुत्पत्तिः सम्बन्धी उक्त आधार भी विषयता 
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होगा और तदुत्पत्ति के सिद्धान्तानुसार वह घट ही उस ज्ञानका विषय. 
इसी प्रकार चक्षु और आलोक ( प्रकाश) को भी उक्त न ह त 
मानना होगा क्योंकि चक्षु तथा आलोक भी उक्त ज्ञान के उत्पादक हैं। हो ( | 
घ॒क्षु तथा आलोक को उक्त ज्ञानका विषय नहीं माना जाता । इसके 
आत्मा का मन के साथ, मन का इन्द्रिय के साथ और इन्द्रिय काडा! 
साथ सन्निकषे होने पर ही ज्ञान की उपपत्ति हुआ करती है । अतः 
मन और इन्द्रिय को भी शान का उत्पादक मानना होगा तथा ये मोर |. 
के विषय हो जावेंगे किन्तु इन सबको भी ज्ञान का विषय नहीं माना र 
हे । अतः 'तडुत्पत्तिग के आधार पर भी ज्ञान की विषयता का नियमन छ| 
जाना संभव नहीं है । iE 1३ 
ऐसी स्थिति में कुमारिळ भट्टका यह कहना है कि शान की कित. 
` का तादाल्म्य, तढुत्पच्चि आदि किसी अन्य नियामक के सिद्ध न होते 
कारण यह अनुमान कर लिया जाता है कि घट आदि पदार्थो के से| 
उन उन पदार्थो में किसी धर्म की उत्पत्ति हुआ करती है । और उस प्रन 
आश्रय घट आदि पदार्थ हुआ करते हँ । अतः आश्रय होने से ही घट ब 
पदार्थ घट-शान आदि शानों के विषय हो जाया करते हैं। इस प्रकार 
जो धमं उत्पन्न होता है उसीका नाम “ज्ञातता? है । (घट? इत्यादि पार 
के शान से घट आदि पदार्थों में ही इस “ज्ञातता? नामक धर्म की उत]. 
होती है, पट आदि पदार्थों में नहीं । कहने का अभिप्राय यह है कि थोप 
जिस शान से उत्पन्न शातता का आधार हुआ करता है वही पदार्थ उस | 
का आधार मी हुआ करता है | अतः घट पदार्थ घट-ज्ञान का ही विषय हेग |. 
है और पट? पदार्थ पट-ज्ञान का ही । ऐसा नहीं होता कि घटशान का किए 
पर आदि अन्य पदार्थ हों और परज्ञान का विषय घट आदि अन्य पदार्थ है| 
सेवम्‌। स्वभावादेवविषयविषयितोपपत्तेः। अर्थज्ञानयोरैताइर | 

एव स्वाभाविको विशेषो येनानयोविंषयविषयिभावः । | 
लने र 8 से स्पष्ट हो गया है कि “जातो मया घट?” केवढ | 
है शातता की सिद्धि नहीं होती है किन्तु उक्त रीति से गन 
ढा स्यादचि से उत्पन्न होने वाली अर्थापत्ति द्वारा मी जु [ र 
< हुआ करती हे | ऐसी स्थिति में ज्ञातता नामक अतिरिक्त म | 


॥ 
i 
| 
h 


अस्तित्व को स्वीकार करना उचित ही है। 
माइमीमांसक के उपर्युक्त कथन के र 
( विषयविषयितोपपते विरुद्ध नैयायिक का कथन यह ४ 


चेः ) विषय तथा विषयिभाव के ( स्वभाव 3 
माव से हौ बन जाने से [पी कका 
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कथन ( या ) ठीक नहीं है । ( अर्थज्ञानयोः ) अर्थ और ज्ञान का 
| (कु ] ( एता: ) ला ल ) स्वामाविक ( विशेषः) विशेष _ 
| [तध ] है कि (न) जस अत ) इन दोनों का (विषयविषयिभावः) 
| विधयीभाव हों (एव) हो जाया करता है | [ कहने का तात्य 
पह है कि स्वभाव से ही पदार्थ अथवा वस्तु विषय होता है और ( उसका ) 
| जन विषयी | J 
| दरइमीमांसक का कहना यह या कि घट-ज्ञान से. घर में शातता नाम का 
इ उत्पन्न हो जाया करता है । अतः घट उस घट-शान का विषय कहा 
| ता है | उनका यह. कथन ठीक नहीं है क्योंकि विषयविषयिभाव तो स्वभाव 
भेरी हुआ करता है । घट आदि. पदार्थो का यह. स्वभाव है कि वे (विषय? | 
होते हँ । इसी भाँति शान भी स्वभाव से ही विषयी हुआ करता है) अथवा 
| इत पदार्थ अथवा वस्तु का ज्ञान हुआ करता है वह [ पदार्थ अथवा वस्तु |. 
रीउस ज्ञान का विषय कहा जाया. करता है और शान विषयी कहा जाता है । 
गह तो स्वाभाविक रूप से. [ स्वभाव से ] ही सिद्ध है । इसके लिये किसी 
 द्राधार को बनाना पूर्णतया निरर्थक ही है। यदि आप यह कहें कि पदार्था 
अथवा वस्तुओं में ईस प्रकार का स्वभाव क्यों विद्यमान रहा करता है १ तो 
| बह प्र्न करना ही अनुचित है क्‍योंकि जो चीज स्वाभाविक है, उसके बारे 
| क्या सोचा १: 
__ इतरथातीतानागतयोर्विषयर्वं न स्यात्‌ । ज्ञानेन तत्र ज्ञातताजननाः' 
| सम्भबादसति धर्मिणि घर्मेजननायोगात्‌। ् 
| किव्व, ज्ञातताया अपिस्वज्ञानविषयत्वात्‌ तत्रापि ज्ञाततान्तर 
|| सञ्गस्तथा चानवस्था। अथ ज्ञाततान्तरसन्तरेणापि स्वभावादेव 
विषयत्वं ज्ञाततायाः एवं चेत्‌ तर्हि घटादावपिं कि ज्ञाततयेति। _ 


| . 
| शातता के आधार पर विषयता को. मानने में दोःदोष अधानरूप से | 

'उतन्न होंगे। | 

| (व) [ १] ज्ञातता को विषयता का नियामक. भानने सें 

र गेथम दोष कोणा ; के 

प (इतरथा ) अन्यथा [ यदि ज्ञान से उतपन्न ज्ञातता को ही विषयविषयौः 

| झारा आधार माना जाय तो] ( अतीतअनागतयोः ) अतीत तया 

छ [ पदार्थों ] का ( विषयत्वम्‌) विषयत्व (न स्यात.) नहीं हो 

भनि ( धर्मिणि ) घमा . [ अतीत, अनागतःपदायों. ] (असति ) | के 

>> न_ होत प्र, घाजतत ण्यग्रोग्रर 0 गे, ५ वादा [ ized प षे की न 


| द्या गया 
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उत्पत्ति का योग न होने. [ अर्थात्‌ ज्ञातता नामक धर्म की उत्पत्ति य 
होने ] के कारण ( शानेन ) ज्ञान से ( तत्र) उन [ अतीतअभागत he 
` में ( ज्ञातताजनन-असंभवात्‌:) ज्ञातता की उत्पत्ति का होना असंभव हा | 
(व) [२ ]--ज्ञातता को विषयत्व का नियामक मानो 
द्वितीय दोष :-- 
(किञ्ज ) और [ दूसरा दोष यह भी होगा कि ] ( ज्ञाततायाः | 
शातता के भी ( स्वज्ञानविषयत्वात्‌ ) अपने [ ज्ञातताविषयक ] जञ : 
- विषय होने से [ अर्थात्‌ शातता मी अपने ज्ञातताविषयक-ज्ञान का गि 
हुआ करती है अतः ] '( तत्र-अपि ) उसमें भी ( शञततान्तरपसङ्घ दूर 
ज्ञातता के मानेने का प्रसङ्ग उत्पन्न होगा ( च) और (तथा ) ऐसा माग 
में (अनवस्था ) अनवस्था दोष आयेगा | - ( अथचेत ) और यदि [न| 
अनवस्था दोषः को -वचाने के लिये शातता में ] ( ज्ञततान्तरम्‌) दस 
शातता के ( अन्तरेण अपि ) [ माने ] विना ही. ( स्वभावात्‌ एव.) सग] 
से ही ( ज्ञाततायाः ) ज्ञातता का ( विषयत्वन्‌ ) विषयत्व हो (ति ) बे । 
(एवम्‌ ) ऐसा मानने पर ( घट-अ/दौ-अपि ) घट आदि में भी ( ्ञततग)| 
शातता को मानने से (किम्‌) क्या लाम ! [ जैसे बिना दूसरी शत 
के माने ही.ज्ञातता. स्वंविषयक ज्ञान का विषयक हो सकती है उसी प्रन्न | 
घट इत्यादि को भी जानता के विना ही स्वभाव से ही ज्ञान का विषय सौ | 
किया जा सकता है। ऐसी स्थिति में उन घट आदि में ही ज्ञाततारुपश | 
के उत्पन्न होने सम्बन्धी बात को मानने की क्या आवश्यकता है! |: 


. इस विवरण से यह स्पष्ट हो जाता है कि यदि शातता को विषयता अर | 
विषयत्व का नियामक माना जायगा तो उक्त सिद्धान्त में दो प्रकार के दष | 
की उत्पत्ति होगी । प्रथम तो, यह कि अतीत तथा अनागत पदार्थ सरे | 
विषय ही न हो सकँगे । “गत दिवस मेघों से आच्छादित था, आगामी वि | 
मी मेघो से आच्छादित रहेगा |? अथवा “विगत दिवस में छू चल रही गौ 

आगामी दिवस भयंकर छू चलेगी” | इत्यादि ज्ञानो में अतीत तथा अराग | 
( भावी अथवा भविष्य में होने वाले ) विषय भी तो हमारे ज्ञान के कि! | 
बना करते हैं | यदि ज्ञातता के आधार पर हो किसी पदार्थ:अथवा बे 
शान का विषय स्वीकार किया जायगा तो अतीत और अनागत सी 
विषय हमारे शान के विषयं ही न हो सकेंगे क्योकि बिन विषयों अथवा पगे. 
आदि कौ विमानता हुआ करती है उन्हीं में किसी धर्म की उति ग 
संमव हे! किन्तु जो विषय अथवा पदार्थ आदि भूतकालीन हैं. अथवा भी | 
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होते बाळे हॅ, उन विषयों अथवा पदार्थों' की बिद्यमानता बर्तमान में तो 
होगी ही नहीं | फिर उनमें किसी धम की उत्पत्ति का. होना कैसे संभव हो , 
है! इससे स्पष्ट है कि हमारे वत्तमान ज्ञान के द्वारा अतीत अथवा 
अनागत पदार्थो आदि में शातता की उत्पत्ति न हो सकेगी और इस भाँति 
अतीत अथवा अनागत सम्बन्धी पदार्थं आदि हमारे ज्ञान के विषय मी न 
क सकेंगे | किन्तु लोक में इसके विपरीत दृष्टिगोचर होता दै अर्थात्‌ अतीत 
| अथवा अनागत पदार्थ भी हमारे ज्ञान के विषय बना करते हैं । ऐसी स्थिति में 
 बतता),कों विषयता अथवा विषयत्व का नियामक मानना उचित नहीं है | 


इसी प्रकार दूसरा दोष अनवस्था सम्बन्धी दोष है । वह यह है कि “यह 
' ज्ञातता है?, मैंने ज्ञाततो को जान लिया? इस प्रकार से ज्ञातता भी तो हमारे 
ज्ञातता सम्बन्धी ज्ञान का विषय बनेगो तथा इस ज्ञातता को ज्ञान का विषय 
' प्रानने के लिये एक अन्य ज्ञातता की मी आवश्यकता स्वीकार करनी होगी । 
| इसी भाँति उस दूसरी ज्ञातता को भी ज्ञान का विषय बनाने हेतु एक तृतीय- 
` शातता की आवश्यकता पड़ेगी । इस प्रकार अनवस्था दोष उत्पन्न होगा। 
इस पर यदि भाट्टमीमांसक यह कहें कि ज्ञातता को शान का विषय 
| बनाने के लिये किसी अन्य श्ञातता की कल्पना नहीं करनी होगी क्योंकि वह 
| तो स्रभाव से ही ज्ञान का विषय हो जायगी । तो फिर ऐसी स्थिति में अच्छा 
| यही होगा कि घट आदि पदार्था को भी स्वभाव से ही ज्ञान का विषय स्वीकार 
[| कर लिया जाय । इस प्रकार की स्थिति में ज्ञातता को मानने की आवश्यकता 
हीन पड़ेगी । 
| उपयुक्त दोषों के कारण ज्ञातता सम्बन्धी सिद्धान्त ही निरस्त हो जाता 
| हे। फिर इस आधार पर ज्ञातता द्वारा ज्ञान तथा झानगत प्रामाण्य-दोनों का. 
| ही अर्थापत्ति द्वारा ग्रहण किये जाने सम्बन्धी सिद्धान्त भी समास हो जाता है। 
| हर इसी आधार पर निर्मित प्रामाण्य सम्बन्धी स्वतोग्राह्मल का सिद्धान्त मी 
स्त हो जायगा । किन्तु यदि फिर भी 'दुजेन-दोष? न्याय से थोडी देर के 
शातता? को स्वीकार भी कर लिया जाय तो मी उससे “स्वतः प्रामाण्य? 
कौतिदड्धि न हो सकेगी । अब इसी का कथन तकमाषाकार करते हैं :-- 


अस्तु वा ज्ञातता तथापि तन्मात्रेण ज्ञानं गस्यते ज्ञातताविशेषेण 
| या गज्ञानाव्यभिचारिणा प्रासाण्यासति कुत एव ज्ञानग्राहकम्राह्मता 
कार । अथ केनचिज्ज्ञातताविशेषेण प्रमाणज्ञानाव्यभिचारिणा 
|: भिता नित माण्ये सहँव ह्येते । एवं चेदम्नामाण्येऽपि शक्यभिद्‌ 
F | प शातता वशेषेण अस पाङ ताई मिचारिणा ज्ानाओसा ह 
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सहैव गृह्येते इत्या्रामाण्यमपि स्वत एव गृह्यताम्‌ । अ वसप | | 
' परतस्तर्हि प्रामाण्यमपि परत एव गृह्मताम्‌ । जञानम 
इत्यर्थः । 

(३) प्रामाण्य सम्बन्धी स्वतोग्राह्मत्ब का निराकरण :-- 


(वा ) अथवा [ दुर्जन तोष न्याय से ] (शातता ) शातता को ( अणु 
मान मी लिया जाय ( तथापि) तो मी ( तन्मात्रेण ) श्ञाततामात्र' [ अक | 
यथार्थशान तथा अयथार्थंज्ञान दोनों ही अथवा सभी प्रकार के जनों से उत्त | 
होने वाळी सभी प्रकार की ज्ञातता ] से ( जानम्‌) ज्ञानका ( गम्यते) अर | 
किया जाता है और ( प्रमाणशानाव्यभिचारिणा ) प्रमाग-जञान की अव्यमिष-| 
रिणी [ अर्थात्‌--यथार्थज्ञान से उत्पन्न ] ( ज्ञातता|वरोषेण ) किसी “शतत | 
विशेष! से ( प्रामाण्यम्‌) प्रामाण्य [ का ग्रहण किया जाता है।|| 
(इति) इस प्रकार ( प्रामाण्यस्य श्ञानग्राहकग्राह्मता ) ज्ञानग्राहक साख |. 
के द्वारा प्रामाण्य की आह्यता (कुतः एव) कहाँ रही ! (अब)| 
और ( प्रमाणज्ञान।व्यमिःचारिणा ) प्रमाणज्ञान की अव्यमिचारिणी [ अर्घा | 
यथार्थज्ञन से उत्पन्न हुयी ] ( केनचित्‌) किसी ( ज्ञातताविशेषेण ) विशे | 
प्रकार की शातता से (ज्ञानप्रामाण्ये ) ज्ञान और प्रामाण्य ( सदैव सेते) | 
का अहण साथ ही हो जाता है, ( चेत्‌ एवम्‌ ) यदि ऐसा कहो वे | 
(इदम्‌) यही वात (अप्रामाण्ये अपि) अप्रामाण्य "के बारे में मो| 
( वक्तुं शक्यम्‌) कही जा सकती है कि ( अप्रमाणजानाव्यमिचारिणा ) अप 
माण ज्ञान की अव्यभिचारिणी [ अर्थात्‌ अप्रमाण-ज्ञान के स।थ नियम से रहे | 
वाळी ] ( केनचित्‌) किसी ( ज्ञातताविशेषेण ) विशेष प्रकार की शातता | 
[ अयथार्थ अथवा भ्रम-ज्ञान से उत्पन्न हुयी ज्ञातता ] से ( ज्ञानाप्रामाणे) | 
ज्ञान और अप्रामाण्य का ( सहैव गृह्येते ) ग्रहण मी साथ ही हो जावाहै। | 
( इति ) इस प्रकार (अप्रामाण्यम्‌) अप्रामाण्य को (अपि) मी ( खतास) 
स्वतः ही ( ग्ह्मताम्‌ ) मानना होगा । [ किन्तु माइमीमांसक इसको गँ | 

. मानते हैं | वह तो प्रामाण्य को स्वतः और अप्रामाण्य को परतः ही मानते र 
इस स्थळ पर नेयायिक का कहना यह है कि इस युक्ति के आधार परया | | 
मामाण्य और अप्रामाष्य दोनों को हो स्वतः मानना चाहिये अथवा दोगों | 
ही परतः ]। (अथ) और. यदि ( एवम्‌ अपि ) ऐसा होने पर मी आ 
( अप्रामाण्यम्‌ ) अप्रामाण्य को ( परतः ) परतः ही मानते हों (वर) 
( मामाण्यं अपि ) प्रामाण्य को भी ( परत एच रः हो यता) 
मानना चाहिये । यहाँ “परतः से अभिप्राय है ( शानआहकादन्यत इल 
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फिर भी यदि “ज्ञातता? को 12 मी लिया जाय तो भी ज्ञानग्राहक तथा 
प्रामाष्य-माहक सामग्री एक नहीं हो सकेगी। दोनों को प्रथकप्रथक रूप में « 
खीकार करना होगा क्योंकि ज्ञान का ग्रहण तो प्रत्येक ज्ञातता [अर्थात ज्ञातता 
त्र] से होगा । व्वाहे वह ज्ञातता यथार्थःशान से उत्पन्न हुयी हो अथवा 
अयथार्थ ज्ञान से । इन दोनों ही प्रकार के ज्ञानों से उत्पन्न होने वाढी ज्ञातता 
| के द्वारा उस [ ज्ञातता ] के कारणभूत 'ज्ञःन? का अर्थापत्ति से बोध हो 
' जायेगा | कन्दु इस दोनों प्रकार की ज्ञातता से प्रामाण्य का ग्रहण किया जाना 
| समव नहीं है, क्योकि प्रामाण्य का अहण तो केवळ वही शातता करा सकेगी 
| जिसकी उत्पत्ति यथा थे ज्ञान से हुयी हो। ऐसी स्थिति में शान-प्राहक सामग्री 
तो 'शततामात्र” [ अर्थात्‌ प्रत्येक प्रकार कौ ज्ञातता ] ही होगी और प्रामाण्य- 
ग्राहक-सामग्री केवल यथाथज्ञान से उत्पन्न होने वाली ज्ञातताविशेष ही होगी। 
अतः ज्ञान आहक तथा प्रामाण्य ग्राहक दोनों ही प्रकार की सामग्री में मेद हो 
` जायगा और दोनों एक न होकर एथक एथक्‌ ही होंगी। जब शानग्राहक सामग्री 
पृथक होगी और प्रामाण्बग्र।इकःसामग्री एथक्‌ होगी तो फिर ऐसी स्थिति में 
(स्वतः.प्राम।ण्यः भी सिड न हो सकेगा | लिः है 


: इसके उत्तर में भाइमीमांसक यह कह सकते हैं कि ज्ञान से जो शातता 

बिशेष उत्पन्न होगी उसके द्वारा हो ज्ञान तथा ज्ञानगत प्रामाण्य दोनों का एक 
साथ ही ग्रहण हो जायगा । और इस प्रकार ज्ञानग्राइक सामग्री तथा प्रामाण्य 
ग्राहक सामग्री दोनों ही एक हो जायेगी तथा इस ही आधार पर प्रामाण्य का | 
| ख़तोग्रह्मव्व भी सिद्ध हो जायेगा। Dn ES 


इसके सम्बन्ध में नैयायिक का यह कथन होगा कि यदि भाइ मीमांसक इस 
प्रकार शान. तथा ज्ञांनगत प्रामाण्य का ग्रहण कर हेये; तो इसौ प्रकार उन्हें 
| प्रामाण्य को भी स्वतोग्राह्य मान लेना चाहिये क्योंकि फिर अप्रामाणिक झन 
से उत्पन्न होने वाळी ज्ञाततारिशेष से ज्ञान तथा ज्ञानगत-अप्रामाण्य दोनों का 
| | अहण हो ही जायगा । अतः शन का आग्रामाण्य भी ख्वतोग्र हो .डायगा । 
| किन्तु माझ्मीमांसक के अनुसार तो अप्रामाप्य परतोगराम ही है। ऊपर दी 
` गयी हुयी युक्ति के आधार पर उन्हें अप्रामाष्य को भी स्वतोग्राह्म ही मान लेता 
| भहिये। यदि इतने पर मी वे सन्तुष्ट नहीं हैं तथा अपाम! को परतोग्राह्म 
| ही मानने पर दृढ रहना चाहते हैं तो उन्हें प्रामाण्य को भी म परतोग्राह्म ही 
` सौकार कर लेना प्वाहिये । यह तो सर्वया अनुचित ही हैकिजिसयुक्तिके 
आधार पर वे प्रामाण्य की स्वतोग्राह्मता सिद्ध करते है उसी युक्त केआधारपर .. 
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परतः प्रामाष्य का अर्थ है “शञनग्राइकसामग्री” तथा शनगत "प्रा | 
आहक-सामग्री? एथक-एथक हैं। £ | | 


अब सर्क॑भाषाकार न्यायामिमत परतः प्रामाण्य का सिद्धान्तपक्ष रद | 
करते हैं :-- | 
प्रामाण्यवाद सम्बन्धी न्यायाभिमत सिद्धान्तपक्षः-- 
ज्ञानं हि मानसप्रत्यक्षेणेव गह्यते हाजा पुनरनुसानेन। तथा; | 
जल्ज्ञानान्तरं जळथिनः प्रवृत्तिदंधा, फलवती, अफला चेति । तत्रया 
फलवती प्रवृत्ति: सा समर्थो तया. तज्ज्ञानस्य याथाथ्येलक्षणं प्रामा& | 
सनुभीयते । ्रयोगइच विवादाध्यासितं जज्ञानं प्रमाणं, समथप्रवृत | 
जनकत्वात्‌ । यन्न प्रमाणं तन्न समर्था प्रबृत्ति जनयति यथा प्रमाणाभार 
इति केवळव्यति रेकी ।. | 
(ज्ञानम्‌) ज्ञान का तो (मानसप्रत्यक्षेण एव) [अनुव्यवसायरुप] म नह |. 
प्रत्यक्ष से ही ( यर्ते ) अहण हो जाता हे । ( पुनः) और फिर (प्रमाण) | 
प्रामाण्य का ग्रहण ( अनुमानेन ) [ प्रदृत्तिसाफब्यमूलक ] अनुमान से किया | 
जाता है | ( तथाहिः) जैसे कि [ “यह जळ है? इस प्रकर के ] उळ्हानाः | 
नन्तरम्‌ ) जळ शान के पश्चात्‌ ( जलार्थिनः ) जलाथीं व्यक्ति की ( प्रवृत्ति) | 
प्रदृत्ति (द्वेधा ) दो प्रकार की होती है [ अथवा हो सकती है ] ( फलवती) |. 
(१) सफला [ प्रदत्त ] ( च ) और (२) ( अफला) विफला [ प्रवृत्ति) | 
( तत्र ) उसमें (या ) जो ( फछवती प्रवृत्ति; ) सफा प्रदत्त है (सा) |. 
( समर्था ) समर्था प्रवृत्ति कहळाती है । ( तया ) उसके द्वारा ( तज्हःनस) | 
उस शान का (याथाथ्थहक्षणम्‌) याथाथ्येरूप (प्रामाण्यम्‌) प्रामाण्य (अनुमीग) | 
अनुमित होता है । ( प्रयोगः च) [ उसके अनुमान वाक्य का ] ग्रगो | 
[ इस परकार होगा ]” ( विवादाध्यासितम्‌ ) विवादग्रसित ( जलज्ञनम्‌) क | 
ज्ञान ( अमाणम्‌ ) प्रमाण है [ प्रतिज्ञा ] ( समर्थप्रवृत्तिजनकत्वात्‌) सम | 
ss का जनक होने से [ हेतु ]; ( यत्‌ प्रमाण न) जो [ झर] 
सा हाँ होता है ( तत्‌ ) वह ( समथो प्रदत्तिम्‌ ) समर्थ [ सफळ ] परि | 
सागमा क द्‌ Me न 
व्यतिरेकी [ अनुमान ] है । हि गह (ककमति 
gl ie यर के ममाप्य तथा अप्रामाष्य दोनों ही 
हि 1 जाता है | जिस कारण-सामम्री द्वारा .१ 
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क्या जाता है अपितु ज्ञान के प्रामाण्य तथा अप्नामाण्य का ग्रहण (अनुव्यव- 
सांय? द्वारा किया जाता ६4:15 .“ ढ 
प्रत्यक्ष प्रमाण के विवेचन में यह स्पष्ट किया जा चुका है कि किसी माँ 
पदार्थ अथवा वस्तुका प हले निर्विकल्पकज्ञान हुआ करता है तथा इस 
[निर्विकल्पक-शान] के पश्चात्‌ सविकल्पक शान हुआ करता है | सविकल्पक- 
श्ञन-ही किंसी अर्थ का निश्चयात्मक शान हुआ करता है। इस सविकल्पक 
शन में नाम, जाति, योडना आदि का निश्चय हो जाया करता है । अतः यह 
निश्चय्रात्मक-शान होता है। इस निश्चयात्मक ज्ञान का स्वरूप है“ 
बः? अर्थात्‌ 'यह घट है? “इदं पुस्तकम?--“यह पुस्तक है? इत्यादि । 
इसी को निश्चयात्मक-ज्ञान कहा जाता हे । इस निश्चयात्मक ज्ञान को ही 
'व्यवसायात्मक-ज्ञान? अथवा “व्ययसाय? मी कहा जाता है | इस व्यवसायात्मक 
ज्ञान के पश्चात्‌ “ज्ञातो मया घटः? अर्थात्‌ “मैते घट को जान छिया? अथवा 
“घटमहं जानामि? अर्थात्‌ “मैं घट को जानता हूँ? अथवा “घरज्ञानबान हम) 
अर्थात्‌ “मैं घट के ज्ञान से युक्त हूँ? इत्यादि प्रकार का ज्ञान उत्पन्न हुआ करता 
है। इस ज्ञान को ही “अतुव्यवसाय? कहा जाता है। यह व्यवसाय. 
अथवा व्यवसायात्मक-ज्ञान के पश्चात्‌ उत्पन्न होने से ही “अनुव्यवसाय? 
कहलाता है | टे 


घट विषयक व्यवसायात्मक-ज्ञान का विषय “घट? हुआ करता है | किन्तु 
घरज्ञानवानहम्‌?? इत्यादि प्रकार का ज्ञान अनुव्यवसाय-ज्ञान है । यह घट-ज्ञान 
का ज्ञान है। इस प्रकार का अनुव्यवसाय जनसाधारण द्वारा अनुभव सिद्ध 
है। इसी को मन से किया गया प्रत्यक्ष अथवा मानस-प्रत्यक्ष कहा गया है| 
अतः न्याय के अनुसार ज्ञान का ग्रहण मानस प्रत्यक्ष द्वारा किया जाता हे । 

किन्तु ज्ञान के-प्रामाण्य तथा ` अप्रामाण्य का ग्रहण मानस प्रत्यक्ष सेन 
होकर प्रदृत्तिसाफल्यमूलक तथा प्रबृत्तिवेफल्यमूलक अनुमान द्वारा हुआ 
करता है | प्रवृत्ति का अर्थ है किसी मी पदार्थ को ग्रहण करने अथवा उसको 
त्यागने के लिये किया गया प्रयास । यह प्रवृत्ति दो प्रकार की होती है (१) 
सफला प्रबृत्ति ( > ) विफला-प्रवृत्ति | सफलाप्रवृत्ति का ही दूसरा नाम समर्था 
पबृत्ति है | जव किसी ज्ञान के आधार परं प्रवृत्त हुये व्यक्ति को ज्ञान के द्वारा 
जोनी गयी वस्तु की प्राप्त हो जाया करती है तो उस व्यक्ति की प्रवृत्ति सफला- 
पइत्ति अथवा समर्था-प्रवृत्ति कही जाती है। किन्तु जब किसी वस्तु के ज्ञान 
आधार पर प्रवृत्त हुये व्यक्ति-को उस वस्तु की प्राति नहीं हुआ करती है 
है, को म्रृत्ति को विफला अथवा सफला प्रदृत्ति कहा जाता है। सफला 
| | “ह ८ COT जातके था भा ध्ये अथवा ०पराप्राएय कालीम क्या या जाता है 2. के 
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तथा अफला-प्रइृत्ति के द्वारा ज्ञान के अयथार्थ्य अथवा अपामाण्य का ष 
किया जाता है । अनुमान के प्रयोग का विवृरण मूल में “प्रयोगश्च ह 


ही है । यहाँ प्रयोग शब्द से तात्पर्य है- अनुमान का पयोगः | उक्त अनुप 
केबळव्यतिरेकी? अनुमान है क्योकि इस स्थळ पर अन्बयम्रिरेकी अनुमृ 
संभावना ही नहीं की जा सकती है | इस अनुमान में सफल्प्रदृत्ति का बर 
जो 'जलज्ञान’ है वही पक्ष है | उसो में प्रामाण्यरूप साध्य की सिद्धि करनी 11 | 
अतः 'प्रामाण्यः ही साध्य है | यहाँ प्राघाण्य से अभिप्राय है शान की यथां | 
अथवा ज्ञान का याथार्थ्य । सफलप्रदृत्ति का जनकत्व ही हेतु है और भरन | 
भास” ही व्यतिरेकी उदाहरण है । - 


अत्र च फलवस्प्रवृ त्तिजनक यज्जढज्ञान तत्पक्ष:, तस्य प्रमाण्य साध | 
याथाथ्येमित्यथेः । न तु प्रमाकरणत्वं, स्मृत्या व्यभिचारपत्तेः हेतु | 
समर्थे्रवृत्तिजनकःवं फलवत्मवृत्तिजनकत्बमिति यावत्‌ । , 

अनेन तु॒केवलव्यति रेक्यनुमानेनाभ्यासद्शापन्नस्य ज्चान्ण | 
प्रामाण्येऽवबोधिते ततृहष्टान्तेन जलप्रवृत्तेः पूर्वमपि तज्ञातीयत्वेन छि | 
नान्वयव्यतिरेक्यनुमानेनान्यस्य ज्ञानस्याभ्यासदशापन्नस्य प्रामाप- | 
` सनुमीयते | तस्मात्‌ परत एव प्रामाण्यं न ज्ञानग्राहकेणैव गृहते इति। |. 


| 


(च ) और ( अत्र ) इस व्यतिरेकी-अनुमान में ( सफलप्रदृत्तिजनकप) | 
सफछ-परबृत्ति को उत्पन्न करने बाला ( यत्‌) जो ( जलशानम्‌ ) जल्न रै | 
( तत्‌ ) वह ( पक्षः ) पक्ष है । ( तस्य ) उसका ( प्रामाण्यम्‌ ) माष | 
( याथारथ्यमित्यर्थः ) अर्थात्‌ याथार्थ्यं [ ही ] ( साध्यम्‌ ) साध्य है । (प्रा | 
करणत्वं ठु न साध्यम्‌ ) प्रमाकरणत्व तो साध्य नहीं है ((स्मृ्या ) समृति 
( व्यभिचारापत्तेः ) व्यभिचारी होने से [ समर्थ अथवा सफल प्रवृत्ति को उस 
करने वाळी स्मृति का भी यथार्थ्यरूप प्रामाण्य ही माना जाता दै | स्मृति म॑ 
प्रमाकरणत्वरूप प्रामाण्य नहीं हुआ करता है। अतः यहाँ प्रामाण्य का अ | 
याथार्थ्यं ही लेना उचित है, प्रमाकरणव नहीं] | यहाँ पर ( सपर्य प्रवृति 
कत्वम्‌ ) समथ प्रवृत्ति का जनक होना ही ( हेतुः ) हेतु है, अर्थात्‌ (प्म 
'डिजनकत्वम्‌-इति ) सफल प्रबृत्ति का उत्पन्न करने वाळा होना । _ | 


( अनेन ) इस ( केवलव्यतिरेकी ) केवलव्यतिरेकी अनु 

न्य व्यतिरेकी अनुमान से (असा 
क य ) अभ्यासदशापन्न ( ज्ञानस्य ) ज्ञान के ( प्रामाण्ये-अव' 
ह माप्य के सिद्ध हो जाने पर ( तदृहष्टान्तेन ) उसको दृष्टान्त स्वीकार 
* नव्य: ) जल के दिये प्रवृत्ति से ( पूर्वे आपि ) पहले भी (तज्जञातीय १ 
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तीव? रूप - [.समथंप्रत्ति-जनक-जातीयत्व ] ( छिङ्गेन ) लिङ्ग से 
'अस्वयव्यतिरेकी-अनुमानेन ) सन्वयव्यतिरेकी अनुमान के द्वारा ( अन्यस्य- 
अनम्यासदशापन्नस्य ) अन्य अनभ्यासदशापन्न (ज्ञानस्य) ज्ञान का मी" 
प्रामाण्यम्‌ ) प्रामाण्य ( अनुमीयते ) अनुमान कर टिया जाया करता है । 
(तस्मात) इसलिये ( परतः प्रामाण्य एव ) परतः प्रामाण्य ही होता है, 
[ खतः कमी नही होता है ] । अर्थात्‌ (अर्थात्‌) ज्ञानग्राइकेणएव ) ज्ञानग्राहक 
दार के ही दारा ( प्रामाण्यम) प्रामाण्य (न सहा) ग्रहीत नहीं होता है. 


ध्रामाण्य? का अर्थ प्रमाकरणत्व किया जाना उचित नहीं है । ऐसा मानने 
पर यथार्थ स्मृति सम्वन्धी ज्ञान का भ Rs क्योंकि न्याय के 
दो प्रकार का माना गया है (१) स्मृति ( ) अनुभव । ये दोने 
ge भेद से दो दो प्रकार केःहुआ क्र ह थाच पा 
| काही नाम प्रमा है तथा इस प्रमा के करणको ही प्रमाण कहा जाता, है । 
` इस भाँति पारिभाषिक “प्रमाण? शब्द द्वारा यथार्थस्मृति का ग्रहण उसमें 
नहीं किया जाता है क्योंकि यथार्थस्मृति प्रमा कें अन्तर्गत नहीं उती है। 
अतः यदि प्रामाण्य का अर्थ प्रमाकरणत्व किया जायगा तो यथाथ स्मृति सम्बन्धी 
' झन का प्रामाण्य ही न हो सकेगा |: ऐसी स्थिति में प्रामाण्य का अर्थ या याथ्यँ 
| ज्ञान अथवा ज्ञान की यथार्थता करना ही उचित होगा । 


ऊपर तक॑भाषाकार द्वारा दिये गये विवरण में 'अम्यासदशापन्न' तया 
| (दनभ्यासदशापन्न? इन दो प्रकार के ज्ञानों का उल्लेख आया है । जहाँ जळ 


|| के शान के पस्चात्‌ उसकी प्राप्ति के निमित्त प्बति भी हो चुकी होती है उत 
| ज्ञान को “अभ्यासदशापन्न ज्ञान? कहा जाता है। इस शान में “समर्थप्रवृत्ति- 


| | जनकत्वात्‌” हेतु ठीक रूप से घट जाता है | 


| जहाँ जलङान के पश्चात्‌ जळ को प्रवृत्ति से पहले ही उस जळशान में 
प्रामाण्य का भी ग्रहण हो जाया करता है उसे “अनभ्यासदद्यापन्न शान” कहा 
| जाता है। इस 'अनभ्यासदशापन्न ज्ञान? में ' समर्थप्रबृत्तिननकत्त्वातः यह 
| हेतु घट ही नही सकता है क्योंकि यहाँ उक्त ज्ञान सेन तो समथअइति 
' [सफल प्रवृत्ति ] ही उत्पन्न हुयी है और न असमर्थप्रहत्ति ही। ऐसी दशा मं 
| उसको समर्थ सफल ] प्रदृत्तिजनक कैसे माना जा सकता है । अतः इस 
` | मकार के 'अनभ्यासद्शापन्न-ज्ञानः के स्थल में प्रामाण्य' के अनुमान के लिये। 
समर्थप्रब्राचिजनकत्वात' के स्थान पर “'समर्थपवृत्तिजनकहानजातीयलात?' हेतु 

रखना ही उपयुक्त है । यह ठीक है कि अनम्थासदापन्नन्ञान' से अमी 


00-0. Mumuk§hu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by 89819० 


उत्पन्न नहीं हुयी है किन्तु यह शान समर्थप्रदत्तिजनक शान के सदशी 
[२ 


a) 


६ 
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जन्य होने से तज्जातीय होता है। अतः इसके आधार पर अन्वय 
मान द्वारा 'अनभ्यास दशापन्न-ज्ञान? के प्रामाश्य का निश्चय किया जा 
० इसको और अधिक स्पष्टता के साथ इस रूप में कहा जा सकता है है 
जिस ज्ञान से पूर्व उस: प्रकार के किसी अन्य शान से सफळप्रवृत्ति का 
ज्ञात नहीं रहा करता है उसमें प्रामाण्य का निश्चय तब तक नहीं हुआक ' 
है कि जब तक उससे मरति का उदय होकर उसकी सफलता नहीं के 
हो जाती, किन्तु जिस ज्ञान से पूर्व उस प्रकार के अन्य शान से सप 
का होना विदित रहता है उस शान में'मामाण्य का निश्चय करने में र| 
लगती क्योंकि उस रकार के पूर्ववर्ती ज्ञान में प्रामाण्य के निश्‍चित इ | 
उसके सजातीयत्वमात्र से ही उसके प्रामाण्य का निश्चय हो जाया करता | 
अतः अभ्यासदशापन्न-ज्ञान में प्रामाण्य का निश्चय होने के पूर्व ही उस जा | 
के विषयभूत अर्थ के सम्बन्ध में मानव-की प्रवृत्ति होती है किन्तु (अनम. | 
सद्शापन्न-शान” से प्रामाण्य का निश्चय हो जाने के पश्चात्‌ प्रति हुन | 
करती है क्योंकि उसमें प्रामाण्य सम्बन्धी निश्चय सुलम हुआ करता है। | 
'प्रामाण्यवाद? सम्बन्धी उपयुक्त विवेचन से न्यायाभिमत निम्नर्गिक् | 
सिद्धान्त का स्पष्टीकरण हो जाता है कि :-- । 
जिन? का ग्रहण सर्वत्र मानस-व्यापाररूप? अनुव्यवसायः से तथा प्रामाण 
का अहण 'अ्रदृत्तिसाफल्यमूडक-अनुमान? से हुआ करता हे । अतः शन तण | 
प्रामाण्य का अहण भिन्न-भिन्न सामग्री द्वारा होने के कारण “जञान्राहकातिरि 


क्तपेक्षत्व” रूप “परतः प्रामाण्य» का स्वीका 
it र किया जाना ही उचित तष | 
युक्तियुक्त हे । श्‌ 


अव “प्रमाण? सम्बन्धी इस : | 
कहते हैं :-- , इस प्रकरण की समाप्ति करते हुये तकंमापाम्र | 


डीड 


t 
| है 
४ 


चत्वार्येव प्रमाणानि युक्तिलेशो क्तिपूवकम्‌ । 


केशवो बालबोधाय याह मवर्णयत ॥ 

( केशव समा || 

१ ) | तकभाषाकार ] केशव मिश्र ने ( बाळतोधाय ) बालकों हे | 
पाधा ) न्याय-शास्त्र के अनुसार ( युक्तिलेशोक्तियूवकर) | 
( प्रमाणानि अयो का उल्लेख करते हुये ( चस्वारि एव) घार हौ | 
॥न ) [ प्रत्यक्ष, न| 


अनुमान, उपमान >] 
( अवर्णयत्‌ ) वर्णन किवा है। ˆ और शब्द ] प्रमाणों के होने 


( इति ) इस प्रका | न ` 
(समासतः ) समाप्त मः प्रमाणपदार्थ; ) प्रमाण नामक पदार्थ का तिल] | 


| 
क 
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प्रमेयनिरुपगस्‌ ie 


्रमेयुनिरूपणम्‌ 
माणान्युक्तानि, अथ प्रमेयाण्युच्यन्ते । छु 


&आत्मशरीरेन्द्रियाथेवुद्धिमन:प्रवृत्तिदोषप्रेत्यमाबफलदुःखापवगोरतु 
प्रमेयम्‌?” इति सत्रम्‌ l 


“असेयो का निरूपण 


| (प्रमाणानि ) प्रमाणों का ( उक्तानि ) कथन किया जा चुका । (अथ) 
| | न [ प्रभाणों ] के पश्चात्‌ ( प्रमेयाणि ) प्रमेयों का ( उच्यन्ते ) कथन किया 
| बताहै 6 I 2 
प्रमेय का साधारण अर्थ है--प्रमा [ अर्थात्‌ यथार्थज्ञान ] का विषय | 

. अखिल बिश्व में प्रमा के विषयों की संख्या का निर्धारण किया जा सकना संभव 
| नही है । विभिन्न दाशनिक-सम्प्रदायों ने अपनी-अपनी दृष्टि से प्रमेय सम्बन्धी 
| पार्या का निरूपण किया है । जैसे वैशेषिक दर्शन में ही द्रव्य, गुण, कर्म, 
सामान्य, विशेष और समवाय इन छै को ही पदार्थ कहा गया है । इसी प्रकार 
| अन्य सम्पदायों ने मी अपने-अपने सिद्धान्तानुसार प्रमेय-पदार्थों की गणना 
| निर्धारित की है ! 
| न्यायशास्त्र में तो प्रमा का विषय [. अर्थात्‌ प्रमेय | उन्हीं को स्वीकार 
, | किया गया है कि जिनके द्वारा मनुष्य को निःश्रेयस [ मोक्ष ] की प्राप्ति में 
सहायता प्राप्त हो । ये वे ही पदार्थ हैं कि जिनके मिथ्याशान से मानव संसार 
| के आवागमन [ जन्म और मृत्यु ] के बन्धन में बँधा रहा करता है तथा 
| गितके तत्तशान से वह संसार के बन्धन से अपने को मुक्त कर लिया करता 
| है। न्यायशास्न में इनकी संख्या १२ कही गयी है। ये हैं :-- 
| (१) आत्मा (>) शरीर (३) इन्द्रिय (४) अथे (५) बुद्धि (६) मन (७) 
|| प्रवृत्ति (८) दोष (९) पेत्यमाव (१०) फल (११) दुःख और (१२) अपवगं । 
| यै बारह (तु ) तो ( प्रमेयम्‌ ) प्रमा के विषय हैं । (इति सूत्रम्‌) यह ` 
| सदशन के प्रथम अध्याय के प्रथम आहिक का नवम सूत्र है | 
| रस सूत द्वारा न्यायाभिमत बारह-प्रमेयों का नाममात्र द्वारा ( १-उद्देश ) 
| अनन किया गया हे । अब उनका क्रमशः (२) लक्षण करते हुये उनकी (२) 

| की जाती है । इन सभी प्रमेयों में आत्मा ही प्रधान है । इस ही कारण, 
| उफ सूच में उसको प्रथम स्थान पर रखा गया है । अतः सर्वप्रथम उस ही का 
| न सण प्रस्तुत हे :-- खु 
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९. र तकंभाषा 


तत्रात्मत्वसमान्यवानात्मा। स च देहेन्द्रियादिव्यतिरिक्त 
_ शरीरं भिन्नो नित्यो विभुश्च । ह 
आत्मा-- 
(तत्र ) उन [ प्रमेयों ] में से ( आत्मत्वसामान्यवान्‌ ) आतवा त 
युक्त [ अर्थात्‌ जिसमें आत्मत्व जाति रहती है उस ही को ] ( आसमा ) ऋ 
[ कहलाती ] दै [ आत्मा? कहा जाता है ।]। (च) और (स) ३ 
( देहेन्द्रियव्यतिरिक्तः ) शरीर और इन्द्रिय से मिनन है । ( | 
` प्रत्येक शरीर में ( मिन्नः ) एथकू-एथक्‌ है, ( नित्यः ) नित्य हे (६) को 
„ ( विसुः ) विशु [ व्यापक ] है । | 
लक्षण के विवरण में यह स्पष्ट किया जा चुका है कि किसी वस्तु केल. 
के द्वारा उस वस्तु का सजातीय तथा विजातीय दोनों ही प्रकार की वस्तुओं ३|' 
भेद दिखला दिया जाया करता है । आत्मा का लक्षण किया गया है- कि. 
आत्मत्व जाति से युक्त हो उसे “आत्मा? कहते हैं |? यहाँ आमा के सबती| 
पदार्थं शरीर आदि समी प्रमेय हैं तथा प्रमाण [ प्रमेय को छोड़कर अगि]. 
पन्द्रह ] आदि सभी विजातीय पदार्थं हँ । इन सभी में “आत्मत्व? नामक ब 
(सामान्य ) नहीं रहा करती है । वह तो केवळ आत्मा में ही रहतीरे। 
अतः आत्मत्व जाति से युक्त “आत्मा? ही है | यही “आत्मा? का लक्षण है 
जन साधारण की यह प्रतीति होती दै कि “में हुँ । इस “मैं” की प्रती | 
का जो आलम्बन है उस ही का नाम “आत्मा” है । 'आत्मा के स्वस्प३| 
सम्बन्ध में पर्यास मत-मेद की उपलब्धि हुआ करती है । उन्हीं के निराकार 
न्याय तथा वैशेषिक शास्र में “आत्मा” के विषय में चार प्रकार की स्थाज़ाब| 
का निर्धारण किया गया है और बह यह कि ( १ ) आत्मा देह आरि र| 
व्यतिरिक्त है । (२) प्रत्येक शरीर में भिन्न-भिन्न है । (३) नित्य है। भौ 
(४) विझु है। 


(१) आमा देह आदि से भिन्न है । यहाँ आदि शब्द से देह, इति | 
तथा मन का ग्रहण किया जाना है | अर्थात्‌ देह, इन्द्रिय तथा मन-इन त 
से भिन्न 'आत्मा' है । घार्वाक-समदायबादियों ने देह, इन्द्रिय तथा मर | 
ही आत्मा कहा है | कुछ चार्वाकों का कहना है कि “दुबळ हो गया हँ न 
थूल हो गया हूँ? इत्यादि प्रतीतियों से ऐसी अनुभूति होती है कि प्रश 
आदि पंचभूतों से निर्मित यह शरीर ही आत्मा है। उनका कथन हए 
एयिबी आदि पंचतत्वों से ही चैतन्य की उत्पत्ति हुआ करती है। अत के 


लि 
<+ 
शट 
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प्रभेय निरूपणम्‌, र 


बह शरीर (देह) ही आमा है | कुछ दूसरे चार्वाको का कहना है कि 
रे बहर हँ”, “मैं अन्धा हूँ? इत्यादि द्वारा “मैं? शब्द द्वारा जो प्रतीवि 


ही आत्मा हैं । कुछ अन्य 'वार्बाको का मत है कि कि सुधुत्ति-अवस्था 
| यों का व्यापार शान्त हो जाया करता है तथा 'मन? से ही सम्पूर्ण 


ही इन उपयुक्त मतों के निराकरण हेतु यहू कहा गया है कि वह आत्मा शरीर, 
| धिय तथा मन से भिन्न है। 
| (९) बह आम्मा प्रत्येक शरीर में एथकू-प्रयक्‌ है। वेदान्तियों के मतानु- 


| साधि भेद के कारण एक “आकाश? ही अनेक रूपों में भासिंत हुआ करता है; 


उती प्रकार से एक दी ब्रह्म उपाधिमेद से नाना रूपों में भासित हुआ करता है। 
लुतः वह है एक ही । अतः इस मत के निराकरणाथ यह कहा गया है (के 
| बह (आत्मा ) प्रत्येक शरीर में भिन्न-भिन्न है। 


(३) वह ( आत्मा ) नित्य है। बौद्धों का कथन है कि बिज्ञान आदि 
| पचस्कन्ध' ही “मैं” का आलम्तन हैं तथा क्षणिक हैं । क्षणिक होने के कारण 
बह "मैं? ही प्रतिक्षण 'नवीन?-'नवीन? उत्पन्न होता रहता है तथा नष्ट मीहोग 


(४) चतुर्थं स्थापना है--आत्मा विशु अर्थात्‌ व्यापक दै । रामानुद 
| स्दायवादी लोगों ने “आत्मा? को अणु परिमाण वाळा बतळाया है। इसके 
| विपरीत जेन मतांबळम्त्री तो यह मानते हैं कि आत्मा शरीर के समान परिमाण 
गद्य है | छोटे शरीरों में छोटा तथा. बड़े शरीरों में बड़ा । अतः इन्हीं मताव- 
जं के उक्त सिद्धान्त के निराकरणार्थ उत्तको विध अर्थात्‌ व्यापक! कहा 
| ग्रा है। 
| रहीं चारों स्थापनाओं की पुष्टि के लिये तकमाषाकार द्वारा कस्य! 
h यों प्रस्तुत की जा रही हैं :-- . 
` सच सानसप्रत्यक्षः। विप्रतिपत्तौ तु बुद्धयादिगुणढिङ्गकः । तथाहि 
की (१. त एव । ४ 
ह|") आत्मा का देह ( शरीर ), इन्द्रिय आदि से भिन्न होना-- 2 
| (ह (स) वह [आत्मा] ( मानसप्रत्यक्षः ) मानसप्रत्मक्ष का विषय 
न, पत्त तु ) [ अपना आत्मा मानस प्रत्यक्ष का विषय है । दूसरे के 
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है उससे शात होता है कि “भै” शब्द वाच्य इन्द्रियो ही हैं। अतः > 


१० `~ 


 द्रापारों की सिद्धिं हुआ करती दै । अतः 'मन? ही “आत्मा? है। चार्वाकों के ॥ 


शार वह आत्मा (ब्रह्म ) एक ही है किन्तु जेसे घटाकाश, मठाकाश आदि 


हाव गुणाः अनित्यत्वे सत्येकेन्द्रियमात्रम्रादवत्वात। गुणच | 


Ee 


र 


९ 


अन्दर आत्मा विद्यमान है अथवा नहीं, इस प्रकार का] मतमेद क | 
८ सन्देह ] होने पर तो ( बुद्धयादिगुणलिङ्गक' ) बुद्धि आदि गुण हिल | 
है [ अर्थात्‌ बुद्धि आदि गुण रूप ढिङ्ग के द्वारा वह अनुमान किये बाने 8| 
होता है अथवा बुद्धि आदि गुणो क द्वारा वह अचुमय हुआ करता है i 
(तया हि ) जैसे कि [ इद्धि आदि गुणों के द्वारा आत्मा की सिद्धि का फर 
यह है कि-- ] ( बुडि-आदयः-तावत्‌ ) बुद्धि आदि ( गुणा: ) गुण है [३ 
आदि पद द्वारा आत्मा में रहने वाले सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रत ४) | 
सभी गुणों का ग्रहण किया जायगा । ] ( अनित्यत्वे सति ) अनित्य होते | 
(एकेन्द्रियमात्रग्राह्मत्वात्‌ ) केवळ एक इन्द्रिय से ही अहण किये जाने छे 
होने से | ('च ) और ( गुणः ) गुण ( गुणी आश्रितः एव ) गुणी के आहि 
रहा करता है । | 
शरीर आदि से मिन्न आत्मा है इसका प्रमाण आत्मा का मानस] 
होना ही दै । मानवमात्र को “मैं हूँ” इस प्रकार का मानस्रलक्ष छा 
करता है | इस प्रकार का यह मानसम्रत्यक्ष ही आत्मा की सिद्धि में प्रा 
हे । मन नामक इन्द्रिय [ अन्तः = अन्दर की, करण = इन्द्रिय अर्थात्‌ अर] 
करण = मन | द्वारा होने वाले प्रत्यक्ष का ही नाम “मानस प्रत्यक्ष! है।% 
हूँ” इस प्रकार का प्रत्यक्ष मन नामक इन्द्रिय के द्वारा ही हुआ कला 
नेत्र आदि वाह्म-इन्द्रियों द्वारा नहीं । इसकी सिद्धि के लिये निम्मिहि| 
युक्तियाँ दी जा सकती हैं > । 
शरीर ( देह ) का प्रत्यक्ष तो नेत्र अथवा त्वचा नामक बाह्म-इन्द्रियों छ| 
ही हुआ करता है । मन से शरीर का प्रत्यक्ष नहीं हुआ करता | इनि] 
वस्तुतः अतीझिय हैं, अत; उनका तो प्रत्यक्ष होता ही नहीं है | उनकी गि) 
तो अनुमान-प्रमाण द्वारा करनी होती है । इसी माँति मन मी प्रत्यक्ष किवे ब 
योग्य नहीं है। उसकी भी सिद्धि अनुमान द्वारा ही हुआ करती है। ऐ 
स्थिति में “मैं हूँ?” इस प्रकार के मानस-प्रत्यक्ष द्वारा जिसकी प्रतीति कौर 
है, वह शरीर, इन्द्रिय तथा मन-सभी से सर्वथा भिन्न है तथा उती का 
आत्मा है। ॥ 
उपर्युक्त विवेचन द्वारा यह स्पष्ट हो जाता है कि आमा की सिदि मल 
प्रत्यक्ष द्वारा ही हो जाती है । ! $1 - | 
अब यहाँ पूर्वोक्त तीन प्रकार के चार्वाको द्वारा प्रस्तुत तकों के आश! 
शरीर, इन्द्रिय तथा मन को: ही “आत्मा? माना जा सकता है क्योंकि झं 
विभिन्न प्रकार की “में? सम्बन्धी गरतीतियाँ, होती ही हैं । फिर ऐसी स्वि 
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वय तथा मन से भिन्न आत्मा की सिद्धि कैसे की -जा सकती दै! 
उर में कहा गया है कि: ?. किली 

| स्थिति में बुद्धि [ चान ] आदि गुणें के द्वारा शरीर, इन्द्रिय आदि से 

आत्मा का अनुमान किया जा सकता है । इसील्यि बुद्धि [ ज्ञान ¦, सुख, 


च 


स इच्छा आदि सुगो को ही आत्मा का ढिङ्ग [ अर्थात्‌ ज्ञापक ] कहा 
या है| इस सम्बन्ध में इस प्रकार के अनुमान का प्रयोग करना: होगा कि 
| [शन ] आदि गुण हैं तथा गुण किसी गुणी के ही आश्रित रहा करते हैं | 
| तः बुद्धि [ज्ञान ] आदि गुणों का भी आश्रय किसी को होना चाहिये। 
्णाभ्रयो द्रव्यम्‌? के अनुसार गुणों का आश्रय द्रव्य ही हुआ करता है। 
| अत; बुद्धि [ ज्ञान ] आदि गुणों का जो भी आश्रय होगा वह मो कोई द्रव्य ही 
| होगा | न्वायशास्त्र में ९ ही द्रव्यों को स्वीकार किया गया हे। आत्मा को 
| इकर बे द्रव्य भी आठ ही शेष रह जाते हैं । और ये हैं--पंचभूत [आंकाश; 
| इदु, अग्नि, जल और एथिवी |, दिशा, काळ तथा मन | ये आठो बुद्धि [शन] 
आदि गुणों के आश्रयभूत “गुणी” हो ही नहीं सकते हैं। अतः इन आठ ट्रय 
प्ले अतिरिक्त बुद्धि आदि गुणों का आश्रय नवम द्रव्य मानना होगा। वह 
| आमा ही है । इस बात को परिशेषानुमान द्वारा आणे सिद्ध किया जायगा । 


{| अत्र यहाँ यह विषय विचारणीय, हो गया है कि बुद्धि [ ज्ञान | आदि गुण 
क| ही हैं। अथवा नहीं ! बुडि आदि को 'गुण' सिद्ध करने के लिये [ बुद्धयादयुः 
| फ ] 'अनित्यत्वेसति एकेन्द्रियमात्रग्राह्मत्वात्‌? यह हेतु दिया गया है | यदि 
| यहाँ “प्रहमत्वात्‌? इतना ही हेतु रखा गया होता तो अनुमान-प्रमाण से ग्रहण 
र | किये जाने योग्य परमाणु रूप द्रव्य में भी गुण का लक्षण चला गया होता | अतः 
'ग्रह्ववातः के साथ "इन्द्रियः पद को भी जोड़ा गया | 'इन्द्रियप्राह्मत्वातृ१ इतना 
| कहने से परमाणु में उक्त लक्षण अतिव्याप्त नहीं होगा क्योंकि वह [परमाणु]तो 
| रिर्य न होकर अनुमानग्राह्म ही है | फिर यदि 'इन्द्रिग्राहलात इतना 
| दी हेतु गुण की सिद्धि के लिये रखा जाय तो यह हेतु घट, पट आदि द्रव्यों मे 
दश भी घला जायगा क्‍योंकि घटादि तो इन्द्रियग्राह्म हं ही। अतः इस अतिव्याति' 
| के निवारणार्थ इन्द्रियशाब्द के साथ “एकः तथा मात्र? पदों को भी 

बोड गया और इस भाँति 'एकेन्दरियमात्रग्ाह्मलातर यह हेतु बना । घट आदि च्य 
| शो का ने से तो प्रत्यक्ष किया ही जाता है किन्द नेत्रों के बिना मीव्येडलड 
| सेर कर स्पर्श के द्वारा त्वगिन्द्रिय से मी उनका अहण किया जाना समव है. 
| भतः घढादि दरयो के 'एकेन्क्ियमात्रग्राह्म' ने होने तथा दो इन्दियो से आहय 


| रेते के कारण "एकेन्द्रियमातग्रह्मत्वात देठ उनमें न बा सकेगा । अब यदि 


त 
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इस 'एकेस्द्रियमात्रगराह्मत्वाव? को ही गुणत्व का साधक-हेतु स्वीकार 
तो 'सुखत्व” आदि जाति में यह हेतु अठिव्यास हो जायगा। बिस 
मी ग्रहण कर लिया जाता है । जैसे सुख-दुःख आदि का वि बट 
इन्द्रिय द्वारा किया जाता है तो उसी मन रूप इन्द्रिय के द्वारा सुखल हे 
आदि जाति का ग्रहण भी कर लिया जाता है । ऐसी स्थिति में एक | 
आह्यत्वात्‌” हेतु के होने पर मन रूप एक ही इन्द्रिय द्वारा ग्राहय होने से पुरन 
आदि जाति भी गुण कही जाने ल्गेर्गी। इस अतिव्याप्ति के वारण केन 
हेत में “अनित्यत्वे सति? यह विशेषण मी जोड़ा गया है । 'सुखल' आई] 
जाति 'एकेन्द्रियमात्रग्राह्म' होने पर भी “अनित्यः नहीं हे । अपितु निल्न है) 
अतः अत्र यह “अनित्यस्वेसतिएकेन्द्रियमात्रग्राह्मत्वात्‌? हेतु सुखल ग | 
जाति में नहीं घटित होगा । और अब इस हेतु से यह सिद्ध हो जाग्गा॥| 
बुद्धि आदि गुण ही हैं । | 
अब बुद्धि [ ज्ञान ] आदि के गुण सिड हो जाने पर यह विचार कला! 
कि न्यायञ्ास्राभिमत नौ द्रव्यो में से परथिवी आदि आठ द्रव्यो में किसी ग्रेग। 
बुद्धि (ज्ञान ) आदि गुणों का आश्रय नहों कहा जा सकता हेः | 
` तत्र बुद्धयादयः गुणाः न भूतानां मानसम्रत्यक्षत्वात्‌ । ये हि भूत | 
गुणास्ते न मनसा गृह्यन्ते, यथा रूपादयः । नापि दिक्दाळारसा द 
विशेषगुणत्वात्‌ । ये हि दिक्कालादिशुणाः संख्याद्यो न ते विशेष्गुग। 
ते विशेषगुणा ते हि सब द्रव्यसाधारणगुणा, एव । बुद्ध यादयस्तु विशे | 
गुणा, गुणत्वे सत्येकेन्द्रियमात्रभाद्यत्वाद्‌, रूपवत्‌ , अतो न दिगादिंगुणा।| 
तस्मादेभ्योऽष्टभ्यो व्यतिरिक्तो बुद्धयादीनां गुणानामाश्रयो वक्तव्य | 
स एवात्मा। | 
(तत्र) उनमें (उनमें बुड्यादयः) बुडि आदि [गुण] ( मानसप्रत्यक्षतार) 
मानस अल्यक्ष [ के विषय ] होने से [ प्रथिवी आदि पाँच ] [ भूतानाम] 
भूतो के ( शणाः न) गुण नहीं हैं। (ये हि) जो [ शब्द, स्थल 
रस और गन्ध, यह पाँच ] ( भूताना गुणाः ) भूतों के गुण हैं (ते) | 
€ मनसा ) मन से ( न यहान्ते ) रहीत नहीं होते है [ अर्थात्‌ उनका गर | 
मन दारा नहीं किया जाता हे । ]। (यथा ) जैसे ( रूपादयः ) रूप भी 
[णं का मन से प्रत्यक्ष न होकर बाह्य-इद्ियो द्वारा ही प्रत्यक्ष हुआ करता है| | 
अतः बुद्धि आदि गुण आठ द्रब्यों में से पाँच भूतों के तो गुण हो ही न 
सकते हें । ] | ( दिक्काल्मनसाम्‌ ) और दिशा, काळ और मन-इन तीतो 
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अपि) मी (गुणाः न) गुण नहीं हो सकते हैं ( विशेषगुणत्वात्‌ ) विशिष्ट 
| { होने से । (येहि) जो ( संख्याद्यः ) संख्या आदि ( दिक्काछादिगुणाः ) 
ग नळ आदि के गुण होते हैं ते ) वे (विशेषणुणाः न) विशेष गुण नहीं > 
रकि ](ते दि) वे तो ( सवद्रव्यसाधारणगुणा एव ) सभी द्रव्यो के 
| गुण दी हैं । ( बुश््यादयः तु ) बुद्धि आदि तो ( विशेषगुणाः ) विशेष- 
गु हैं [ प्रतिज्ञा ] ( गुणस्वे सति ) गुण होते हुये ( एकेन्द्रियमाजप्राहलात्‌ ) 
केवळ एक इन्द्रिय द्वारा आहय होने से [ हेतु ], जेसे ( रूपवत्‌ ) रूप [ आदि- 
उदाहरण] ( अतः ) इसलिये [ बुद्धि आदि ] ( दिगादिगुणाः ) दिशा, काढ 
आदि के गुण (न ) नहीं होते हैं । 

( तस्मात्‌ ) इसीडिये ( एम्यः ) इन [ एय्बी आदि पञ्चभूत तथा दिक्‌ , 

काल और मन ] ( अष्टम्यः ) आठ द्रव्यो से ( व्यतिरिक्तः) भिन्न [ किसी 
| पं द्रव्य को ] ( बुड्यादीनां ) बुद्धि आदि ( गुणानाम्‌ ) गुणों का ( आश्रय) . 
आशय ( वक्तव्यः ) कहना चाहिये | ( स एव ) वही [ नवाँ द्रव्य | (आत्मा) 
आमा है। 

आत्मा को छोड़कर जो अवशिष्ट आठ द्रव्य रह जाते हैं उनमें से ( १ ) 
| थिवी (२) जळ (३) अग्नि (४) वायु और (५ ) आकाश इन पाचों ह 
| को 'पञ्चभूतः कहा जाता है । इन पाचों भूतों के क्रमशः गुण है ( १) गन्ध 
| (२) रस (३) रूप (४) स्पर्श और (५) शब्द । इन पाचों गुणों का 
| प्रक्ष राण, आदि वाह्म-इन्द्रियों द्वारा हुआ करता दै, मन से नहीं । किन्तु 
` बुद्धि आदि का प्रत्यक्ष तो मन से हुआ करता है, ब्राह्म इन्दियो से नहीं | इसी . 
| अन्तर के कारण बुद्धि [ ज्ञान ] आदि उक्त पाँच भूतो के गुण नहीं द 
|| सकते है । र 
इसी प्रकार बुद्धि आदि गुण दिक्‌, काळ तथा मन के मी गुण नहीं झो 
| सकते हैं क्योंकि बुद्धि आदि विशेष गुण हैं । दिक्‌, काढ तथा मनके जो त | 
| होते हैं वे विशेष-गुण नहीं कहलाते हैं, वे सामान्य गुण ही होते हैं (स 
| दरों के साधारण गुण ही हुआ करते हैं।] देसे संख्या, परिमाण 
` [ संख्या, परिमाण, प्रथक्त्व, संयोग, विभाग, पर्व तथा अपर ये बट 
| लना स्वीकार किये गये हैं । ] । बुद्धि कद विशेषयुण हैं । अतः 
| दिक, काल तथा मन के भी गुण नहीं हो सकते है | र 
अब यहाँ यह यह प्रश्‍न उत्पन्न होता हे कि बुद्धि आदि हा & 

' हैं, संख्या, परिमाण आदि नहीं । इस बारे में क्या झि हे! इस हि 
| अनुमान दिया गया है- “बुद्धघादयः विशेषशुणा» गुणले सप्येकेन्द्रियमात 
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आह्यत्वात्‌, रूपवत्‌? | इस अनुमान में बुद्धि आदि को विशेष-गुण 
के लिये 'गुणत्वे सति एकेन्द्रियमाजग्राह्मत्वात्‌४ यह हेतु दिया गया है। ५. | 
यमात्रग्राहमलात्‌” इस हंद के साथ 'गुणत्वे सति” यइ विशेषण छोड़ा ३ | 
और इस भाँति इस हेठ को विशिष्ट-हेतु बनाया गया हे । इसका गला 
यह है कि यदि 'एकेन्द्रियमात्रम़राह्मत्वात? केवळ इतना ही हेतु रखा है । 
तो यह हेतु रूपत्व' आदि जाति में भी चळा जायगा तथा षत). दाह 
गुण कहलाने रोगी | इसी के वारण के छिये “गुणत्वे सति? यह विशेष ई ३ 
गया है । “रूपत्व? आदि जाति 'एकेन्द्रियमात्रग्राह्म' होने पर मी गुण रो | 


Fd 


सम्बन्धी आशंका उत्पन्न ही नहीं होगी | अतः उक्त अनुमान के आधाए। 
बुद्धि [ ज्ञान ] आदि के विशेष गुण होने का निश्चय हो जाता है। | 
उक्त अनुमान में प्रयुक्त 'गुणत्वेसति एकेन्द्रियमात्रग्राहमत्वात्‌? इस सुः 
स्थान पर किसी किसी संस्करण में “गुणत्वे सति एकेन्द्रियग्राह्मत्वात” इतना | 
पाठ उपलब्ध होता है । अर्थात्‌ उसमें “मात्र' पद का सन्निवेश नह भर । 
गया है । किन्तु यदि यह हेतु गुणत्वे सति एकेन्द्रियग्राह्मत्वात? इतना ही मग | 
जायगा तो यह विशिष्ट हेतु संख्या, परिमाण आदि सामान्य गुणों में भी गे 
व्याप्त हो जायया क्योंकि संख्या आदि गुण मी हैं, साथ ही एकेन्दरिग्ाह प). 
है | मात्र' पद का हेतु में प्रयोग हो जाने से उक्त दोष नहीं आयेगा खो । 
संख्या आदि सामान्यगुण केवळ एक इन्द्रिय से ही ग्राह्म नहीं हे | उनका ग्रा | 
तो नेत्र तथा त्वचा दोनों ही इन्द्रियों द्वारा किया जा सकता है । अत; पकने | 
सति एकेन्द्रियग्राह्मत्वात्‌? यह पाठ ठीक नहीं है | 
द र रिता से यह भी स्पष्ट हो जाता है कि उक्त हेतु | 
की सद्‌ हेतु द्वारा बुद्धि आदि का विशेष गुण होना हि| 
शा आदि में सामान्य गुण ही रहा करते हैं, विशेष गुण हु | 


| डड आदि गुणो का जो आश्रय है--वही “आत्मा? हे । | 
[ उपर्युक्त प्रकार से आमा की सिद्धि में 'पारेशेषानुमान? का प्रयोग लि | 


| १ 


गया है [ 
या है | न्यायशा््र में अनुमान को तीन प्रकार का माना गया है (६ || 
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(२) शेषवत्‌, तथा (३) सामान्यतोदष्ट । इनमें से शेषवत्‌-अनुमान को ही 
परिशेषानमान? कहा गया है || ] ३ 
आत्मा की सिद्धि में प्रयुक्त अनुमान? का प्रयोग इस प्रकार किया * 


a] 


| " प्रयोगइच$ बुद्ध्यादयः एथिव्याद्ष्टद्रव्यातिरिक्तद्रव्याश्रिता/, 
“जु पूथिव्याद्ष्ट्रव्यानाश्रितत्वे सति गुणत्वात्‌ । यस्तु पथिव्याद्यष्टद्रव्यन्यति- 
त्किद्रव्याश्रितो न भवति, नासी , प्रथिव्याद्यष्टट्रव्यव्यतिरिक्तद्रव्याना- 
श्रितत्वे, सति गुणो$पिभवति यथा रूपादिरिति  केबल्व्यतिरेकी। 
' अग्वयव्यतिरेकी वा । तथा हि, बुद्धयादयः प्रथिव्याद्ष्टद्रव्यतिरिक्त- 
: प्रथिव्याद्यष्टद्रव्यानाश्रितत्वे सति गुणत्वात्‌ । यो यदनाश्रितो 
' गुणः स तदतिरिक्ताश्रितो भवति । यथा एथिव्यद्यनाभ्रितः शब्दः प्रधिः 
व्याद्यतिरिक्ताकाशाश्रय इति । तथा च बुद्धयादयः प्रथिव्याद्यष्टद्रन्यावि- 
स्क्ताश्रयाः | तदेवं प्रथिव्याद्रष्टद्॒व्यांतिरिक्तो नवमं द्रव्यमात्मा तिद्ध:। 


(व) और [ उस अनुमान का | ( प्रयोगः ) प्रयोग [ अनुमान वाक्य ] 
| बह है--( बुड्यादयः ) बुद्धि आदि [ गुण ] ( प्रथिव्याद्ष्टद्रव्यतिरित्तद्रव्या- 
| श्रिताः) प्रथिवी आदि आउ द्रव्यो से भिन्न में आश्रित हैं [यह प्रतिज्ञा 
| हुयी ], ( एथिव्यादृष्टद्रव्यानाभ्रितत्वे सति गुणत्वात्‌ ) एथिबौ आदि आठ द्रव्यो 
| में आभित न रहते हुये होने पर मी गुण होने से [ यह “हितु' हुआ ] (यः 
तु) जो ( परथिव्यादयष्टद्रव्यव्यतिरित्द्रव्याश्रितः ) पिवी आदि आठ द्रव्यो से 
| भिन द्रव्य में आश्रित (न भवति ) नहीं हुआ करता हे (असौ) वह 
` (पथिव्याद्ष्टद्रव्यव्यतिरिक्तद्रन्यानाश्रितत्वे सति ) एथिवी आदि आठ द्रव्यों से 
भिन द्रव्य में आश्रित न रहते हुये ( गुणः अपि ) गुण मी (न भवतिं ) नहीं 
` हुआ करता है [ अपितु एथिवी आदि आठ द्रब्यों में आश्रित रहने वाळा गुण 
| ही हुआ करता है; यह “व्यतिरेकव्याप्ति हुयी ] ( यथा ) जैसे (रूपादिः ) 
` रूप आदि ( यह व्यतिरेकी-उदाहरण? हुआ )। (इति) इस प्रकार यह 
| (केवलव्यतिरेकी ) केवलव्यतिरेकी ( अनुमान वाक्य ) है । 
| (वा ) अथवा ( अन्वयव्यतिरेकी ) अन्वयव्यतिरेकी ( अनुमान-वाक्य इस 
| कार हो सकता है-) (तथाहि) जैसे ( बुद्धयादयः ) बुद्धि आदिं (पथिव्यादष्ट- 
| म्प्यातिरिकद्रव्याभ्िताः ) एथिवी आदि आठ द्रव्यं से मिन्न द्रव्य मे आश्रित हैं 
| [वि ], ( पथिव्याद्ष्ठद्रव्यानाभितत्वे सति ) परथिवी आदि आठ द्रव्ये मे ` 
न होते हुये होने पर भी ( गुणत्वात्‌ ) गुण होने से [ देव | (यः )जो 


। 
| 
है 
र 


CC-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri > छ 


२९८ | तकभाषा 


(बतअनाभरितः) जिस द्रब्य में आश्रित न रहते हुये होने पर भी (पुष, | 
हुआ करता है (स) वह ( तदतिरिक्ताश्रिताः ) उससे भिन्न [$| 
« आश्रित [ गुण ] ( भवति ) हुआ करता है [ व्याप्ति ], (यथा ) बे ॥ | 
व्याद्यनाभितः ) एथिवी आदि [ आठ द्रब्यों ] में अनाश्रित ( शब्द ण | 

[ गुण ] ( परथिव्याद्यतिरिक्ताकाशाश्रयः ) पथिवी आदि [ आठ ह | 
मिन्न [ नवम द्रव्य ] आकाश में आश्रित है [ उदाहरण; इस भाँति यह 
व्याति का उदाहरण हुआ और व्यतिरेक-व्याप्ति का उदाहरण पहले दिख | 
जा चुका है । इस प्रकार आत्मा? की सिद्धि करने वाला यह ' । 
अनुमान? वाक्य मी बन सकता है | ]। ( तथा च ) इस प्रकार यह स 
गया कि ( बुद्धयादवः ) बुद्धि आदि [ गुण ] ( एयिव्याद्य्टद्रव्या तिरिक्तारबा| | 
एथिवी आदि आठ द्रव्यो से भिन्न द्रव्य में आश्रित [ गुण ] हैं । | 
(तत्‌ एवम्‌ ) इस प्रकार ( परथिव्याद्रषटद्रव्यव्यति रिक्तः ) एयिवी ग 
आठ द्रव्यो से भिन्न [ बुद्धि आदि गुणों का आश्रयभूत ] ( नवमं द्य) | 
नवौँ द्रव्य ( आत्मा ) आत्मा ( सिद्धः ) सिद्ध हो गया । 9 
उपयुक्त विवरण में परथिवी आदि आठ द्रव्यो से भिन्न “आत्मा” की हि| 
री भयाग ग का प्रयोग किया गया है । ( १ ) केवल तिर | 
. अथम अनुमान वाक्य में “बुद्धि आदि गुणों का आश्रय प्रथिवी आदि आए 
द्रव्योसे मिन्न द्रब्य है? साध्य है । वह द्रव्य 'आत्माः ही!हो सकता है क्योंकि दबो | 
की संख्या ९ ही हे तथा प्रथिवी आदि आठ द्रव्यो में बुद्धि आदि गुण आगि | 
नहीं रहा करते हैं। इस अनुमान में कोई अन्वयी-दृष्टान्त ऐसा न बन सग | 
कि जिसे बुद्धि आदि गुणों के आशय के रुप में प्रस्तुत किया जा सके, क्यो | 
सभी आत्मा तो पक्ष के अन्तर्गत ही आ जावेगे । परिणाम स्वरूप इस प्रम | 
अनुमान वाक्य में अन्वय-व्याप्ति नहीं बनेगी । अतः यह केवळ | 
॥ ३ 


8 ज 


अनुमान ही बन सकेगा । 
अथवा द्वितीय-अनुमान-वाक्य द्वारा यहाँ अन्वय-व्यतिरेकी अर | 
डा सभावना को जा सकती है | जब यत्‌ तथा तत्‌ शब्दों द्वारा बुद्धि भह | 
> ह 00.) ग्रहण न कर सामान्य-गुणों का ही ग्रहण कर लिया जायगागे | 
पात म अन्वयव्याति भी बन जायगी । “जो गुण जिस द्रव्य के आशि. 

नहीं रद्दा करता हे वह गुण उससे भिन्न किसी अन्य द्रव्य के आश्रित र 
करता हे” यह अन्वय व्याप्ति बन जायेगी। इसका उदाहरण जैते | 
शग | यह शब्द गुण परथिवी आदि में आश्रित नहीं रहता हे। भतः || 
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आदि द्रव्यं से मित्र 'आकाशः में आश्रित रहा करता है | इसी भाँति 
बुद्धि [ डान ] आदि गुण थिवी आदि आठ द्रव्यो में आभित नहीं रहा करते 
टं । अतः वे [ बुद्धि आदि गुण] इन आठौं द्र्व्यों से मिन्न [नवम्‌ द्रव्य] आमा” 
मं रहा करते है । > ८ १ 3 
० इस प्रकार प्रथम में व्यतिरेकी तथा द्वितीय में अन्वय व्यात्तियों केवन जाने. 
जञ आत्मा? की सिद्धि में “'अन्वयव्यतिरेकी-अनुमान मी प्रयुक्त हो सकता है | 
आत्मा सम्बन्धी निरूपण में अब यह निश्चय हो गया कि (१) यह 
आत्मा शरीर, इन्द्रिय तथा मन से मिन्न' है । अतः अब उस आत्मा के (२) 
युल, ( ३ ) नित्यत्व तथा ( ४ ) प्रतिशरीर में मिन्नस्व को स्पष्ट करना है । 
आत्मा का विसुत्व, नित्यस्व तथा प्रतिशरीर की दृष्टि से मिन्नत्व-. - 
स च सर्वत्र कार्योपळम्भाद्‌ विसुः, परममहतपरिमाणवानित्यर्थः। 
| बिमुत्वाच्च नित्योऽसौ व्योमवत्‌। सुखादीनां वैचिञ्यात्‌ प्रतिशरीरं , 


 भिन्नः। 

(ब )आऔर(२) (स) वह [आत्मा] (सत्र) सवंत्र ( कार्योपछम्मात्‌ ) 

कार्य [ अदृष्ट के अनुरूप ही फल ] की प्राप्ति होने से ( विभुः) व्यापक ` 

| ( प्रममहत्परिमाणवान्‌--इत्यर्थः ) अर्थात्‌ परम महत्‌ परिमाण वाळा है | 

| (च) और (३) ( विशुत्वात्‌ ) विभुद्दोने से ( असौ ) वह [ आत्मा ] 

(व्योमवत्‌ )) आकाश के समान (नित्यः) नित्य [ भी ] है । (३) ( एखादी « | 
| जाम्‌) [ प्रत्येक व्यक्ति के ] सुख दुःख आदि के ( वैचित्र्यात्‌ ) वैचित्र्य अथवा । 
| भिन्न २ होने से प्रतिशरीरम्‌ ) प्रत्येक शरोर में [ वह आत्मा ]( भिन्नः ) | 
| पृयकप्रुथक है | 


¢ 
( 


आत्मा का परिमाण 1 
ऊपर ( यह सिद्ध किया जा चुका है कि 'आत्मा? एक अतिरिक्त द्रव्य है 
प्रत्येक द्रव्य सपरिमाण हुआ करता है | अतः यहाँ यह बिचार कर लेना भी 
| आवश्यक हो जाता है कि उस द्रव्यरूप “आत्मा? का परिमाण क्या है १ आत्मा 
|: के इस परिमाण के बारे में प्रमुखरूप से तीन मत उपळब्ध होते हँ 


(१ ) न्‍्याय-वैशेषिक-दर्शनों के अनुसार उस आत्मा का परिमाण परमः | 
` महेतू-परिमाणः है | ४ | 


| (२) चैनद्शन के अनुसार वह आत्मा 'मध्यमपरिमाणः [ अथवा शरीर 
| "परिमाण ] वाला है । 

| ५ ८ र) रामाइुज आदि कुछ घेदान्तदर्नो के अवतार आला [ चीवामा ] 
| उण, परिमाण” हीः माना गया है । 
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( १ ) न्याय-वेरेषिकाभिमत प्रथम मत अथवा उस आक्षा | 
(२) विसुत्ब- : = न | 
` आत्मा के विभुत्व के विषय में “स घ सर्वत्र कार्योप 
महतपरिमाणवानित्यर्थः” इस पंक्ति को विशेषरूप से समझ लेना आ ची 
'आस्मा? के इसी प्रसङ्ग में आगे.यह भी पंक्ति आती है कि | 
बैचित्रयात्‌ प्रतिशरीरं भिन्नः? । इस पंक्ति से यह स्पष्ट हो जाता है हि 
आत्मा प्रत्येक शरीर में मिन्न-मि है । अतः इस पंक्ति से यह भी तते | 
जाता है कि आत्मा सम्बन्धी यह वर्णन “शरीरस्थ आत्मा? अथवा : 
का ही दै । इस आत्मा अथवा जीवात्मा के परिमाण के सम्बन्धन २ 
वैरोषिक का मत यह है कि यह “आत्मा” विसु अर्थात्‌ व्यापक है | इसको कौ | 
अधिक स्पष्ट करते हुये तक भाषाकार ने लिखा है कि यह शरीरस्थआत्मा पुग्न 
महत्‌ परिमाण' से युक्त है । “आत्मा” के इस विभुत्व अथवा परममहत्‌ परिपा | 
होने को सिद्ध करने के लिये “सर्वत्र कार्योपलम्भात्‌?? यह हेतु दिया गया है 
आत्मा के विशु अथवा व्यापक होने का अर्थ है--“संसार के 
मूचद्रव्यो से आत्मा का संयुक्त होना ।? इसकी संभावना तीन ही सग । 
की जा सकती हे | ( १ ) प्रथम तो यह कि आत्मा कहीं एक ही स्थां |. 
स्थिर रहे तथा अखिल विश्‍व के सम्पूर्ण मूर्तद्रव्य उसके समीप में आ बरी | 
(२) अथवा आत्मा स्वयं ही मूत्तद्रव्यो के समीप यात्रा करे | ( 5 ) अक्षा 
आत्मा का परिमाण ही इतना महान्‌ हो कि सम्पूर्ण मूर्चद्रव्य उसकी परिधि | 
अन्तर्गत आ जायँ । इनमें से प्रथम रूप तो पूर्णतया अव्यावहारिक तथा आ | 
भव के विपरीत ही हें । द्वितीय रूप मी बुद्धिसंगत प्रतीत नहीं होता है| 
क्योंकि विना किसी प्रयोजन के आत्मा सम्पूर्ण मूर्चद्रव्यों के पीछे-पीछे प्रा | 
करती रहे, यह उचित नहीं जान पड़ता । ययि आत्मा सदैव इस ही चा | 
में भ्रमण करता रहेगा तो वह संसार के अन्य व्यवहारों को कब तथा हि | 
भाँति सम्पन्न कर सकेगा । यदि ऐसा स्वीकार कर भी छिया जाय तो मीक | 
विद्यमान सभी मूर्तद्रव्यो के साथ किसी एक हीं समय में संयुक्त न हो सकेग। |. 
परिणाम यह होगा कि इतना घोर परिश्रम करने के उपरान्त भी बह [आला] |. 
कमा एक क्षण के लिये भी व्यापक होने का औरव प्राप्त न कर सकेगा | मा || 
आत्मा को व्यापकता--सम्पूर्ण मूर्त॑द्रव्यों से उसकी संयुक्तता केवल हि . 
ही बात पर आधृत हे कि वह परम महान्‌ हो; उसका परिमाण इतना अर्श |. 


हो कि विख में जहाँ कहीं भी कोई मूर्तदरव्य हों वह उसकी परे || 
अभ्यन्तर ही हों। ड व, है| 


आत्मा.का परिमाण रू क 
३ 


उक्त रूप में जीवात्मा के परममहतू परिमाण युक्त होने से अखिल विश्व 
_७ ~ ग ७ ७ 
मूर्चद्रन्यो कें साथ उसका एक ही काल में संयोग हो सकता है तथा 


तु उक्त रूप में उसे विभु मानने की क्या आवश्यकता है! यह समझ में 
रे आता क्योकि शीतकाछ में शीतलहरी के समय शरीर के पूरे भाग में 
„ सर्दी की अनुभूति तथा ग्रीष्मकाळ में लू चलते समय एक साथ ही सम्पूर्ण 
शरी में तीव्र उष्णता की अनुभूति हुआ करती है । अतः सम्पूर्ण शरीर सें उस 
(मड के व्यापकत्व को स्वीकार किये जाने का औचित्य तो अवश्य प्रतीत 
होता है किन्तु समग्र विश्व में उस आत्मा के व्यापक होने का कोई औचित्य 
प्रतीत नहीं होता । इस कथन के समाधान में तकमाषाकार द्वारा दिये गये 
(सर्वत्र कायोंपळम्मात्‌?? देतु को उपस्थित किया जा सकता है। कहने का 
तास यह है कि जब समग्र विश्व में आत्मा का कार्य स्त्र उपलब्ध होता है 
तो ऐसी स्थिति में उसका सर्वत्र व्यापक होना उचित ही है । 
आत्मा के कार्य दो प्रकार के हुआ करते हैं ( १) प्रथम प्रकार के वे 
कार्य हे कि जिन्हें आत्मा अपने प्रयत्न से उत्पन्न किया करता है। इस प्रकार 
के कार्यों' को वह उन्हीं स्थानों पर उत्पन्न कर सकता है कि जहाँ पर उसकी 
. अपने शरीर के साथ उपस्थिति हो | (२) दूसरे प्रकार के वे कार्य हैं कि जो 
उस आत्मा के अदृष्ट [ धर्माधर्म अथवा पुण्य-पाप ] द्वारा उत्पन्न हुआ करते 
हैं। इस प्रकार के कार्यो' को उत्पन्न करने हेतु उसे उन-उन कार्यो' के उत्पत्ति 
स्थानों में अपने शरीरसहित विद्यमान रहने की आवश्यकता नहीं हुआ 
करती है। उन उत्पत्तिस्थानों पर तो उसके अदृष्ट की उपस्थिति से ही कार्य 
' होजाया करता है । किन्तु यदि आत्मा को शरीर के अभ्यन्तर ही सीमित 
| स्वीकार किया जायगा तो उसका अदृष्ट विश्व के, समीप एवं दूरवत्ती स्थानों 
| पर किस भाँति पहुँच सकेगा १ समी स्थलों पर स्वयं जाकर पहुँचना आमा 
| केळिये संभव नहीं है क्योंकि 'अदृष्ट तो आत्मा का गुण है, अतः वह अपने 
| आश्रय [ आत्मा ] का त्याग न कर सकेगा तथा अद्रव्य एवं अभूत होने के 


- कारण उसका गतिशील होना मी संभव नहीं दै। ऐसी स्थिति में एक ही समय 
| मेंदूरवर्ती अनेक स्थलों पर अदृष्ट को सन्निहित करने के लिये आत्मा को व्यापक 


| सौकार करने के अतिरिक्त अन्य कोई चारा भी नहीं है। आत्मा की इस 

= व्यापकता को मान लेने पर उसका एकही समय में स्त्र बिद्यमान रहना 
। ज्या उसके अदृष्ट का.भी एक ही समय में सर्वत्र विद्यमान रहना स्वये ही 
| सम्मत हो जायेगा | फिर ऐसी स्थिति में एक ही काळ में बिश्व के विभिन्नः 
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इस संयोग के आधार पर उसे विभु अथवा व्यापक भी समझा जा सकता हा 


टॅ 
| 
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स्थानों पर उसके कार्यों की उत्पत्ति में कोई किसी भी प्रकार की बाधा 
न होगी । 
किव में उतपन्न हुये समी द्रव्य सभी मनुष्यों के काम में आते हों | 
नहीं है | यदि कोई वस्तु किसी एक के काम में आती है तो दूसरी खर 
किसी दूसरे के काम में | कोई वस्तु ऐसी मी होती है कि जो अनेक (पि 
के काम में आती है । कोई वस्तु ऐसी भी हो सकती है कि किस ५ 
मनुष्य को सुख तथा दूसरे को दुःख की अनुभूति होती हो | ऐसा भी के 4 
करता है कि मनुष्य के काम में आने वाढी सभी बरदुयँ उसके सौ | 
स्थानों की ही बनी न होकर अति दूर स्थित स्थानों की बनी हों कि जहाँ क 8 
संभवतः अपने वत्तंमान जीवन-काळ में जा भी न सकता हो | संसारई 
वस्तुओं के साथ मानव के इस प्रकार के सम्बन्ध के बारे में कोई न के | 
कारण अवश्य हुआ करता है और वह है अदृष्ट कहने का ताल य| 
कि जो वस्तु जिस मनुष्य के अदृष्ट से उत्पन्न हुआ करती है अथवा यह इहा | 
जाय'कि जिस वस्तु को मानव अपने अष्ट द्वारा उत्पन्न किया करता है बह | 
` वस्तु उस मनुष्य के काम में आया करती है । इस मान्यता से यह मी स्ट 
हो जाता है कि जो बस्तु जिसके धर्मपुण्यरूप अदृष्ट से उत्पन्न होगी उस बहु |. 
से उसे सुख तया जो वस्तु जिस मनुष्य के अधर्मपापरूप अहह से उत्पन्न होग | 
उस [ वस्तु ] से उसे दुःख की प्राप्ति होगी । इसी भाँति जिस वस्तु की उति | 
अनेक पुरुषों ले अदृष्ट द्वारा होगी वह वस्तु अनेक पुरुषों के काम में आयेगौ। | 
अतः मनुष्य के काम में आने वाली वस्तु कभी तो उसके अदृष्ट द्वारा समी! |. 
में ही उत्पन्न हो सकती है और कमी बहुत दूर भी । । 
मानव के काम में आने वाळी वस्तुओं के बारे में मानव के अदृष्ट प | 
उत्पन्न होने वाली उपयुक्त मान्यता की संभावना तभी की जा सकती हैड़ि | 
जब इम आत्मा की व्यापकता में विश्वास कर ळें । इसी कारण तर्कमाषाकर | 
आ के आधार पर आत्मा के “विभुत्व' को ही खीका | 
था आत्मा के इस विभु . लिये पः ` 
त ग मा त्व की सिद्धि के. लिये ही आत्मा के पस | 
गह तो इम समी प्रत्यक्ष भी देखा करते हैं कि एक ही कुम्हार इग | 
ct एक ही “अवाः के अभ्यन्तर पकाये गये घड़ों में मी परस्पर मे |. 
कं हुआ करती है। कोई' अधिक पक जाया करता है और कोई कम! | 
से सविर देखते हैं कि एक ही बगीचे में स्थित एक ही प्रकार के ष || 
थित वृक्षों के फछों की आकृति तथा स्वाद आदि में भी भेद हुआ कसा. 
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आत्मा का परिमाण ‘seo 
| इस मेद का क्या कारण है ! इस भेद का कारण भोक्ताओं का अदृष्ट ही 
है| एक ही मानव के जीवन में “जिस-जिस वस्तु का भोग प्राप्त हुआ करता 
बह किन-किन स्थानों में विभक्त है ! इसकी गणना किया जाना संभव नहीं “ 
हे । जिस-जिस स्थान पर वह व्यक्ति पहुँच जायगा वहीं-वहीं पर उस व्यक्ति 
को भोग की प्रासिं होगी | अतः यह स्वीकार करना ही होगा कि मानव के 
|. के मोग की सामग्री सवत्र विद्यमान रहा करती है । यदि किसी स्थान विशेष 
` एर किसी बस्तु की उत्पत्ति में मानव का “अदृष्ट” कारण बनता है तो उस F 
(अहः को सर्वत्र हौ कारण के रूप में स्वीकार करना होगा | इसकी संभावना | 
_ठमीर्की जा सकती है कि जब उस अष्ट के.अधिकरण आला? की सत्ता को 
भी सर्वत्र स्वीकार कर लिया जाय । अतः आत्मा की सत्ता को स्त्र मानने 
की इष्टि से उस ( आत्मा ) को “विभु” अथवा परममहत्‌ परिमाण वाला मान 


हेना उचित ही है । “सर्वत्र कार्योपलम्माद्‌ विभुः” इस पंक्ति 
| अभिप्राय मी यही है । द्‌ का वास्तविक 


(२) जैनदशनाभिसत, आत्मा का मध्यम परिमाण बाला होना:-- 
जैन विद्वानों के अनुसार आत्मा 'मध्यम-परिमाणः [ अथवा शरीरसमपरि 
| माण ] वाला है । मभ्यमं-परिमाण वह परिमाण है कि जो आवश्यकतानुसार ३ 
| बट्बढ मी सकता है । अर्थात्‌ आत्मा जब किसी प्राणी के छोटे अथवा बड़े 
` शरीर में प्रवेश किया करता है तब वह शरीर के अनुरुप ही छोटा बड़ा हो 
' बाया करता है । छोटे शारीर. में छोटा हो जाया करता है और बड़े शरीर में 
| बडा | चीरी के शरीर में चींटी के आकार क्रा, मनुष्य के शरीर में मनुष्य के 
आकार का तथा हाथी के शरीर में हाथी के आकार का और वृक्ष के शरीर में 
| (पक्ष के आकार में वह परिणत हो जाया करता है | अतः मध्यम परिमाण से 
` अभिप्राय 'शरीरसम-परिमाणः से ही है । | 
इस परिमाण को स्वीकार करने में प्रमुख दोष यह आता है कि मध्यम 
परिमाण वाले समी पदाथ 'अनित्य? हुआ करते हैं | चूँकि मध्यमपरिमाण जन्य 
` होता है, अतः अनित्य होता हे और अनित्य पदार्थों में ही रहा मी करता है! 
पदाथ तो अणुपरिमाणवाले हुआ करते हैं अथवा विधु [ अर्थात्‌ परस . 
| के ] परिमाण वाले हुआ करते हैं । जीवात्मा के फलभोग आदि की व्यवस्था 
| उसको ‘नित्यः मानने पर ही संभव है । अतः जीवात्मा को नित्य मानना मी 
। डक ८ मावच्यक हे | उसका नित्य होना भी तमी संभव है कि जब उसे अ तो “अणु 
| + वाळा माना जाय अथवा 'विभुर माना जाय । अतः आसा [जीवात्मा] 


छ किव अकर 400 
कि दद nid trig 


मब्यमपरिमाण अथवा “शरीरसमपरिमाण' वाळा कहना उचित नहीं है । 
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३०२ तकंभाषा 
(३) जीवात्मा का अणुपरिमाण वाळा पक्ष :-- - 
बैष्णव-दशानों में आत्मा ( जीवात्मा ) का परिमाण “अणु 
है | इस मत के अनुसार जीवात्मा शरीर के एकमाग 'हृदयः मे र भे 
रहा करता है । ञ 
इस पक्ष में प्रमुख दोष यह दिया जाता है कि जब जीवात्मा का कि 
'शरौर के केवळ एक देश में ही है तो ऐसी स्थिति में सम्पूर्ण शरीर क्न | 


का नियन्त्रण तथा शरीर के विभिन्न स्थानों में होने वाळी पीड़ाओं आहि इ 
अनुभव जीवात्मा को किस भाँति हो सकेगा ! 


इस दोष का निराकरण तो स्पष्ट ही है कि शरीरःस्थित चैतमा 
नाड़ियाँ हृदय-प्रदेश में स्थित अणु-आत्मा को शरीर के त्येक माग में सवभ | 
शील बनाये रखा करती हैं । अथवा सम्पूर्ण शरीर में शानवाही तथा लियर 
तन्तु अबस्थित हँ । उनके द्वारा शरीर के एक भाग (हृदय) में ख| 
आत्मा को शरीरव्यापिनी क्रियाओं के नियन्त्रण आदि में किसी मी प्रकार च| : 
वाधा उपस्थित नहीं हुआ करती है । कहने का तात्पर्य यह है कि बौर] | 
( आत्मा ) शरीर के एकमाग में अवस्थित अवश्य रहता है किन्नु अन्न 
ज्ञानात्मक प्रभा प्रसरणशीळ है । वह सम्पूर्ण शरीर में व्यास रहा कती || : 
अतः एक साथ सम्पूर्ण शरीर में शीत एवं उष्णता आदि का अनुभव ह| : 
ही होने लगा करता है| ज्ञानवाही एवं क्रियावाही तन्तुओ द्वारा गरी१| 
किसी भी स्थान पर हुयी क्रिया, पीड़ा आदि की सूचना तत्काल ही केन्स | 


को पहुँच जाया करती है तथा उसकी प्रतिक्रिया मी उचित स्थान पर हो |. 
करती है । ऐसी स्थिति में जीवात्मा को अणु-परिमाणयुक्त स्वीकार कसे | ` 
किसी प्रकार का दोष अथवा बाधा आदि उपस्थित नहीं होगी, |. 
इसके अतिरिक्त आत्मा ( जीवात्मा ) को आणु-परिमाण युक्त माग्ने | 
मृत्यु के समय एक शरीर को छोड़ अन्य शरीर में जाने तथा उत्पत्ति के | | 

अन्य शरीर से नये शरीर में आने सम्बन्धी बात का भी उपपादन हो 
इस बात का विभुत्व पक्ष में बन सकना संभव नहीं है । उपर्युक्त विवेष गै | 
अतिरिक्त जीवात्मा के अणु होने के सम्बन्ध में उपनिषदों के मी अनेक वर || 
उपलब्ध होते हैं जिनमें से कुछ ये हैं; रां 
“एषो अणुरात्मा चेतसा वेदितव्यः? || मुण्डक उप० ३।९ ॥ h 
अर्थात्‌ यह “अणु? आत्मा चित्त अर्थात्‌ विशुद्ध शान द्वारा जानने योग 1 भी 
अयुष्टमानः पुरुषोऽन्तरात्मा सदा जनानां हृदये सन्निविष्ट/ ॥ „| 

कठोप० २।३।१७॥ इत | 
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अर्थात्‌ अङ्गुष्ठमात्र परिमाण से युक्त, शरीररूपी पुरी में निवासः करने 


है [9 
इसी प्रकार के अनेक उपनिषद्‌ वाक्य हैं कि जिनमें ) 
) कहा गया दै । इन वाक्यो में अनेक स्थलों पर उसे अन र 
है| बह पद उसके 'अणुत्व' का ही द्योतक हे । “अंगुष्माज पुरुष निश्चकर्ष 
' गो बलात्‌? इत्यादि वाक्य में मी आत्मा को 'अंगुष्ठमात्रः कहा गया है। 
(ससे विदित होता. है कि “अंयुष्ठमात्र' पंद सूक्ष्मशरीर सहित आम्मा का ही 
' हक है अथवा लक्षणा से अणुत्व का ही ज्ञापक हे । यदि ऐसा नहीं माना 
| ब्वायगा तो मध्यमपरिमाण के समान यह अगुष्ठमात्रपरिमाण भी अनित्यत्व दोष 
| से युक्त हो जायगा । 
आत्मा (जीवात्मा) का इस शारीर से निकल कर जाना अथवा किसीशरीर 
में प्रविष्ट होना--अणुख पक्ष के अतिरिक्त अन्य पक्षों में बनंता ही नहीं है । 
| अतः आत्मा को “अणु? मानना. ही युक्तिसंगत तथा उचितं प्रतीत होता दै । 
| अणु परिमाण वाळा यह आत्मा शरीर के अभ्यन्तर 'हृदयः नामक स्यान 
| महो रहा करता हे । भारतीय संस्कृति के अनुसार हृदय ही आत्मा का 
_ स्थान हे) जैसा कि कठोपनिषद्‌ के उपर्युक्त वाक्य में कहा भी गया है 
| “दा जनानां हृदये सन्निविष्टः ` 
इसी कारण हृदय शब्द की “हृदि अयम्‌?? ऐसी निरुक्तिमी की गयी हैः 
“तस्य एतदेव निरुक्तं हृदि अयं हृदयमिति’ 

` परमात्मा--प्रसद्धवश यहाँ . परमात्मा? का मी संक्षेप में उल्लेख करना 
| अनुपयुक्त न होगा | सत्‌ एवं चित्‌. स्वरूप इस आत्मा (जीवात्मा) की अपेक्षा 
| एक और महान्‌ आत्मा. है कि जो सत्‌,चित्‌ तथा आनन्दस्वरूप है। 
| भवएव उसे परम आत्मा अर्थात्‌ “परमात्मा? कहा जाता है । ऋग्वेद में निम्न 
| नित एक मन्त्र आता है कि जिसमें “आत्मा? तथा परमात्मा का संकेत 
| सरूप से उपलब्ध होता दैः-- १३ १ 
प द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं दृक्ष परिषस्वजाते । 

रन्यः पिप्प स्वाद्वत्ति, अनञ्ननन्योऽभिचाकश्चीति | ऋण १।१६४।२०। 
अर्थात्‌ एक वृक्ष पर दो. पक्षी बैठे हुये हैं, वे परस्पर मित्र रूप में हैं तथा 


| जोर भो हैं। उनमें से एक उस वृक्ष के स्वादयुक्त फं का भक्षण करता 
| ३, इसरा उसके फलों का उपभोग न करता हुआ ही सुशोभित हो रहा 


yt ६ 


| ग बह आला सदैव प्राणियों कै इद्यस्थळ में सन्निविष्ट [ स्थितं ] रहा 


। [ तासं यह है कि वह अपने भोक्ता मित्र के साक्षी और सहायक के रूप र; 
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`. “उक्त मन्त्र में अलङ्काररूप से प्रकृति रूप दक्ष के ऊपर बैठे 
तथा परमात्मा रूप दो : पक्षियों का वर्णन किया गया है] इनमें से प 
८ उस “परकृतिः रूप वृक्ष के फलों का भोग किया करता है और परर] 
उसका मोग नहीं किया करता है । इस मन्त्र द्वारा ईस्वर, जीव तवी ड 
इन: तीनों तत्वों की.नित्य:सत्ता सिद्ध होती है । न्यायदशन मी इन ते| 
सत्ता. में विश्वास करता. है| इश्वर नित्य है तथा वह जगत्‌ का रि | 
कारण है । प्रकृति मी नित्य है. तथा वह गत्‌. का. उपादान 
जीवात्मा मौ निस्य है । उसी के उपभोग, अपवर्गे आदि की पराति के. 
ईइवर “प्रकृति? रूप उपादान कारण से घट आदि के समान सृष्टि क 
किया करता है । ईश्वर की सिद्धि के लिये नैयायिको द्वारा “क्षित्यादिकं सह| 
कार्यत्वात्‌ घटवत्‌? इत्यादि डिन अनुमानों का प्रयोग प्रस्तुत किया म 
उनका मी वस्तुतः अमिप्राय यही है। है: 
(३) आत्मा का नित्य॑त्व-- | | 
 “तकमाषाकार ने आम्मा को “विस्र कथन करने के अतिरिक्त निव]. 
कहा है । इसके निमित्त उन्होंने यह अनुमान दिया है--“विभुत्राख नि | 
ऽसौ . व्योमवत* अर्थात्‌ विभु होने से ही वह [ आत्मा ] आकाश केख| ` 
नित्य है । जो पदार्थ विशु हुआ करता है वह नित्य मी- होता है--वह बात 
हे । इसौ के आधार पर उक्त अनुमानवाक्य द्वारा आत्मा का नित्यल पद 
` जाता है | इस अनुमान वाक्य में--“आत्मा नित्य -है” यह तिश 
विस होने से? यह “हेतु” है। आकाश के समान? यह “उदाइरै||| 


(४) प्रविशरीर की दृष्टि से आत्मा का भिन्नत्व-- 


आत्मा प्रत्येक शरीर में भिन्न-भिन्न है । इसकी सिद्धि के लिये तमा 
ने “सुखादीनां वैचित्र्यात्‌” [ अर्थात्‌ सुख-दुःख आदि की विधित्व ॥ क 
यह हेतु दिया गया हे । कहने का अभिप्राय यह है हंम देखते हैं गि. 
सुखी है तो कोई दुःखी, कोई ज्ञानी है तो कोई अन्य अज्ञानी; इस प्रक 
की हमें वा में निरन्तर देखने को उपलब्ध : हुआ करती ड 

7 चान आदि तो आत्मा के धमे हैं। यदि आत्मा एक ही होता री भै 
व्यक्ति;के सुखी होने पर सभी: को सुखी होना चाहिये था अथवा एक |. 
के दुःखी होने पर समी को दुःखी होना चाहिये-था | किन्त ऐसा तोवर | 
अघुमंब के विरुद्ध है । लोक में: इस प्रकार के परस्पर विरोधी धर्मा झी. 
निरन्तर हुआ करती हे । अतः इस आधार पर. अनुमान द्वारा वहत ||. 
जाता है कि सभी व्यक्तियों के आत्मा प्थक-प्रथक अथवा मिनन |. 
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३०७ 


आत्मा सम्बन्धी उपयुक्त विवेचन को संक्षेप में इस प्रकार से” कहा जा 


( र ) समी वैदिक-दरांनो के आत्मा? को शरीर आदि से मिन्न तया 
स्वीकार किया दै 
| (२) केवळ वेदान्त-सम्प्रदाय ही 'एकात्मवाद में विश्वास करता दै 
| क अन्य सभी वैदिक-दशनों मं आत्मा के अनेकत को ही. स्वीकर 
किया गर्या है | 
। ) आत्मा के परिमाण के बारे में भी थोड़ा सा मतभेद उपलब्ध होता 

है। प्रायः सभी वैदिक-दर्शनों में आत्मा के विभुत्व को स्वीकार किया गया 
है। मात्र रामानुजाचार्य ने जीवात्मा के अणुत्व को स्वीकार किया दै । साथ 
ही जैन दर्शन में आत्मा को मध्यमपरिमाण अथवा शरीरसमपरिमाणवाल्य 
माना गया है | 

(४.) आमा के विसुत्व को . स्वीकार करने .में कुछ आपत्तियाँ अवश्य 

| प्रलुत की गयी हैं किन्तु उनका समाधान भी सम्यक्‌ रूपेण कर. दिया 
| गगरा है। जैसे-- 
| (अ) यदि सभी, आत्माओं को समानरूप से परममहत्परिमाण वाला 
| खीकार कर लिया जायगा तो एक ही स्थान पर अनेक आत्मां साय ही साथ 
| किस प्रकार रह सकेंगे १ 


. इसका समाधान इस प्रकार से किया गया है कि दो समान आक्रार वाले 
| पूत्तिमान पदार्थो का ही एक साथ एक समय में एक. स्थान पर रहना संभव 
| पह माना जाता दै। किन्तु “आत्मा? तो कोई मूर्तिमान्‌: पदाथ नहीं है । 
| सत; उनके एक साथ एक ही स्थळ पर रहने के. बारे में किसी भी प्रकार की 
| आपत्ति का किया जाना उचित नहीं है । 


(ब) इसी.प्रकार एक आपत्ति यह भी कौ गयी है कि यदि आत्मा 

अर्थात्‌ परममहृत्‌ परिमाण वाळा है तो उसके द्वारा एक शरीर का छोड़ा 

रातिमा दूसरे. शरीर का .अहण किया जाना किस भाँति, संभव हो 
| 


सेय का! समाधान भी: यह किया गया है कि आत्मा के विशु अथवा 
. पिक) होने पर मी जो शरीर जिस आत्मा के “अष्ट! [ धर्माधम आदि] 
= न हुआ करता है तथा जिसके सुख-दुःख आदि रूप मोग का साधन 

वही शरीर उस आत्मा के द्वारा गीत [ ग्रहण किया गया 
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: सभी आत्मा सर्वव्यापक होने पर भी समस्त पदाथा के | 
हुआ करते हैं अपितु जिस पदार्थ की भोग्यता जिस आता के ॥॥। 
अनुसार, हुआ करती है उस पदार्थ का. ही भोक्ता वह आत्मा हुआ र | 

(५) न्याय एवं ` वैशेषिक दर्शनों में आत्मा? को दो झो । 
गया है ( १) “आत्मा? रूप में ( २) “परमात्मा रूप में। दोनो ग 
अन्तर है कि एक [ आत्मा ] कमफ का “मोक्ता? है.तथा दूसरा त | 
होकृर ष्टा? है । 


द्र 


रआ-::>>>$५--->> १ 


शरीरस्‌’? 


तस्य भोगायतनमन्त्यावयवि “शारीरम्‌? । सुखदुःखान्यतरमाह | 
त्कारो भोग: । स च यदवच्छिन्न आत्मनि जायते तद्वोगायतन ले. 
शरीरम्‌। चेश्श्रयो वा शरीरम्‌ । 'चेष्टा तु दविताहवितप्राप्निपरिहा| ` 
क्रिया; न तु स्पन्दनमांत्रम्‌। प ला 

आम्मा का बिस्तृत विवेचन करने के अनन्तर अब क्रम से प्रतक्ष. 
नामक प्रमेय का निरूपण करते हैं :--- ' 


२.' झरीर-निरूपण-- 
दुःखान्यतर साक्षात्कार: ) सुख-दु:ख में से किसी एक का साक्षात्कार [ प्रत 


रहा करता है ( तत्‌) वह [उस विशु आत्मा का ] (मोगा 
मोगायतन है (. तदेव ) [ और ] बही ( शरीरम, ) शरीर है। (ब) 
है. ८ अध्य ) चेष्टाओं के आश्रय का ही नाम ( शरीर) 
अहित ( क 1 तु) चेष्टा तो ( हिताहित-प्रातिपरिहारार्थी ) हि 
त के | यथाक्रम ] प्राप्ति तथा परिहार [ अर्थात्‌ हित की 


३७ उ 


'“-: ऊपर शरीर? का यह किये है Aa 
शरीरम्‌?" अर्थात्‌ जे / अह लक्षण किया गया है-“तस्य भोगायतनं 
0 ७-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Coleen MIRAE (अथवा आथ 
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अवयवी है; उसे “शरीर! कहा जाता है। यद्यपि आत्मा विभुः 
। प यक हे अथवा सर्वत्र विद्यमान है फिर भी वह सुख-दुःख मान 


जा सकता है कि जहाँ बिस आमा का शरीर बिद्यमान है वहीं पर वह 

| र सुख-दुःख आदि की अनुभूति कर सकता हे | जिस स्थळ पर उसका 
शरीर विद्यमान नहीं है वह सुख-दुःख आदि की अनुभूति नहीं कर सकता 
 ३।इस ही वात को तकंभाषाकार ने इन शब्दों में कहा है कि “स (मोगः) 
| व बदवड्रिछन आत्मनि जायते’ अर्थात्‌ यह मोग जिससे सीमित आम में 
| तन्न होता है उसी को आत्मा के भोग का आयतन कहा जाता है। इसी 
| होआत्मा के मोग का शरीर कहा जाता है । 

अब यहाँ यह प्रश्‍न उत्पन्न होता है. कि जब हाय अथवा पैर में चोट 
| अथवा काटा लग जाया करता है तो उस समय आत्मा हाथ अथवा पैर में 
| दुख की अनुभूति किया करता है । तो इस दृष्टि से हांथ अथवा पैर को ही 
शरीर कहा जायगा क्योंकि उनमें शरीर का उक्त लक्षण चला जायगा और इस 
| गति लक्षण में अतिव्यासि दोष होगा । किन्तु वास्तविकता तो यह है कि 
| शय, पैर तो शरीर के अवयव हैं । उनको ही शरीर कैसे कहा जा सकता दै! 
| अत; उक्त दोष के निवारणार्थ शारीर के लक्षण में “अवयवि? पद रखा गया 
| है। क्योंकि हाय-पैर आदि तो शरीर के अवयव हैं, अवयवी नहीं । हाथ, पैर 
| आदि शरीर के अवयव हैं। उन अवयवों से निर्मित शरीर अवयवी है। 
| सक्रि जिसके अवयव हुआ करते हैं उसी को अवयवी कहा जाया करता है । 


| हाय, पैर आदि के अवयव हैं | अतः हाथ-पैर मी अवयवी की श्रेणी में आ 
| बार्गेगे | इस भाति ““मोगायतनं अवयवि शरीरम्‌” इतना हो. लक्षण हाय, 
| | र दोष के वारण करने के लिये 'अन्त्यगअवयवि यह विशेषण रखा गया 
॥ | हाय, पैर आदि अवयवी तो हो सकते हैं किन्तु उनको अन्त्यअवयवी 
| गी कहा जा सकता हे | अन्त्य अवयवी तो सम्पूर्ण शरीर है । अतः “तस्य 
। शै पन अन्त्यावयबि शरीरम्‌?» ऐसा लक्षण बन जाने पर यह क्षण हाय, 
आरि में अतिव्यास नहीं होगा क्योंकि अन्त्यावयवि उसे कहते हैं कि 

| अथ ३ ` 1 अवयवी का अवयव नहीं हुआ करता हे । अन्त्यावयवि का 
| ~ इ्यान्तरानारम्भक अवयवी” अर्थात्‌ जो किसी अन्य द्रब्य का 


भू 


तभूत शरीर में ही कर सकता है । अथवा इसी बात को इस रूप में मी. 


| रस पर यह कहा जा सकता है कि हाथ, पैर आदि में भी अँगुछियाँ हौ उन : 


पर आदि में किये जाने पर यंह लक्षण भी 'अतिव्यात हो जायेगा । अतएव. 


| "भक नहीं होता ।. हाथ-पैर आदि तो अवयवी कहे जा सकते हैं किन्द॒ 


पक तया ~ 
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| Er “भि नहीँ कहे जा, सेह, सोके. | 
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हैं। इसी को ध्यान में रखकर तर्कमाषाकार ने. “चेष्टाश्रयो वा शरीस)न 


- कार की शंका का कोई अवसर नहीं है | 


हिप पीन्द्रियंस नि किपस s मसह 2225 दारीस्संयुक्तमिति मुली 
| 000 . पाप (भकषरतिपसक्को5त ०० ठिक्क हिर्संयक्तसि rl’ 


इक्ष्क तकभाषा 


आरम्भक हें ही । शरीर तो किसी दूसरे द्रव्य का आरम्भक नहीं शग | 
उसे अन्त्यावयवी कहा ही जा सकता है । भ 
`यदि केवळ “अन्स्यावयवि शरीरम्‌? इतना ही लक्षण किया बाव 
उसमें “भोगायतनम्‌ पद न जोड़ा जाय तो शरीर के इस लक्षण की घर 
में अतिव्याति हो जायेगी क्योंकि घट आदि भी तो द्रव्यान्तर के अनारमाक | 
अतः अन्त्यावयवी तो हैं ही | इसी अतिच्यासि के वारण के व्यि छ|: 
“<मोगायतनम्‌? पद्‌ रखा गया है । घर आदि आत्मा के भोगायतन नहीं ह ३ 
करते हैं | अतः अज यह लक्षण घट आदि में जा सकेगा " *| 


न्यायसूत्रकार ने ““चेट्टन्द्रियार्थाअयः शरीरम्‌? यह शरीर का टक्षा रि. 


भी शरीर का लक्षण किया है। विशिष्ट प्रकार की क्रिया का नामाह 
प्रत्येक क्रिया अथवा गतिं को चेष्टा नहीं कहा जा सकता है। हितई| 
प्राति अथवा अहित के. परिहार के निमित्त जो क्रिया की जाया क|. 
उसको “चेष्टां? कहा. जाता है। हित अथवा अहित का विवेक कसाते| 
चेतन का.ही घम हे ।. अतएव चेतन. आत्मा के रयोग से ही चेश ह|. 
करतो है.। अतः. प्रयत्न से युक्त आत्मा का संयोग जिसमें असमबागि|. 


होता है ऐसी क्रिया ही चेष्ट कही जाती हैं [ “प्रयस्नवदात्मसंयोगासमा 
कारगंका. क्रिया? ]:। अतः शरीर का - यहःद्वितीय लक्षण मी ठीक हौ। 


अन्य व्याख्याकारो का र | 
जो जाति. रहा करती है वही मृत शरीर में भी रहा करती है ।'अतः |. 


_ - 
to म्‌! ( 
: इन्द्रियस!! . 


ताने. काळादेरपीन्द्र्वप्रसज्ञोवत इक ज्ञान 


n 


८६ इन्द्रिः मै 
इन्द्रियस!? ु ३१३. 


| ह्य तीन्हियमिति । 
| | (३) इन्द्रिय निरुपण! i 


| (चरीरंयुक्तम्‌ ) रीर से संयुक्त ( अवीजयम्‌) अतीन्दरिय [इन 
| प्रत रहण न किये जाने योग्य ] ( शानकरंगम्‌ ) 8 का कारण ( इन्द्रियम्‌). 
| (द्विय है । ( अतीन्द्रियमिन्द्रियम्‌ ) [यादि इन्द्रिय का लक्षण केवळ] “अतीन्द्रिय 

| म्ह (इति ) इतना ही ( उच्यमाने ) व कथन किया गया होता तो 
| (कालादेः अपि ) काळ आदि में भी ( इन्द्रियस्वमसङ्घ; ) इन्द्रिय [ अर्थात्‌ 
| ब का लक्षण ] का प्रसङ्ग 'चला गया होता [ अर्थात्‌ काळ आदि में भी 
| न्य का लक्षण 'वला, गया होता ],.(अतः) इसीछिये [इन्द्रिय के. ढवण में.] 

| (शनकरणम्‌ ) ज्ञान का करण? [ यह विशेषण | (इति उक्तम्‌.) मी 
| रखा गया है । त 1 1102 
*[ छक्षण में विद्यमान प्रत्येक पद का प्रयोजन ही 'पदकृत्य' कहलाता है।' 
|  दुळिय के उक्त लक्षण में इस 'पद्ङत्य? को तकभाषाकार ने खयं ही “दिखला 
| दिया है। उक्त लक्षण में प्रमुख पद है “ज्ञानकरणम्‌» । शेष शरीरसंयुक्तम्‌, 
| और अतीन्द्रियम? ये. दोनों उस (ज्ञानकरणम्‌) के विशेषण हँ.) यदि 
' दृद्धियः का लक्षण “अतीन्द्रियं इन्द्रिमम्‌”-इतनां ही किया गया होता तो 
| भड आकाश आदि पदार्थ मी इन्द्रिय कहळाने ळाते क्योंकि ये पदार्थ मी 
| इज्यो द्वारा गहीत, न. होने से अतीन्द्रिय? हैं । अतएव इस अतिव्याति 
| क निराकरण. करने के ल्यि.इन्द्रिय के उक्तः लक्षण में -“जञानकरणम्‌? यह, 
| अंश भी रखा गया । काळ, आकाश आदि ज्ञान. के करण? नहीं हे । अतः, 
| भतीन्रिय होने. पर भी काल आदि को 'इन्द्रियः नहीं. कहा जा. सकता है। 
| यपि न्याय एवं वैशेषिक दर्शनों के आधार पर आकाश, काळ आदि को सम 
| क्यों के प्रति साधारण कारण कहा गया दै-इस दृष्टि से आकाश, काळ 
) यदि भी ज्ञान के “कारण” कहे जा सकते हैं किन्तु उनको शान का 
| अ नहीं कहा जा सकता है क्योंकि प्रकृष्कारंग. को होते हो क 
| पपा है और आकाश, काळ आदि साधारण कारण होते हुये मौ भरु 
| गण की श्रेणी में नहीं आते हे । ] ह 


| कोपरे) फिर मो [ नकरः को जोड़कर इनि का सालका 


ह ..>. ज्ञानकरणमिन्दियमित्युच्यमाने 'आछोकादेरिन्द्रियत्वप्रसङ्गोञ्त न्य 


नए दता लग किया जाने पर मो] (एति) 
[और जव] केतकी मिक ये (अतिच 


FS FY 


<<. 
नक 


| 


ec 
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अतिव्यासि होगी । ( अतः )7 इसीळियेः ( शारीरसंयुक्तम्‌-दति )[ | 
संयुक्त 'शरीरसंयुक्त“पद्‌ [ इन्द्रिय के लक्षण में ] ( उक्तम्‌ ) कहा ग | 


[ इन्द्रिय का अर्थ के साथ जो षोढा सन्निकर्ष दिखाया गया है ३ | 
ज्ञान का करण है तथा उसका ग्रहण भी इन्द्रिय के द्वारा नहीं होता i 
इन्द्रियार्थंसन्निकर्ष के “ज्ञान का करण? तथा 'अतीन्द्रियश' होने से उ ४ | 
“इन्द्रियायंसन्निकर्ष” में भी अतिव्याप हो जायगा । (इन्द्र ) १ 
अतीन्द्रिय इस कारण कहा गया है कि'जिन पदार्थों का संयोग-सम्बख हे ः 
करता है बे दोनों पदार्थ यदि प्रत्यक्ष होते हैं तब तो उन दोनों का संयोग | 
प्रत्यक्ष हुवा करता है किन्तु यंदि वे दोनों पदार्थ अथवा उन दोनों में से र| 
एक का प्र्यक्ष न होता हो तो उनका संयोग भी अत्यक्ष नहीं हो सकता. 
जैसे “वायु” का नेत्र द्वारा प्रत्यक्ष नहीं होता है तो किसी भी पदार्थ के सा| 
a संयोग क। भी i प्रत्यक्ष न हो सकेगा । इसी माति ख| 
इन्द्रियाँ 'अतीन्द्रि हैं । अतएव इन्द्रिय सन्नं | 
अतौन्द्रिय ही है । इस विवरण से स्पष्ट मल क 
इन्द्रियम्‌? इन्द्रिय का यह लक्षण 'इन्द्रियसन्निकर्ष? में अतिव्यास हो बावा ||. 
अतः उसके वारण के लिये शरीरसंयुक्तम्‌? यह पद भी उक्त लक्षण के सा| 
ईहा है । इन्द्रियसञ्िकष का शरीर के साथ संयोग होना संमव ही गौ 
. है क्योंकि संयोग आदि सन्निकर्ष द्रव्यरूप नहीं है और संयोग केवल टरो | 
ही हुआ करता है।] | LC a 
.. _ शरीरसंयुक्त शनकरणमिन्द्रियम्‌? इन्द्रिय का (इति) इतना ही व्क 
(उच्यमाने ) कहे जाने पर (आलोकांदेः) प्रकाश आदि में (इन्द्रिगलप्ण) 
Sd ठं का शरीर के साथ तो संयोग है ही, स 
1 करण? भी है । ] (अतः) इसलिये [ उपर्युक्त अतिव्याति ३ 
iin ] (अतौन्द्रियम्‌-इति) “अतीन्द्रिः” इस पद को मी (उस | 


॥ | र 4 


मा तो तील नहीं है अतः अन “रंआ 

ः संयुक्तं शाकं 
मतीन्तियँ, 'इस्दियमूर इन्द्रिय का यह 2 आन शरीरसंयुक्त शनक 
नहीं होगा । ] ल इन्द्रिय का यह्‌ लक्षण प्रकाश आदि में अति 


- इस मतिः इन्द्रिय के लक्षण में (शरीरसँयु i और 

छ त्तं”, 'शानकरणं? और 
कि तत तीन पद रखे हैं उन सभी की मजा स्पष्ट 
' जण की पूर्णता का मी स्पष्टीकरण हो गया है। - . 
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॥ | 


“इनिद्रियम? । ३१३ 


तानि चेन्द्रियाणिषद्‌ । घाणरसनचक्षुरूवक्श्रोत्रमनांसि । -, :. 
(च) औरं (तानि) ५ वे ( इन्द्रियाणि ) इन्द्रियाँ (षट्‌ ) ६ हैं। 
( ब्राणारसन'वक्षुस्वकशोत्रमन ) ( १ ) प्राण ( २ ) रसन्‌ ( ३ ) चक्षु 
( ¥) त्वक्‌'( ५ ) भोत्र और (६) मन । 

| ` इन इन्द्रियं में से प्रथम पाँच इन्द्रियाँ बाझेनदरिय कही जाती हैं । इनके 
| द्वारा शरीरसे बाहर के पदाथा का प्रत्यक्ष हुआ करता है | छठी इन्द्रिय 
| न है। इसको अन्तः इन्द्रिय अथवा. जअन्तःकरण भी कहा जाता है । इसके 
| द्वारा शरीर के अन्दर की वस्तु-आत्मा, उसके गुण तथा उसकी जाति का 
| प्रतयक्ष हुआ करता है । ~ ट 
| सांख्य, वेदान्त आदि अन्य दरानो में इन्द्रियों के दो पञ्चार माने गये हैं 
| (१).शनेन्द्रियॉ ( २) कर्मेन्द्रियौँ । जिन इन्द्रियों के द्वारा शान की गाति - 
` हुम करती है उन्हे “श्ञानेन्द्रियश,कह्वा जाता है तथा जिन इच्धियों के द्वारा 
| कर्म किये. जाते हैं उनको कमेंन्द्रिय कहा. जाता है ।..तकंमाषाकार द्वारा 
| बतढायी गयी इन्द्रिया में जो प्रथम पाँच इन्द्रियाँ हैं उन्हीं को “ज्ञानेन्द्रिय” 

| कहा जाता दै । कर्मेन्द्रियो के नाम हैं (१) वाकू ( २) पाणि (३ ) पाद 
| (४) पायु और (५) उपस्थ । वाक्‌ इन्द्रिय से बोलने का कार्य, पाणि 
| (हाथ) से वस्तुओं के लेनेदेने आदि का; कार्य, पाद ( चरण ) से चलते का. 
| कार्य पायु से मलत्याग का कार्य तथा उपस्थ इन्द्रिय द्वारा मूत्रत्याग का कार्य 

| छिया जाता है। न्याय तथा वैशेषिक दर्शनों में कर्मेन्द्रिय नाम से किसी 
| इद्धियःको मान्यता नहीं दी गयी है | उनकी दृष्टि में यह वर्णित समी ' 
| कमन्द्रियाँ शरीर के: अवयव ही हैं, इन्द्रिम् नहीं। यदि आत्मा के किसी 

| प्रयोजन का साधनमात्र होने के आधार पर ही उन्हे इन्द्रिय कहा जायगा तो 

| फे; पीठ आदि को मी इन्द्रिय की ओणी में रखना होगा, क्योंकि उनके द्वारा: 
| भी आत्मा के किन्ही प्रयोजनों की सिद्धि हुआ ही कती है। | :- 
| (१) प्राणेन्द्रिय का निरूपण ` वशी मी 3581 
| तत्र गन्धोपलब्धिसाधनमिन्द्रियै घाणम्‌। ना । नि 
| पार्थिव गन्धवत्वाद्‌ घटषत्‌।. गन्धवत्वञ्च ग़न्धप्राइकलात | यदिन्द्र 
| स्पादिषु पद्वतु मध्ये यं गुणं शृद्वाति तदिन्द्रियं वदुर राः 
| ”सूपमाहके रूपवत्‌ । यही न 


< 


हा (तत्र ) उन [ छद] में-से ( गे ५. क 
| (न खेत (इन्द्रियम), इन्द्रिय को (आण) | ( न 7 
(नासाग्रवर्ति)) वह नासिका के अग्रमाग में रहती हे (च) और (तत्‌) 
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वह [ भ्राणेन्द्रिय ] (-पार्थिवम्‌.)) एथिवीजन्य 'है | प्रतिज्ञा FC त 
गन्धवाली होने.से [ हेतु ] ( घय्वत्‌ ) जैसे. घट [ उदाहरण ] [बक | 
_ घ्राणेन्द्रियं गन्ध से युक्त होने के.कारण एथिवीजन्य इन्द्रिय कही जाती है। । 
( च ) और ( गन्धग्राहकत्वात्‌ ) गन्धः की ग्राहक होने.से . [ रो || 
( गन्धवत्वम्‌' ) गन्धबत्व [ अर्थात्‌ गन्ध से युक्त होना ] है । [ व्याति गे] 
कि ] ( यद्‌ इन्द्रियम्‌) जो इन्द्रिय ( रूपादिषुः) रूप आदि [ रूप, रस ग | 
स्प, शब्द ] ( पञचखमध्ये ) पचो में से ( यं रणम्‌) बिस गुग का | 
गाति ) अहण करती है ( तत्‌ इन्द्रियम्‌ ) वह इन्द्रिय ( तद्गुणं रर । 
इन्द्रिय | उस से युक्त [ कहलाती ] है। (तथा) जैसे ( सपरा || 
रूप को ग्रहण करने वाढी ( चक्षू) चक्ुःइन्द्रिय ( रूपवत्‌ ) रूप [ गुण | 
शत कह जाती ST 
` इन्द्रियों के जो '्राणः आदि नाम रखे गये हैं. वे सभी वस्तुतः अनब 
हैं--“निम्रति-गन्ध॑ ग्रहणाति अनेन इति घ्राणम्‌? अर्थात्‌ जिस इन्र के दंग | 
गन्थ का अहण किया जाता हे उत्ती. का नाम “घ्राण? है | इसी दृष्टि से आगे | 
न्हियका लक्षण किया गया हे--गन्धोपलब्धिसाधनमिन्द्रियं ज्राणम्‌। ब | 
इस लक्षण में “गन्धः शब्द न. रखों गया होता औरं “उपलब्धि | 
इन्द्रियं भागम्‌? इतना. ही प्राणेन्द्रिय को लक्षण किया गया होता तो यह त्या | 
चश आदि इन्द्रिय में मी अतिव्यांत हो जाता क्योंकि 'वक्षु-आदि मी उपर्बम | 
, के साधन हें ही । अतः इस दोष के वारंण के लिये लक्षण में गन शन्‌ खं | 
गयां दै। इसी प्रकार यदि “गन्धोपळब्धिसांघनं घ्राणम्‌ इतना ही प्रमे || 
का ठेक्षण किया गया होता तो केशर आदि सुगन्धित द्रव्य मी गन्धोपलनिंगे |. 
साधन हे, अतः इनमें मी प्रोगेनदरिय का. यह लक्षण 'अतिव्यात हो बाग | 
अतएव इस दोष के वारण के लिये तकभांषाकार दोरा लक्षण में “इनि | 
bl ठा | ही गन्ध तथा आश के सन्निकर्ष [संयु | 
द्या थ॑सन्निक्ष ] में मी ज्या य, इसी | 
से मी “इन्र” इस पढ को रखा हल पच ह (न हो. जाय, शा 


Ps है कि जो इन्द्रिय री 
1 करती है वह इन्द्रिय उस हो सुग जज पी इक कह किन 
CC-0. Mumukshu Bhawan सत क सण (पकी भी डमा करही। हैं ri 
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ल्प.का ग्रहण किया करती है, अतएव वह रूपण से युक्त मी होती 
| ३1 इ्सौ माति प्राणेन्द्रिय गन्ध नामक गुण को ग्रहण क्रिया करती है । सतः 
दमी मनच गुण से युक्त है 17 75% या ठका PO 
अन्य इन्द्रियं के लक्षणों में मी उपयुक्त प्रकार से ही विचार कर लिया 
आना चाहिये । ; ; 
` (२) रसनेन्द्रियनिरूपण-- Fe 
' ` - त्सोपळम्धिसांधनमिन्दरियं रसभेम्‌। जिहाम्रवर्ति। तच्चाप्य रस 
 बत्वातँ। रसवत्वञ्च रूपादिषु पञ्नणु मध्ये रसस्यैवाभिव्यञ्जकत्वा 
` ह्लालाबत्‌। ad Moot 
(रसोपछब्धिसाधनम्‌ ) रस की .उपंलब्धि का साधनभूत ( इन्द्रियम्‌) 
` इद्धिय ( रसनमू ) रसना है । ( लि ) वह जिह्वा के अग्रमाग में 
स्थित है । ( व ) और ( रसवत्वात्‌.) रस सें युक्त - होने से (तत्‌) वह 
| [रसवा-इन्द्रिय ] ( आप्यम्‌) जळीय अथवा जळ से उत्पन्न होने वाली इन्द्रिय 
| है। (च) और ( रूपादिषु . पञ्चसु मध्ये ) रूप आदि पाँचों में से ( रसस्य 
| एवं) केवल रसकी ही (अभिव्यंजकत्वात्‌ ) अमिव्यंजक होने से ( रसवखम्‌ ). 
| [यह रसनेन्द्रिय ] रस से युक्‍त [ अथवा रसबती ] मी है ( लालावत ) जैसे 
| कि[ रस को प्रकट करने वाली ] लार [ रस से युक्त ] हुआ करती है। , 


(एसयति-रसं णह्णाति अनेन इति रसनम्‌? अर्थात जिसके द्वारा रस का. 
| अहण किया जाता है उसी का नाम रसनेन्द्रिय है । रसनेन्द्रिय के उक्षण में मी. 
| भाणेन्द्रियःके समन ही चक्षु आदि में “अतिव्याप्ति के वारण हेतु “रस” शब्दः 
| को रखा गया हे तथा रसनेन्द्रिय तथा रस के संनिकषे में अतिव्यासि के वारण, 
| | हेतु 'इन्द्रियः पद रखा गया है। . स ps ह 
| ससनेन्द्रिय स्थान जिह्वा का अग्रभाग है । यहाँ मी रसनेन्द्रिय को जल से 
| तनन सिद्ध करने के निमित्त “तच आप्यम्‌? इत्यादि अनुमान दिया गया. है \ 
| सेन्द्रिय रस से युक्त हे--इसकी सिद्धि के लिये मी 'रसवत्वज्ञ' इत्यादि 
| अपमान का प्रयोग दिखळायां गया है । “लाला का अर्थ है-किसी वस्तु के 
| गे [ चवलाते ] समय मुख में निकलने वाला रस ! इसी को लाए मी कहा 
| अता है।यह छार ही यह मधुर है, यह तिक्त है, आदि मकार से रस का 
| (बक हुआ करती है। यह लार केवळ रस का हो व्यैजक हुआ करती है 
हा आदि की नहीं । इसी कारण उस [लार] को रसवत्‌' कहा गया है | 
| आदि की रसना भी केवल रसकी हो व्यंजक हुआ करती है; कि 
ल्क ॥ लीं ॥ अतत, पढ खनेनििफ ओततो हैं)... ७५ के 


) 


र पादिषु तौ 
6 त म्य मध्ये ) रूप आदि पाचों में से ( रपशंस्य एव ) केवढ 
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३. चक्षुरिन्द्रिय-निरूपण-- : , 

रूपोपढब्धिसाधनसिन्द्रिय चक्षुः । कृष्णताराम्नवर्ति | तह पै | 
“ रूपादिषु पञ्चछु मध्ये रूपस्यैवाभिव्यज्जकःवात्‌ प्रदी पवत्‌ । | 
( रूपोपछब्धिसाधनम्‌ ) रूप की उपलब्धि का साधनभूत नि 
इन्द्रिय ( चक्षुः ) “चक्षुः है | ( कृष्णाताराग्रवर्ति ) वह [नेत्र की. बासी 
| कृष्णतारा ] के अग्रभाग में रहा करती है। (पच) और ( वहा ह” 
(तैज्सम्‌ ) तेज अर्थात्‌ अभि से उत्पन्न है [प्रतिज्ञा ], ( रूपादिषु पञ्च म | 
रूपादि पाँचो में से ( रूपस्य एव ) केवळ रूप की ही ( अभिष्य । 
अभिव्यंजक होने से [ हेतु |, (प्रदीपवत्‌ ) जैसे [ केवल रूप का अभिसं 
प्रदीप (अग्नि से ही उत्पन्न ) है [ उदाहरण ]। । 
` “वष्टे-रूपं प्यति अनेन इति 'चक्षुः?? अर्थात्‌ जिसके द्वारा रूप का | 
किया जाता है वह, इन्द्रिय “चक्षु कहलाती है । 'चकषु सम्बन्धी उपर्युक्त ले | 
मरण आदि मे अतिव्याति के परिहाराथ रूप' शब्द का प्रयोग किया गया है| पु 
तथा रूप के सन्निक में अतिव्यासि के निवारणार्थ “इन्द्रियः पद्‌ को रखा गाई | 
चक्षु ( नेत्र ) इन्द्रिय का स्थान आँख का कृष्णवर्ण का तारा गर्भ | 
काली पुतली माना गया दै | चक्षु अरिन नामक तत्व से उत्पन्न है; अतः झो |. 
मी अग्नि से उत्पन्न अन्य पदार्थो से सदृश ही रस्मियाँ हुआ करती हैं | कब | 
पुतली में से होकर नेत्र की ये रब्मियाँ बाहर जाती हैं और किसी सपर |. 
द्रव्य के साथ संयुक्त [ संयोग सन्निकषं ] होतो हैं | इस माति उस दरले | 
स्थित रूप के स का संयुक्तसमवाय-सन्निकर्ष हुआ करता है। | 
मकार उपयुक्त दोनों ही सन्निक्ों के द्वारा चक्षु-इन्द्रिय, रूपवान द्रव्य तब | 
उसके रूप को ग्रहण किया करती है | १७. . 
तकभाषाकार द्वारा चक्षु को “तेजस” सिद्ध करने के लिये “तचच तेजसम” 
इत्यादि?! अनुमान को दिया गया है। 

४. त्वगिन्द्रिय -- 


स्पशोल्व्धिसाधनमिन्द्रियं पका स्वंारीरव्यापि । तत्तु बायी 
29 १ त्त ॥ 
रूपादिषु पञ्चसु मध्ये स्पशैस्येवा भिव्यञ्जकत्वात्‌ अङ्गसङ्गिसहिलता 
व्यञ्जनवातवत्‌ | | 


( स्पशोपलछब्धिसाधनम्‌ ) स्पर्श की उपलब्धि का साधनभूत ( इदि) || 


रे सक्‌ ) क्‌ है । ( सर्वशरीरव्यापि ) वह समस्त शरीर में वा है! 
(या वह (ठु) तो ( वायवीयम्‌ ) वायु से उत्पन्न है [ प्रति) 


अभिव्यज्ञकत्वातू.) अमिव्यज्ञक होने से देव] (अङ्गसङ्चिकी | 
0 ०-0. ॥॥॥॥॥॥(5॥॥ Bhawan Varanasi Collection. Digi ५ अर्ज ott | 
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| चामिन्यज्जकम्गजनवातवत्‌ ) जैसे शरीर में गे हुये जळ की शीतलता की 
' “क पंखे ( व्यजन ) की वायु [ केवल स्पर्श को ही प्रकट करने वाळी 
हुआ करती है ] | ति दर ः े री जे 
| (-सुशति' अनेन इति? जिसके द्वारा स्पर्श किया जाता हे वह इन्द्रिय त्वक 
जलती है | त्वचा में स्थित इन्द्रिय को त्वक्‌ इन्द्रियः कहा जाता है। 
= छण में मी चक्कु आदि मे अतिव्याति के निवारण हेतु लक्षण में “स्पर्श, 
| हू का प्रयोग किया गया है | स्पश तथा स्वगिन्द्रिय के सक्षिकषे में त्वगुन्रिय 
` दाला अतिव्याप्त न हो जाय, इसके निमित्त इन्द्रिय पद का प्रयोग 
। जक इन्द्रिय तो सम्पूर्ण शरीर में बिद्यमान है। जब किसी सपश से युक्त 
| पदा के साथ त्वगिन्द्रिय का संयोग हुआ करता है तो खगिन्द्रिय से संयोग- 
| सन्निकर्ष के माध्यम से उस पदार्थ का ग्रहण हो जाया करता है। और 
संयुक्तसमवाय सन्निकर्ष द्वारा उस पदार्थ केःस्पंश का मी ग्रहण हो जाया 
करता है । Rio धि 
त्वगिन्द्रिय वायुतत्व की इन्द्रिय हे । इसकी सिद्धि के निमित्त “तचच वाय- 
| वीयम्‌” इत्यादि अनुमान तंकमाषाकार दारा अस्तुत किया गया है । ` 

। (५) श्रोत्रेन्द्रिय निर्षण-- . `` दा 
ओ- शब्दोपलब्धिसाधनसिन्द्रियं श्रोत्रम्‌ । .. तञ्चकणेशष्कुल्यवच्छिन- 
| माकाशसेव, न द्रव्यान्तरं शब्दगुणत्वात्‌। तदपि शब्दमाहकत्वात्‌। 
| यदिन्द्रियं रूपादिषु पञ्चपु मध्ये यद्गुणव्यंजकं तत्‌ तदूगुणसंयुक्त 
| यथाचक्ुरादिरूपप्राहर्क रूपादियुक्तम्‌ । . शब्द्राहकञ्च श्रोत्रसतः 
| शब्दगुणकम्‌ । [ A 
| _ (शब्दोपछन्धिसाधनम्‌ ) शब्द की उपलब्धि की साघनमूत इन्द्रिय “नः 
| है।(च) और ( तत्‌ ) वह ( कणंशष्कुच्यवच्छिनम्‌ ) “कणंदाष्कुली? से घिरा 
| हुआ ( आकाशम्‌-एव ) आकाश ही हैं, ( द्रव्यान्तरम ) अन्य” [कोई एयक] 
| (न) नहीं, ( शब्दगुणत्वात:) शोब्दंगुण युक्त होने से । ( तदपि ) और 
| बह [ शब्दगुणत्व ] भी ( शब्दग्राहकत्वांत ) शब्द का ग्राहक होने से है 
| ।अर्थात्‌ कणशष्कुलि से चिरा हुआ आकाश ही औत है अथवा त्र आका- 
| राक हौ है [ यह प्रतिश है ], शब्द का ग्राहक होने से (यह हेत) | 
पु Ce ) जो इन्द्रिय ( रूपादिषु पञ्चसु मध्ये ) रूप आदि पॉर्चो में से 
| [कम ) जिस गुण की. अमिव्यंजक हुआ करती है (तत्‌) वह | 
| (इनधरिय] ( तद्गुणसंयुक्तम! ) उसी गुण से युक्त हुआ करती है। (यथा) _ Re 


च 


¢ 
4, 
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जैसे (-रूपग्राहकम्‌ ) रूप की.आहक ' (-चक्षुरादि ) नेत्र आ 
( रूपादियुक्तम्‌ ) रूप आदि रुग से युक्त है| उदाहरण ]। (च) और 

= शत्र मी ( शब्दमाहकम्‌ ) शब्द का आहक है [ उपनय ] ( अतः) 
वह ( शब्दगुणकम्‌ )-शब्द गुण वाला है [ निगमन ] । | 

` “श्रुगोति शब्द्‌ शृणाति अनेन?? इति?” अथवा शरूयते. अनेन इति भ 
अर्थात्‌ जिस [ इन्द्रिय ] के द्वारा न्दः का ग्रहण किया जाता है उ | 
को “श्रोत्रश कहा जाता है । चक्षु इत्यादि में अतिव्याप्ति दोष के नि 
'शत्रेन्द्रिय के लक्षण में “शब्द? पद का प्रयोग किया गया है तथा. 
ग्रहण करने वाले समवाय-सन्निकर्ष में अतिब्यासि के कारण हेतु ba | 
पद को रखा गया है | कर्णशष्कुली_से घिरे हुये आकाश का ही नाम भोग ध 
यह रत्र ही अपने अन्दर समुवाय-सम्बन्ध से रहने वाले शब्द का | 
समवाय-सन्निकष द्वारा किया करता हे । | 


| 
| 
रको 


पहले: जिन चार इन्द्रियों का वर्णन किया जा चुका है, वे सभी ै इ | 
प्रथिवी आदि तत्वों से उत्पन्न होती हैं किन्तु श्रोत्र आकाश-बन्य नहर | 
उसे आकाशात्मक ही कहा-जाःसकतां है । जैसे घट में घिरा हुआ आळ | 
घटावच्छिन्न आकाश अथवा घटाकाश कहलाता है वैसे... ही कर्णश | 
अवच्छिनन अथवा घिरा हुआ आकाश ही 'श्रोत्र? कहलाता है । इसे खा | 
हो जाता है कि श्ोत्र, आकाश से भिन्न न होकर आकाशात्मक ही है। इस | 
सिद्धि के ल्यि “तचः"'"""'इस्यादि अनुमान वाक्य प्रयुक्त हुआ है। छ| 
अनुमान में शब्दगुणत्व अर्थात्‌ शब्दगुण से युक्त होने के कारण भोर ग्रे । 
उ पळी सिद्ध किया गया है। साथ ही “शब्द नामक गुणका शे |. 
आश्रय है? इसकी सिद्धि मी “तदपि शब्दग्राहकत्वात' मान हा |. 
की गयी है । द्‌ ३ का १ इत्यादि उ F 
i 'सुखाद्युपल्रव्धिसाधनसिन्द्रिय॑- सन: तच्चाणुपरिमाणं, हृदयान्त ३ 
( चाजा 25 सुख आदि की उपलब्धि का साधम 
( CT (मनः) मन, है-। -( च ) औरः( तत्‌) है | 
म) अणु परिमाण ..वाला है औ न्तवति ) दय * | 
अभ्यन्तर रहने वाढा-हे। ..  . क hr हा | न 
| |: 


0 00 Cer ति ८ 
कहां मन्यति अनेन इति मनः. जिसके द्वारा मनन किया बांग उत 
के जाता है] आमा में. स्थित सुख-दुःख आदि गुणों का ग्रहण बिस 
दारा किया जाता है, उसीका नाम मन हैः]: रूप “आदि की उपल 
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“इन्द्रियम्‌? 


| ,तयूत चछ आदि ग मन के उक्त स्चग को अतिव्याति-न हो लाय, इसके 

| मत ` उक्त लक्षण में. सुख-आरदि?' का: सन्निवेश क्रिया गया. दै । जब मनका 

| परीतत्‌ नाडी से मि स्थान में.] आत्मा के साथ संयोग, होता'हे -तन० 
त आत्मा में समवाय सम्बन्ध से रहने वाले सुख-दुःख. आदि का. ग्रहण 

से संयुक्त समवाय-सन्निकष - द्वारा हो. जाया करता है। अतएव संयुक्त 

`, समवाय सन्निकर्ष में मन का उक्त लक्षण अतिव्यास न हो जाय, . इसके लिये 

| खग में इन्द्रिय शब्द का सच्तिवेश किया गया है। 4 

| _ मन? अणु-परिमाण वाला है । इरुको हम .इस प्रकार से समझ सकेते हैं 

| कि जब वक्ष, ओत्र आदि कई इन्द्रिया एक साथ हौ.अपने-अपने विषयों रूप, . 

| शब्द आदि] के साथ: सम्बद्ध, हुआ करती हैं तव उस समय एक .साथ.कई 

विषयों का प्रत्यक्ष नहीं हुआ करता हैं। इसके विपरीत एकःएक विषय का 

| हो क्रमशः प्रत्यक्ष हुआ करता है 1.इससे मन का “अणु होना स्पष्ट ही है। 

| कहने का तात्पय यह है कि एक समय में एक ही इन्द्रिय के साथ मन का 

| संयोग हुआ करता है तथा मन से संयुक्त उस ही इन्द्रिय से सम्बन्धित प्रत्यक्ष 
भी हुआ करता हैं। यदि मन विसु [ व्यापक | रहा होता तब तो उसका एक 

| ही समय में अनेक अथवा सभी-इन्द्रियों के साथ सम्बन्ध हो सकता था तथा 

| उस एक हो काल में उन सभी इन्द्रियों से सम्बन्धित विषयों का प्रत्यक्ष भो 

। किया जा सकता था । इसी दृष्टि से न्यायदान में मन को सिद्धि को करते 

|, हुये निम्नलिखित सूत्र लिखा गया है-+7 | गुन (हयर 

|... *“युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमनसो ढिङ्गम्‌» ॥-न्या० सू १११६ ॥ . 

| मन हृद्य के : भीतर स्थित रहा करता है। यहाँ स्थित रहते हुये वह 

| आवश्यकतानुसार इन्द्रियों के सोथ संयुक्त होकर तत्तत्‌ विषयों का; ग्रहण 

| कराया कराता (दै । 1 1 ५ न क 

| इन्द्रियों के.अस्तित्व में प्रमाण-- 

| : ननु चक्षुरादीन्द्रियसदू भावे कि ग्रमाणम्‌? ` $ 

| उच्यते, अनुमानमेव । तथा हि रूपद्यपलव्धयःः करणसाध्याः 

| क्रियारवात्‌ , छिद्क्रियाबतू | : ¦ `` स 

| 1 प्रइन-] ( चक्षुरादीन्द्रियसद्मावे ) चक्ष आदि इन्दियों के अस्तित्व 

| [होने ]में ( किम्‌.) क्या (प्रमाणम्‌ ) प्रमंण है! "| 

| र [उत्तर ] ( उच्यते.) बतलाते हैं। (अनुमानं एव) अनुमान ही |. इन्द्रियो 

| अस्तित्व में ] प्रमाण है। ( तथ.हि) जैसे कि ( रूपायुपलब्धयः ) रूप 

| सादिका शान .(,करणसाध्याः ) करण-से साध्य है [ अति |, ` (कियालात्‌) 

| होने से [-हेत ], ( छिदिकियाबत्‌ ) छेदन किया के समान [उदाहरण] । 
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`` .. प्रदनकर्चा के अभिप्राय का प्रश्‍न'यह है किच्च | 
गोलक आदि स्थान दृष्टिगोचर होते हैं, स्तुतः र वो न्रे | व 
° इन्द्रियाँ तो सूक्ष्म हैं । उनका प्रत्यक्ष दारा ग्रहण किया जाना मी र | [ 
है। अतः इन्द्रियों के अस्तित्व में कौन-सा ऐसा प्रमाण है! किए || ' 
आधार पर उनकी सत्ता को स्वीकार किया जा सके | बि - 


इसी के उत्तर में कहा गया है कि अनुमान द्वारा हम इन्द्रियों के अनि (+ 
को जान सकते हैँ । जो मी क्रिया होती है वह किसी न किसी करण [न 
हारा ही साध्य हुआ करती है। जैसे छेदन [ कारना ] क्रिया रो 
लीजिये! यह क्रिया चाकू, हँसिया, फरसा आदि में से किसी मी करण [स 
द्वारा साध्य हुआ करती है | इसी माति रूप आदि की उपलब्धि काश्नि 
जाना मी क्रिया है। अतएव उसका भी कोई न कोई . करण होना आकस | | 
है । अतएव रूप आदि की उपलब्धि का जो करण है, वही 'इन्द्रियः कहौ | 
है। इस भाँति अनुमान द्वारा इन्द्रियों का अस्तित्व ग्रमाणसिद्ध है । अतः बन | ; 
इन्द्रियों का जो लक्षण आदि किया गया है, वह उचित ही है । 


। २ 
ज्र 
| 


Cnn) 


अर्थाः 
४--“अथ” नामक प्रमेय का निरूपण-- 


अथो; षट्‌ पदाथो:। ते च द्रव्य-युण-कमे-सामान्य-बिशेषसा- [ 
वायाः । प्रमाणाद्यो यद्यप्यन्नेवान्तर्भवन्ति, तथापि प्रयोजनवशाद 
भेदेन कीत्तेनम्‌। .. र | 
प्रमेयों के निरूपण में (१) आत्मा (२) शरीर और (३) इन्यत । 
तीन नो का विस्तृत वर्णन किया जा चुका है.) . अब चतुर्थ प्रमेय अर 
र वणन झरम-आस है । इस अर्थ के अन्तर्गत तर्कमाषाकार ने वैशेषिक दश || 
ह) गुण आदि पदार्थों का वर्णेन किया है । “तकमाषार न्याय तय 
वैशेषिक दोनों ही दर्शनों का सम्मिलित (“प्रकरणअन्थष है | किन्त फिर मे 
उसका मुख क गोता न्यायदर्शन ही है । इसी दृष्टि से तकमाषा में ला | 
सी ग” आदि सोलह पदार्थों का. निरूपण किया गया है वैशेषिः 
बा आरती का निरुपण इस “अर्थ नामक प्रमेय के अन्तर्गत कि. 
(ल [से रोषि दयन में कवित इमि] (य) | 
_ “50 पदाय है। (च ) और (ते) वे हैं ;--(१) र्म (२) एप | 
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ह (2) समान्य (५) विशेष और (६) समवाय1 (यद्यपि) यद्यपि [ न्याय 
| % में प्रतिपादित ] ( प्रमाणादयः ) प्रमाण आदि [ १६ पदार्थों ] 
[कन वैशेषिक दर्शन में वर्णित पदार्थों ] में न 
(अव) इन | र ही ( अन्तर्भवन्ति ) 
अतर्माव हो जाता दै ( तथापि ) फिर भी ( प्रयोबनवशादू ) विशिष्ट प्रयोजन 
ष्टि से ( भेदेन कीर्तनम्‌ ) [ उनका | एयकू कथन किया गया है । 
„ प्राणादि षोडश पदार्थों के प्रतिपादन का विशिष्ट प्रयोजन 
 दयायदर्शन के वात्स्यायनमाष्य में, भी इस प्रश्‍न को उठाकर उसका 
उचित सझ्राधान किया गया है । प्रश्‍न यह उठाया गया है कि जब प्रमाण आदि 
| , पदार्थों का अन्तर्माव केवळ एक ही प्रमेय-पदाथ के अन्तर्गत 
किया जा सकता था, तो फिर न्यायशास्र में १६ पदार्थो का निरूपण क्यों 
किया ग्या है! | 
इस प्रश्‍न का समाधान करते हुये भाष्यकार वात्स्यायन ने कहा है कि 
' द्यपि उन १६ पदार्थों का अन्तर्भाव केवल एक प्रमेय में ही किया जा सकता 
किन्तु फिर भी उनका विशिष्ट प्रयोजन होने के कारण उनका पथक प्रति- 
| पादन किया गया है । और वह विशिष्टप्रयोजन दो भागों में बिभक्त किया जा 
| सकता है । प्रथम तो यह कि समस्त विश्व के कल्याण के लिये “अन्वीक्षिकी 
| बी वार्ता दण्डनीतिश्च शाश्वती” ॥ न्याय द० १।१।१॥ इस वचन के आधार 
| पर (१) अन्वीक्षिकी [ अर्थात्‌ न्यायविद्या ], (२) त्रयी [ अर्थात्‌ वेद-विद्या ], 
| (३) वार्ता [अर्थात्‌ शिल्प, वाणिज्य, अर्थशास्त्र आदि |, तथा (४) दण्डनीति 
| [अर्थात्‌ राजशासत्र अथवा राजनीति ] इन चार प्रकार की विद्याओं का पृथक - 
| षक्‌ उपदेश दिया गया है | इन समी का पृथक्‌-प्रथक निरूपण किये बिना 
उनके वास्तविक प्रयोजन की सिद्धि नहीं हो सकती है । अतः इन चारों प्रकारों 
कौ विद्याओं का पृथक्‌-एृथक निरूपण किया जाना परमावश्यक है। इनमें से 
| अनीक्षिकी अर्थात्‌ न्यायविद्या ही यह 'न्यायदरशन? है । प्रमाणादि पदाथ ही इस 
' थायविद्या के प्रमुख अङ्ग हैं । न्यायविद्या इन प्रमाणादि १६ पदार्थों पर ही 
| रित है । प्रमाणादि १६ पदार्थों का एथक-प्रयक्‌ निरूपण करके ही उक्त 
| (विद्या का सम्यक्‌ विवेचन किया जा सकता है, इनके बिना नहीं । न्याय- 
| सम्बन्धी इन सोलह पदार्थो का ही विस्तृत विवेचन न्यायशाख में किया 
| अतः उक्त न्यायविद्या का प्रमुखग्रन्थ न्याय [ दशन ] शात ही हैत 
| न आदि १६ पदार्थो का निरूपण न्याय में न किया गया होता 
अ भी उपनिषदों के समान केवल अध्यात्मविद्या मात्र ही रह जाती | 
` थायविद्या के स्वतन्त्र-स्वरूप की रक्षा के निमित्त इन पदार्थों का 


h 


© 
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विस्तृत विवेचन न्यायश्ास्न के माध्यम द्वारा किया गया है । [देखिये 
वात्स्यायनभाष्य १।१।१॥-तत्रसंशयादीनां 'एथकग्वचनमनथेकम-इतया; | 

उक्त वात्स्यायनभाष्य के आधार पर ही तकभाषाकार ने "ता | ॥ 
जनवशाद्‌ भेदेनकीत्त॑नम?? यह पंक्ति ढिखी है । | 

विशिष्ट प्रयोजन का द्वितीयमाग यह है कि प्रमाण-प्रमेय या). 
तत्त्वज्ञान को निश्रेयस [ मोक्ष | का निमित्त बतलाया गया है। अ; 
आदि अर्था से एथक प्रमाण-प्रमेय आदि पदार्थो का निरूपण किया र 1३ 
आवश्यक है | इसी आधार पर तकभाषा के कुछ अन्य टीकाकारो त्रे | 
(तथापि प्रयोजनवशाद्‌ भेदेन कीर्चेनम्‌ इस पंक्ति की व्याख्या कते ३ 
लिखा है “प्रमाणादीनां साक्षान्निश्रेयसाञ्गत्वविवक्षया प्राधान्येन कोसा, 
अर्थात्‌ प्रमाण आदि के साक्षातरूप से निश्रेयस [ मोक्ष ] का साधन हे. 
उनका प्रधानरूप से एथक्‌ कीर्तन किया गया है | | 
द्रव्य निरूपण-- |: 

तत्र समवायिकारणं द्र्व्यम्‌। गुणाश्रयो वा। तानि च द्रा 
प्रथिव्यप्तेजोवाय्बाकाशकाळदिगात्ममनांसि नवैव । 4 


र ० 


अयः ) जो गुणों का आश्रय [ होंता ] है [ वह द्रव्य कहलाता है, इह 
का लक्षण है । ]। (च) और ( तानि ) वे--(१) एथिवी (२) जळ (व 
: (४) वायु (५) आकाश [ इन पाचों को पंचभूत भी कहा जाता ह| 
(६) काल (७) दिक्‌ (८) आत्मा और (९) मन (नव एव) नौ ही हैं। | 
द्रव्य! का विवेचन करते हुये तर्कमाधाकार ने सर्वप्रथम द्रव्य वाळ 
ही किया है और तदनन्तर उनकी गणना की है. द्रव्य के ल्या. 
दो किये हैं । इनमें प्रथम लक्षण है :--“जो समवायिकारण होता है| 
व्यः कहा जाता है। इस लक्षण, में. 'समवायि पद को न रक्त 
“कारणं व्यम्‌? इतना ही लक्षण किया गया होता तो उक्त लक्षण 
कमे में मी अतिव्यातत हो जाता. क्योंकि गुण तथा कर्म भी कितीक |. 
असमवायि अथवा निमित्त कारण हुआ करते हैं। अतः कारणं होने बै ॥। 
से उक्त लक्षण [ “कारणं द्रव्यमः” गुण तथा कमे में भी 'चला जाता! 
वारण हेतु ढक्षण में 'समवायिर पद को रखा गया है। यदि“ 
अव्यम्‌ इतना ही द्रव्य का लक्षण किया गया होता तो भी गुण वश 
यह लक्षण चला जाता क्‍योंकि गुण तथा कर्म में गुणत्व तथा कति 
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अयो. ३२३ 
| हवाय सम्वन्ध से रहा ही करती है । अतः वे भी समवायी हुये । इसी दोष 
बारण के लिये लक्षण में “कारणम्‌? शब्द रखा गया है | पि 

[यह यह भी विचारणीय है कि गुण तथा कर्म में गुणत्व तथा केल 
बरहिका समवाय है किन्तु जाति तो नित्य हुआ करती है, अतः गुण तथे! 
| हम उसके समवायिकारण नहीं हो सकते हैं। क्योंकि गुण तथा गुणत्व का 


~ 


मन्ध तो दो सकता है किन्तु गुणत्व जाति के स 

| बो वकते हैं | इत्यादि । ] र Fa जा 
| "श का दूसरा लक्षण है--“गुणाश्रयोद्रव्यम” | किन्तु इस लक्षण में 
| (पक्षी दारा यह दोष पहले दिखलाया जा चुका है कि प्रथमक्षण में घट आदि 
| उ गुणों का आश्रय न होने से दव्य ही न हो सकेंगे [ न्याय एवं वैशेषिक के 
1 प्रतानुसार प्रथम क्षण में घट आदि दव्य निगुण ही उत्पन्न हुआ करते हैं 
और द्वितीयादि क्षणों में उनमें गुणों की. उत्पत्ति हुआ करती है | ] किन्तु: 
तर्वमाषाकार ने “गुणाश्रय? का “गुणों के आश्रय होने की योग्यता को रखने 
वाढा” तथा योग्यता? का अर्थ गुणों के अत्यन्तामाव का अभाब” करके उक्त 
| देष का निवारण मी कर दिया है । उनका कहना है कि प्रथमक्षण में घट 
| ,आदि में गुणों का अमाव रहा करता. है किन्तु वहाँ गुणों का अत्यन्तामाद 
॥ (त्रैकाढिकअभाव ) तो नहीं होता | अतः “गुणाश्रयो द्रव्यम्‌? द्रव्य का यह 
| रक्षण भी संगत हो जाता है । ; 
| द्र॒व्यों के इस प्रसङ्ग में “नवेव” पद रखकर यह स्पष्ट किया गया है कि 
| दरम नौ ही होते हे । नौ से अधिक नहीं होते हैं। मीमांसकों ने इन नी 
ल अलावा “तम” की भी दशम द्रव्य के रूप में स्वीकार किया है | उनका 


“तमः खळ श्चल्न्नीलं परापरविभागबत्‌। - 

प्रसिद्धद्रव्यवैधर्म्याज्वभ्यो मेत्तमहंति ` ||? 

| अर्थात्‌ 'तम में “चलनः नामक क्रिया, नौलरूप, परत्व-अपरत्व, विमाण 

| आदि गुण विद्यमान रहा करते हैं । अतः “तम? को एक पृथक द्रव्य स्वीकार 

| वया जाना चाहिये | उसका अन्तर्माब परथिवी आदि नौ द्रव्यो में नहीं किया 

अ सकता हे । अतः उसे दशम द्रव्य के रूप में स्वीकार करना ही उचित है 

गई तमः चळति ऐसी प्रतीति हुआ करती है । अतएव इस प्रतीति से . 

मे नीळ गुण का होंना तथा “चलन” क्रिया का होना स्पष्ट ही है ६ 

| छ ज अथवा क्रिया का आश्रय द्रव्य ही हुआ करता है । अतः तम" दा 

| ६ रोना सिद्ध ही है। . इसके अतिरिक्त “गन्ध नोमक गुण के तमः से 
के चान [न होने से उसका अन्तर्माव “परथिवी? में नहीं हो सकता है। तर्फ 
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5 ञः > | 
स ही तमः का काम निकल जाता हे । अतः तम को पृथक द्रव्य के खा | 
~ | 
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में नीळ [ अथवा कृष्ण ] रूप भी रहा करता है। अतएव बढ वा 
अग्नि, काळ, दिक्‌ और आत्मा आदि में भी उसके अन्तभाव रे | 
नहीं की जा सकती है क्योंकि इनमें से किसी में भी नीळ झट. भन्न 
नहीं रहा करता है | जळ का रूप अभास्वर शक्ल तथा अग्निका से| 
शुक्ल हुआ करता है, कृष्ण नहीं | शेष वायु, आकाश, काढ, दिक, बाद 
तथा मन ये ६ दरव्यःतो रूप रहित ही हें। “तम” नीलरूप युक्त है ९. 
“तमः का अन्तर्भाव उक्त नब द्रव्यो में नही किया जा सकता है | ४: 
मीमांसक “तम? को दशम द्रव्य के रूप में स्वीकार करते हैं। से| 
इसके वारे में नैयायिकों का कथन यह है कि तेज के अभाव काही ४ | 
“तमः है | तेज [ अग्नि ] को द्रव्य माना ही गया है | व ह अनित्य है | कं १ 
उसका अभाव मानना मौ आवश्यक तथा उचित ही हे । तेज हो प्रकाश | 


पकाश कअभाव का ही नाम अन्धकार अथवा “तम है । इस माति तेचे या | 


£ 


में स्वीकार करने की कोई आवश्यकता नहीं है । 1 

“तम' को द्रव्य प्तिद्ड करने के लिये जो नीलरूप गुण तथा चलना स. । 
क्रिया का आश्रय कहा गया था-यह भी वस्तुतः भ्रम ही है । तम में नीळा | 
आदि की तीति तो उस ही प्रकार की है कि जैसे आकाश में नीलर र र 


ग्रतीति का होना । वास्तविकता तो यह है कि आका | 
श निराकार |; 
रूप रहित है। ऐसा होने पर मी लोक में आकाश की रे र 


“नीलंनमश? ऐसौ प्रतीति तथा व्यवहार भी हुआ करता दै । किन्नु गे |. 
कोरा भ्रम ही है । अतः जैसे आकाश के सम्बन्ध में होने वाली “नोलॅनम* | 
की अतीति श्रान्ति है उसी प्रकार “नील तम?» की प्रतीति भी म्रान्ति ही है| 
इसी मोति तमस्चलति भी भ्रान्ति ही हैं | वास्तविकता तो यह है पर | 


सा आवरक द्रव्य हो चलता हुआ दृष्टिगोचर हुआ करता है। उसके घले 
जो-जो तेज का भाग आवरण में अ 


म गी ह। इसी विषय की चर्चा वैशेषिक दर्शन के निम्नबिकि 
4६ द्रव्यगुणकर्म 4 
निष्पत्ति तमः॥ वैशे० द० ५।२।१९॥ तथा || 


| 

| 

तेजसो द्यन्त रेणावरणाच्च || वैशे० द० ५।२।२० ॥” | 
\ —+— हि 

| 


दू 

३ 
१ १ 
| १ 


एथिव्यादि द्रव्याणि . ` 2 


[ एथिव्यादि द्रव्याणि ] 

तत्र एथिवीत्वसामा न्यवती प्रथिवी, काठिन्यकोमटत्वाद्यवयवसंयोग 

| (वेण युक्ता । ्राण-शरीर सृत्पिण्ड-पाषाणबृक्षादिरुपा । र्परस-“ 
| शे संख्या-परिमाण-प्रथक्‍त्व-संयोग-बिभाग-परत्व-अपरत्व-गुरुत्व- 
त्वसंस्कारवती। सा च द्विविधा, नित्याऽनित्यां च । नित्या परमाणु- 
`^. | अनित्या च कार्यरूपा । द्विविधायाः प्॒थिव्याः रूप-रस-गन्ध- 
| सी अनित्याः पाकजाश्च । पाकस्तु तेज. संयोगः, तेन प्रथिन्याः पूर्व 
हपादद्र नद्यन्त्यन्ये जन्यन्त इति पाकजाः। 

नामक द्रव्य का निरूपण | 

| (तत्र) उन नौ द्रव्यों में | से | ( प्रथिवीत्वसामान्यवती) प्थिवीत्व जाति 

| [सामान्य ] से युक्त ( थिवी ) एथिवी [ कहलाती | है। [वह] 
| (काठिन्यकोमलत्वादि ) कठोर [ लोहा, पत्थर आदि में ] और कोमळ 

[ ई, धूळ आदि में | आदि ( अवयवसंयोगविशेषेण ) अवयव संयोग विशेष 

` से (युक्ता ) युक्त [ होती ] है । [ वह एथिवी शरीर, इन्द्रिय तथा विषय के 
| भेद से तीन प्रकार की हुआ करती है] (धाण-शरीर-मृत्मिण्ड-पाषाणबृक्षा दिरूपा) 

| प्राण [ इन्द्रिय ], शरीर [ मानव आदि का ] तथा मिट्टी का पिण्ड, पत्थर 
| वृक्ष आदि [ विषय ] रूप से [ तीन भेदों वाली ] हे । [ बह | (१) रूप, (२) 
| रस, (३) गन्ध, (४) स्पशं, (५) संख्या, (६) परिमाण, (७) पृथक्व (८) 
संयोग, (९) विभाग, (१०) परस्व, (११) अपरत्व, (१२) गुरुत्व, (१३) द्रवल 

` और (१४) संस्कार नामक १४ चौदह गुणों से युक्त है । (व) और ( सा) 
बह ( द्विविधा ) दो प्रकार की है ( नित्याञ्नित्याच ) (*) नित्य और (२) 
| अनित्य | ( नित्या ) नित्य ( परमाणुरूपा ) परमाणु रूप (च) और (अनित्या) 
| अनित्य ( कार्यरूपा ) कार्यरूप [ थिवी] दै । ( द्विविधायाः ) दोनों प्रकार 
| [नित्य और अनित्य ' को ( प्रथिव्याः ) पृथिवी के (रूपरसगन्धस्पशाः ) रूप- 
| रगन्ध-स्पश [ये चारों गुण] ( अनित्याः ) अनित्य ( पाकबाश्व ) और 
| पकन ही होते हे । ( पाकस्तु ) पाक [ शब्द का ] अर्थ है ( तेजःसंयोगः-) 
| पे अर्थात्‌ अभि सामान्य का संयोग। ( तेन ) उस ( तेज अर्थात्‌ अमि के 

| संयोग ] से ( पुथिव्याः ) परथिवी [से निर्मित घट आदि | का (पूरम्‌) अपया 

| ठे का [श्याम] (रूपादयः) रूप आदि [कच्चे घड़े का व्यामरुप तया विशेष 
| | रस, गन्ध तथा स्पश ] ( नह्यन्ति ) नष्ट हो जाया करते हँ तया 7“ | 
| अनके स्थान पर छालवर्ण का रूप, कठोर स्पशे, विशिष्ट प्रकार का सस तथा. | 
| ` भादि ] ( अन्ये ) दूसरे प्रकार के [ गुण ] (जन्यन्ते) उसन्न होजाया | 


३२% 
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ऊरते हें । (-इति ) इसी कारण ( पाकजाः ) पाक अर्थात्‌ र तक | 
उत्पन्न होने के कारण ये “पाकज? गुण कहे जाते हैं । he | | 

थिवी क्रे इस निरूपण में सर्वप्रथम एथिवी का यह लक्षण किया कछ; 
कि प्रथिवीत्व जाति जिसमें रहा करती है उसे एथिवो कहा जाता है | 

गन्ध कौ उत्पत्ति एथिवी में ही होती हे । एथिवी से भिन्न दो 
होती । अतः समवाय सम्बन्ध के होने से गन्ध के प्रति एथिवी को ये 
ऊमप्बन्ध से 'कारण” माना जाता है। इस भाँति गन्ध की न 
डमे परथिवी में रहा करती है तथा परथिवी से भिन्न में नहीं रहा कसी | । 
तः उक्त कारणता जिस धम से अवच्छिन्न अर्थात्‌ नियन्त्रित, होगी व्ह भ 
सम्पूर्ण पृथिवी में विद्यमान रहेगा तथा पृथिवी से भिन्न में नहीं रहेगा | रणा 
हे क जिस धम से नियन्त्रित हुआ करती है उसी का | | 
इ ''धुथिवीत्व” | यह | प्रथिवीत्व ] ही ज र 
नहा करती है उसी को भरी डा न है (डे पश 1 

[ इसी प्रकार जल आदि के लक्षण में भी समझ लेना चाहिये | ] 

इस प्रथिवी के कठिन, कोमळ आदि मेर होते हैं। परथिवी के | 
अव॒यवों का संयोग ढ़ हुआ करता है वह “कठिन” कही जाती है ता 
थिवी के जिन अवयवों का संयोग शिथिल हुआ करता है वह “को 
कही जाती है । प 


जक व र । 4 के पिण्ड एवं पत्थर आदि का समावेश |. 

जाता हे । यहाँ “विषयः . से अभिप्राय इदि | 

भन्न आत्मा के भोग के साधनभूत द्रव्य | एय है शरीर तथा इदे | 
के चतुर्दै { 

0 रचे ब युग चे हे-(१) रूप (२) सव (9) गनः (धेता 

१ (६) परिमाण (७) प॒यक्च (८) संयोग (९) विभाग, (१०) एत | 


(२१) अपरत्व, व | 
रिपतित्योपक ग ९ २) गुरुत्व (१ ३) द्रवत्व और (१४) संस्कार [वेग त 


॥ 

परथिवी के दो प्रकार स्वीकार किये गये | 

हैं (१) नित्य-प्ृथिवी (२) अन | 

उयिवी | जो परथिवी परमाणु रूप में है वह है कही जाती है तयागे || 
से उत्पन्न होती है वह “अनित्य? कही बाती है | 


| 


कर्‌ > 
...करमाणुओ के संयोग 
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| ३ ठेकर दृश्यमान पार्थिव-पदार्थो तक सभी अनित्य हैं। इन्हीं को 
| बुक बा कार्यरूप-पथिवी कडा जाता है। ऊपर जो प्रथिवी के तोन 
, इन्द्रिय और विषय ] बतलाये गये हैं, प्रशस्तपाद भाष्य की & 
नबे दी कार्यरूपा-दयिवी के तीन मकार हैं। 'तकसंग्रह' आदि-प्रकरण 
नो ऐसा ही उल्लेख मिळता है । 
र्कमाषाकार ने (अनित्याइथिवी! के जिन तीन रूपों का विवेचन किया 
शरीर का उल्लेख एथक रूप से किया गया है | 'घाणः का वर्णन 


आधनमूत द्रव्य का ही नाम विषय'है । र 

| यह जो द्रव्य आदि के निरूपण से सम्बन्धित “अथ? का प्रतिपादन किया 
या रहा है वह वैशेषिक-दशन के अनुसार किया जा रहा है। इस सम्बन्ध में 

रथः के निरूपण के प्रारम्भ में ही लिखा जा चुका है। 

| अनित्य पृथिवी के भी दो भेद होते हैं (१) अणु (२) महत्‌। जो 
 बुयिबी दो परमाणुओं के संयोग से उत्पन्न होती है उसे 'इयणुकः कहा जाता 
| ३। यह “अणु” होती है । तीन दयणुकों के संयोग से जो एयिवी उत्पन्न हुआ 
` करती है उसे चुटि अथवा त्रसरेणु कहा जाता है। वह तथा उससे बड़ी 
` समी पृथिवी 'महत्‌” कही जाती है । 

| नित्यः तथा 'अनिव्यर दोनों प्रकार की प्रथिवी में रहने वाले रूप, रस, 
| पध और स्पर्श “अनित्य तथा 'पाकज? हुआ करते हैं। 'पाकज” का अथं 
है--पाक से उत्पन्न होनेवाळा? । 'पाक? का अर्थ है--तेज अथवा अग्नि का 
बिसक्षण संयोग । इस विलक्षण तेज अथवा अग्नि-संयोगरूप पाक से एथिवी के 
| यूब॑वर्तती रूप, रस, गन्ध और स्पर्श नष्ट हो जाया करते हैं और उनके स्थान 
| पर नवीन-नवीन रूप, रस, गन्ध और स्पर की उत्पत्ति हो जाया करती है। 
| उत भाँति जो नवीन रूप, रस आदि गुणों की उत्पत्ति हुआं करती है उन्हे 
| पाक” कहा जाता है । उदाहरणार्थ--कच्चा आम! हरे रंगका [ अर्थात्‌ 
| उसका रूप हरा हुआ करता है। ], खट्देरसवाला, अव्यक्तसुरमि [गन्ध] वाळा 
पथा कठोर स्पश् से युक्त हुआ करता है। यदौ आम जब सूये के आतप 
| | [व तेज ( अग्नि ) का ही रूप हे । ] का सम्पर्क कुछ काळ पर्यन्त प्रास 
१ किया करता है तब उसे “पका हुआ आम?” कहा जाया करता है। इस 


i ऐश मे उसका हरा रूप नष्ट हो जाया करता है तथा उसके स्थान पर उससे. 
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छाल अथवा पीछा “रूप? उत्पन्न हो जाया करता है | लड प्स 
मधुर' रस की उत्पत्ति हो जाया करती'है। अव्यक्त सुरमि- 
होकर उसके स्थान पर व्यक्तसुरमि गन्ध की उत्पत्ति हो जाती र चे 
स्पशं के स्थान पर कोमळ-स्पर्श हो जाया करता है । पके आम र. 
रस, गन्ध और स्पश सूर्य्यातपसम्पर्क [ तेज अथवा अग्नि 1 | 
उत्पन्न हुआ करते हैं । अतएव ये 'पाकज? कहे जाते हैं | FE 
इसी भाँति मिट्टी का कचा घड़ा आंवे में रखा जाकर जव | 

[1 क क न वे 

संयोग से पक जाया करता है तब ऊसके भी पूर्ववत्ती रुप, र 
स्पशं का नाश होकर नवीन रूप, रस, गन्ध और स्पर्श उसै प्रात हे था, 
करते हैं । इसप्रकार संसार के सभी पार्थिवद्रव्यों पर “पाकः का को 
हुआ करता है | 2 
र टिप्पणीः--( १ ) यहाँ यह अवश्य विचारणीय है. कि ये सक. 
डु 2. सती ही पाकज' हुआ करते हैं, जल आदि मे नहां।३| 
अनेकबार गर्म करने पर मी उसके “रूप? आदि में पिर्द ऋ। 
हुआ करता है । 5 
एथिवी में भी यह रूप, आदि सदा “पाकजः ही होते हों | 
हुअ हा ) 
हिच नहीं 1 करता है। कहीं-कहीं विना पाक के शी । 
गुणों से “अवयवी? के गुण उत्पन्न हो जाया करते हैं। जैसे-हरितिकरे| 
सा से निर्मित (पट? का हरा वर्ण ( रंग) हरितवर्ण ( रूप ) के तनु| 
कर रंग) से र जन्य हुआ करता है, पाकज नही हब] 
यह कहना हो उचित है कि प्रथिवी में "रूप? | 
i सचिन प्रथिवी में "रूप? आदि पे | 
र ( ८२ ५७ द्रव्यों के ये रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श नामक गुपमीवे| 
दु र जे ते हैं ८ १) पाकज ( २) अपाकज | ये प्रथिवी में ही पके | 
र ज र । अपाकज? तो पुथिवी में भी हुआ करते हैं तथा यावे | 
इ म चद छ । अपाकज रूप आदि की उत्पत्ति तो कारणगुण पूर्वक हुन | 
क बस अति यह है कि कायेद्रव्य के कारणभूत अवसो | 
जाया करते हैं | ] i | 
१६ बारे गि 
न्याय न रो आदि चारों गुण 'वृथिवी? में पाकज भी होते हे-इस बोरे |. 
शक दोनों ही एक मत हैं। हाँ, है कि पक | 
भोसचि सामनी प्रक्रिया मे हाँ, इतना अवश्य है के | 
1 में दोनों में पर्यास मतभेद हे । वैशेषिक-दर्श । 


रूप पे 


| 
६ 
| 


| 
|. 
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„ में विश्वास रखता है । 'पीछ' शब्द का अथ है परमाणु । अतएव 
क का अर्थ परमाणु-पाक हुआ । न्यायदर्शन को “पिठरपाक? में 
` दलास है । पिठरपाक का अथ है पिण्ड अथवा अवयवी द्रव्य का पाक। & 
| सत पीछुपाक-- 
० बैशेषिकदर्शन के सिद्धान्तानुसार “पाकज' गुणों की उत्पत्ति परमाणुओं में 
आ करती है, अविभक्तःघट आदि द्रव्य में नहीं । घड़े के परमाणुओं में 
ध्यामरूप का विनाश होंकर रक्तरूप की उत्पत्ति हो सके--इसके लिये प्रत्येक 
के मध्य अग्नि का प्रवेश आवश्यक है | अतः वैशेषिक के पीढे-पाक 
र्क 


[नुसार पकते समय घड़े के समी संयोगों का क्रमश विनाश होकर 
उसके परमाणु एयकःएथक्‌ हो जाया करते हैं। तदनन्तर इन विभक्त हुये 
| परमाणुओं में श्यामरूप का विनाश होकर रक्त (लाळ ) रूप की उत्पत्ति 

हुआ करती है । पुनः यह रक्त परमाणु क्रमशः संयुक्त होकर घट का निर्माण 

किया करते हैं। कहने का तार्‍पर्यं यह दै कि घट आदि कचे द्रव्य के साय 
अग्नि का संयोग होने पर नोदन अथवा अमिधात से घट के 
आरम्मक अणुओं में क्रिया उत्पन्न-हो जाया करतो हे । क्रिया से परमाणुओं 
| द्विभाग हो जाता है । पुनः इस विभाग के फलस्वरूप परमाणुओं के संयोग 
| का नाश होकर [ कार्यद्रव्य ] का मी नाश हो जाता है। फल यह होता है 
| किउन प्रथकता को प्रास हुये परमाणुओं का [ अग्नि के संयोग के कारण | 
| कृणरूप नष्ट हो जाता है तथा उस ङृष्णरूप के स्थान पर परमाणुं में 
रक्तत्पता आजाती है । तदनन्तर भोग करने वाले आसाओं के अद्दष्ट के 
साथ आत्मा एवं उन रक्त परमाणुओं के - संयोग से उनमें क्रिया उत्पन्न हो 
` जातीहै। क्रिया से संयोग की उत्पत्ति होती है | तत्पश्चात्‌ इयणुक आदि के 
` केमसे रक्तवर्ण के घट आदि 'कायंद्रव्य की उत्पत्ति हो जाया करती है । पुनः 
` इस घट आदि कार्यद्रव्य में कारण-गुण के क्रम से रूप आदि की उत्पत्ति भी हो 
| अया करती है | इसी का नाम “पीछुपाकः अर्थात्‌ परमाणुओं का पाक है! 

. इसी पीछपाक के सिद्धान्त में जो घड़े का नाश तथा उत्ति मानी गयी | 
है उसका भाव केवळ यही है कि जब कार्यद्रव्य “घट? को अग्नि में रखा 
बाता है तब उस समय घट आदि के परमाणु इतने अधिक सटे हुये 
[संयुक्त ] होते हैं कि उनके बीच में किसी मी प्रकार का अन्तर नहीं हुआ 
करता है । ऐसी स्थिति में उनके मध्य अग्नि का प्रवेश होना संभव नहीं है । 
| सत जन परमाणु परस्पर विभक्त हो जाते हैँ अर्थात्‌ उन परमाणुओं में थोड़ा 
| पा अन्तर हो जाया करता है तो इस विभाग के परिणामस्वरूप उनके मध्य 
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/ घडे आदि में जव इत अथवा तैळ आदि रखा जाता है तो उसकी चिकाई | 
. पात्र के बाहर भी झळकती हुयी ृष्टिगोचर हुआ करती है। अतः घट हे | 


क 


«अथवा विभाग को घट का नाश कहा जाता है । रक्त रूप उत्पन्न हो 


३३० तकेभाषा 


अग्नि को प्रवेश करने का अवसर मिल जाता'है तथा घट के भीतर छ| 
प्रत्येक परमाणु रक्तवर्ण का हो जाया करता है। परमाणुओं के इसे प्च | 
पश्चात्‌ घड़े के ठण्डा होते समय जैसे-जैसे अग्नि उनके बीच न डे 
जाती है वैसे ही वैसे परमाणु पूर्ववत्‌ संयुक्त होते हैं। इसी पुन: स खे 
द्वारा घट का पुनर्निर्माण हुआ करता है । अतः वैशेषिक के इस कै 
अनुसार घट आदि अवयबी में पाक न होकर परमाणुओं में ही पाक ह 
करता है । यहो वैशेषिक-दर्शन की “शीक़पाक? की प्रक्रिया है। पीर | 
का अर्थ 'परमाणु' है, उसही का पाक होता है। यही 'पीहुपाक ७ 
अभिप्राय है । गं 
न्याय-दशेनामिमत पिठरपाक-- : 
नैयायिको के सिद्धान्तानुसार पाकज गुणों की उत्पत्ति परप्ताणुओं गेज | 
होकर घट के सम्पूर्ण “पिण्ड में ही हुआ करती है। “पिठर? शब्द का आई | 
है (पिण्ड'- अर्थात्‌ पाक परमाणुओं का नहीं हुआ करता है किन्तु सम | 
घट पिण्ड का ही हुआ करता है । इसी का नाम “पिठरपाकः है। | 
नेयायिकों के कथन का अभिप्राय यह है कि घट इत्यादि कार्यद्र ३ | 
आरम्मकःपरमाणु परस्पर इतने अधिक रूप में सटे हुये नहीं हुआ करते है| 
कि उनमें अग्नि का प्रवेश असंभव हों । उनमें कुछ न कुछ अन्तर अग्न्त | 
हुआ करता है। यह बात इस आधार पर मी स्पष्ट हो जाती है कि मिरे | 


|] 


परमाणुओ के बीच कुछ न कुछ सूक्ष्म अन्तर अवश्य हुआ करता है। ऐसी सि |. 
में अग्नि उनके मध्य प्रविष्ट हो जाया करती है । अत a कौ इहि 
से यह कहना उचित ही है कि परमाणुओं के विभक्त हुये त्रिना ही घट आरि || 
काय द्र्य ] में जालिमा की उत्पत्ति हो जाया करती है। bE 
देयों द्वारा पिठरपाक सम्बन्धी उपयुक्त सत का खण्डन E 

2224 004 का कहना है कि कार्यद्रव्य अर्थात्‌ घट के पिण्ड में है 
क च होने वाले नवीन रूप आदि गुणों की उत्पत्ति तथा प्त स || 
गदि गुणों का बिनाश सम्भव नहीं है क्योकि यदि घट का.पिण्ड, अनि मे | 
डर रहेगा तो उसके भीतर के अवयबों में अग्नि का प्रवेश गै | 
सकेंगे । 1. क स्थिति में घड़े के अन्दर के अंग भी लाळनही ह | 
है को तोड्ने पर हम देखते हैं कि उसके अन्दर के अंगगी | 

Be 
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पृथिव्यादि द्रब्याणि र ३३३ है 
बर्ण के हैं | वो फिर यह कैसे मान लिया जाय कि घड़ा अविकलरुप में ही 
अनि में विद्यमान रदा करता है १ यदि इसे मान भी छिया जाय तो यह भी 
निश्चित है कि ऐसी स्थिति में घट के आम्यन्तरिक अंगों के साथ अनि का. 
सन्व मी न हो सकेगा । ऐसी स्थिति में घट में श्यामरूप का नाश तथा 
रूप की उत्पत्ति मी न दो सकेगी । अतः “घटरुप पिण्ड अग्नि में ज्यों का 
लॉ बना रहता है”). पिठरपाकवादियों का यह कथन उचित नहीं है | 
इसके उत्तर में नैयायिक यह कहते हैं कि घट आदि कार्यद्रव्यों के बीच 
कुछ न कुछ सूक्ष्म अन्तर अवश्य हुआ “करता है। साथ ही अग्नि का संयोग 
| कने वर अग्नि के ताप से प्रत्येक वस्तु कुछ न कुछ फैलती मी अवश्य है 
[आधुनिक विज्ञान का भो यही मन्तव्य है। ] इस सिद्धान्त के अनुसार घट 
| आदि के अबयवों में मी कुछ न कुछ फैलाव अवश्य ही होता होगा । कहने 
का ताप्पर्य यह है कि उस [ घट ] के संयुक्त परमाणुओ में थोड़ा सा अन्तर 
अग्नि के सम्बन्ध के कारण अवश्य हो जाता हे । उसी अन्तर में अनि का 
प्रवेश मी हो जाया करता है | अतः हमारा 'पिठरपाक' का सिद्धान्त सर्वथा 
उचित ही है । 
' (2) किन्तु वास्तविकता यह है कि पीठपाकवादी वैशेषिक तो इस उत्पन्न 
। हुये सूक्ष्म अन्तर को ही द्रव्यारम्मक परमाणुओं के संयोग का नाश कहते हैं | 
| और उसी के आधार पर घट आदि द्रव्य का नाश मी मान लेते हैं | 
किन्तु पिठरपाकवादी नैयायिक तो परमाणुओं के मध्य अग्निं का प्रवेश 
| मानने पर भी घट के आरम्भक परमाणुओं के संयोग का नाश नहीं मानते हैं 
| तथा इसी आधार पर घट-द्रव्य का नाश मी नहीं मानते हैं। अपितु पिठर ' 
| अर्थात्‌ 'पिण्ड' में ही पाक को मानते हैं | 2 
| पीकूपाक तथा पिठरपाक दोनों सिद्धान्तो में यही प्रमुख मेद है । ४ 
इन दोनों मतों में तकभाषाकोर को न्याय-दशन सम्बन्धी मत ही अभिमत $ 
| प्रतीत होता है क्योंकि उन्होंने नित्य तथा अनित्य दोनों ही प्रकार की प्रथिवी | 
` को पाकजगुणों का आश्रय बतलाया दै । उनका यह कथन न्यायसिदान्त मैदी, | 
संगत हो सकता है क्योंकि न्यायमत में परमाणु तथा अवयवी दोनों में पाक । 
माना गया है । वैशेषिकमत में तो अनित्य प्रथिवी को पाकज गुणों का आश्रय चै 
| भदा जाना संगत नहीं हो सकता है क्योंकि इस मत गे. परमाणुओं का दी ड्ल 
| "क स्वीकार क्रिया गया है | परमाणुओं के पक जाने के अनन्तर जव नवीन ना 
| अवयवी की उत्पत्ति हुआ करती है तब उसमें कारणगत गुणों से ही नबन ` | 
रूप आदि गुणों की उत्पत्ति हुआ करती है । अतः इस मत के अनुसार परु 
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.आपो-निरूपण-[ अप्‌ = जल ] 


'करकादिरूपाः । गन्धवर्जस्ने हयुक्तपूर्वोक्तगुण वत्यः, नित्या 


३३२ 1 वव्हेभाषा 


माणुरूप में विद्यमान “नित्य? प्रथिवी का ही पाकर्जागुणों का दात 
संभव है । अनित्य एथिवी तो पाकज गुणों, का आश्रय बन ही न सग | 
| 


अप्त्वसामान्ययुक्ता आपः । रसनेन्द्रिय-शरीर-सरित स, 
नित्यानां रूपादयो नित्या एव । अनित्यानां रूपादयो$हित्या रा | 
( अप्त्वसामान्ययुक्ता ) अप्त्व जाति से युक्त ( आपः ) बह है [ | 
अर्थ “जल? है | 'अप्त्वश का अर्थ 'बळव? है । यह सम्पूर्ण जळ में हो | 
तथा जल से भिन्न में न रहने वाळी एक जाति हे । इस जलत्व जातिपक्ष]. 
“जल? हुआ करता है । ] । ( रसनेन्द्रिय-शरीर-सरित्‌-समुद्र-हिमका कादि} प F 
रसनेन्द्रिय, [ वरुणळोक में रहने वाले प्रसिद्ध जलीय-] शरीर, तथा नदीस 
हिम [ वफ |ओछा आदि रूप में है। ( गन्धवर्जस्ने हथुक्तपूर्वोकगुगवरः | 


अनित्य कार्यरूप होते हैं । ] | ( नित्यानां ) नित्य [ अर्थात्‌ परमाणु ]३| 
( रूपादयः ) रूपादि गुण ( नित्यः ) नित्य (एव) ही [ हुआ करते ] ||. 


तथा 
रसना” हे । नदी, समुद्र, ओला आदि जळीय-विषय हैं | 
20) जल में रहने वाले चार विशेषगुण हँ-( १) रूप (२) रस (३) स्नेह त 
i स्प ie शेष दस सामान्य गुण हैं । इन चौदह गुणों में जळ का रूप अगा 
म लन? रा । अभास्वर का अर्थ है--दूसरे का अप्रकाशक | र केके || 
बलक दो भेद होते हैं (१) नित्य (२) अनित्य | परमाशल | 
अनित्य 1 ह तथा परमाणुओं के संयोग से उत्पन्न होने वाला छ| 
वह सब प्या करता है । “इन्द्रिय तथा “शरीरः से भिन्न जितना भी बग | 
भोग का साधन होने से “विषय”? कहा जाता हे । हः 
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शयिब्यादि दब्षाणि ३३३ 
निरूपण. तेज = अग्नि ] 
तेजस्त्वसामान्यवत्‌. तेजः। चक्षुशरीरसवित्सुवर्णवह्तिविद्यदादि- 
प्रमेदम । रूपस्परा -संख्या-परिमाण-एथकस्व-संयोग-विभाग-पररव-अप- टू 
| रत:वत्व-संस्कारवत्‌ । नित्यमनित्यञ्च पूबेबत्‌ । तच्चतुर्बिधम्‌ । १- 
उद्‌भूतरूपर्पशम्‌ २-अजुदुभूतरूपस्पशंस्‌ ३ अजुदृभूतरूपमुद्‌भूतस्प- 
जम ४-उद्भूतरूपमनुद्भूतस्प्शेक्वेति। ` 
( तेजस्त्वसामान्यवतू ) तेजस्तव [ अग्नित्व ] सामान्यं [ जाति ] से*युक्त 
(देवल) तेज [अग्नि ] है। ( चक्षुशरीरसबित्‌ सुवर्णवहिविद्यदादिप्रमेदम, ) 
| बह अग्नि भी शरीर, इन्द्रिय और विषय के भेद से तीन प्रकार का होता 
| ३-] वक्ष [ इन्द्रिय ], शरीर [ सूयेलोकवासियों के शरीर तैजस-शरीर होते 
| हूँ] और सूर्य, सुवर्ण, अग्नि, विद्युत आदि [ विषय ] मेद से युक्त होता है। 
| वह (हूप-स्पश-संख्या-परिमाण-प्रथक्त्व-संयोग-विभाग परत्व-अपरत्व-द्रवत्व-संस्का- * 
| ख़त ) (१) रूप (२) स्पशं (३) संख्या (४) परिमाण (५) पृथक्ख (६) संयोग 
(७) विभाग (८) परत्व (९) अपरत्व (१०) द्रवत्व और (११) संस्कार [इन 
॥ रह गुणों से ] युक्त होता है | वह भी ( पूर्ववत्‌ ) पहले के प्रथिवी आदि 
के समान.ही ( नित्यमनित्यञ्च ) नित्य और अनित्य दोनों प्रकार का होता है 
| [अर्थात्‌ परमाणुरूप अग्नि नित्य तथा कायेरूप अग्नि अनित्य होता है। ]। 
| (तत्‌) वह [ अनित्य तेज ] ( चतुबिधम्‌ ) चार प्रकार का होता है :--(१ . 
| ( उद्भूतरूपस्पशंम्‌ ) ऐसा तेज कि जिसका रूप और स्पर्श दोनों ही उद्भूत 
| अर्थात प्रत्वक्षग्राह्म हो (२) ( अनुद्‌भूतरूपस्पर्शम्‌ ) ऐसा तेज कि किसका रूप 
| तथा स्पशं दोनों दी अनुदूभूत अर्थात्‌ प्रत्यक्षरूप से ग्रहण किये जाने योग्य न 
| हे! (३) (अनुद्भूतरूप-उद््‌भूतस्पशंम्‌) ऐसा तेज कि जिसका रूप तो अनुद्भूत 
| हो किन्दुःजिसका स्पर्श उद्भूत हो । (४) ( उद्भूतरूपअनुद्भूतस्पश च ) और 
| (४) ऐसा तेज कि जिसका रूप तो उद्भूत हो और बिसका स्पर्श अनुदूभूत हो । 
| अब आगे उक्त चारों प्रकार के अनित्य तेजो. का क्रमशः सोदाहरण 
| विवरण प्रस्तुत करते हैँ: । 
। ला यथा सौरादितेजः प रा. 
| १) ( उद्भूतरूपस्पशम्‌ ) उद्भूतरूपस्पश वह 
| सं दोनों ही प्रत्यक्ष अनुभव मिडल हुआ करते हैं। अर्यात्‌ जिसमें अभि 
| तिज ] का मास्वर-शुक्लरूप तथा उष्ण स्पर्श दोनों ही प्रत्यक्षल्प से अनुभूत 
| रोते हों। ( यया) जैसे ( सौरादि तेजः) सूर्य आदि का तेज अथवा 
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| “(पिभ तेजः वहयादिकम्‌ ) ञ्जत अमि आदि | [ इन दोनों (अर्यात्‌ 


व 


३३४ . तकंभाषा 


सूर्य और अभि ) में अभि [ तेज ] का मास्वरशुक्लरूप तथा उण सू 

८ ही उद्भूत अर्थात्‌ प्रत्यक्षरूप से अनुभव किये जाने योग्य हैं | ] ॥ 
` तेज भी नित्य तथा अनित्य दो प्रकार का है । परमाणुरूप तेज ७ ५ 
है, उससे भिन्न सम्पूर्ण तेज अनित्य होता है । अनित्य तेज की भी तीज र्र 
होती हैं (१) शरीर () इन्द्रिय और (३) विषय । तैजस शरीर 3 | 
उत्पन्न शरीर ] अयोनिज होते हैं तथा सूर्य आदि लोक में होते हं। 
निमाण तेज के परमाणुओं से होता है क्रिम्तु उंसमें परथिवी का भी उ 
सम्मिलित रहा करता है कि जितने कर-चरण आदि की रचना हो ग | 
वह उपयोग-योग्य बन सके । तैजस इन्द्रिय “चक्षु? हे । शरीर और हि ( 
भिन्न सम्पूर्ण अनित्य तेज भोग के साथन होने से “विषय? कहलाते है | 2 | 
का रूप भास्वरशक्ल है, स्पर्श उष्ण हे । यही उसके रूप तथा त्र | 
` परथिवी आदि के रूप तथा स्पश से भिन्नता है । | 
रूप तथा स्पर्श ये दोनों गुण उद्भूत-अवस्या में मी होते हैं और अनुद | 
अवस्था य | सा तथा अनुद्भूत की परिभाषा यह हैः | 
"इन्द्रियप्रहणयोग्यत्वापाद्को धर्म 
क दको धर्मविशेष उद्‌भूतस्तदूबिपरीतश्च | 
अर्थात्‌ उद्भूतता वह धर्मविरोष है कि जिसके कारण ये रुप अहि | 
इन्द्रियग्राह्म हो जाया करते हैं। इससे विपरीत घर्म अनुदूभूतता है । रुप तष | 
सपश के प्रथक्‌-पथक्‌ उद्भूत तथा अनुदूभूत होने से [ अनित्य ] तबे | 
चार मकार हो जाते हैं। इनमें से प्रथम प्रकार है “उद्‌भूतरूपर्प्व” ह |. 
जिसका वर्णन ऊपर किया जा चुका हे । इस प्रथम प्रकार के अन्तत है fi 
सुवर्ण की भी गणना ह है । इसी के बारे में कहते हैं।-- ' 
सुवणन्तु उद्‌ रूपस्पशस्‌ । तदनुभूतरूपत्वे5चाश्षुप त्यार! |. 
अनुदुभूतस्पशत्वे त्वचा न गृहोत। अभिभवस्तु वलवत्सजातीग | 
( द तो | 
कलकः सुवण तो [ पूर्वोक्त चारों मेंदो से भिन्न] (उद्मूतागि | 
[क्योकि] ( ) 'उद्भूताभिसूतरूपस्पर? [ नामक एक पांचवां ] मेद दै | 


i न 


पदनुधूतरूपत्वे ) उसके अनुदूभूतरूप होने पर वह (अघाकुषम) | 
चक्षु द्वारा अहण किये जाने योग्य -नहीं ( स्यात्‌ ) रहेगा तष 
|. 


( अनुदुभूतस्पात्वे ) अनुद्भूतस्पश चाला होने पर वह (त्वचा) FE 


॥ 
८ 
0 
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माखरशक्छ रूप तथा उप्ण स्पर्श के स्यान पर पीत रूप और अनुष्णशीत स्पर्श 
ही उपलब्ध हुआ करता है । ऐसी स्थिति में उसको “उद्भूतामियूतङपरपर्शा?? 
नामक पंचम मेद से युक्त मानना होगा । उसके रूप और स्पर्श का 1? 
(अभिमवस्त ) अभिभव तो ( बळ्यत्सजातीयेन ) बलवान सजातीय 
(पार्यिब-रूपेन स्पेन 'च ) पार्थिव रूप तथा स्पर्शने ( कृतः ) कर दिया है। 


७ र 
[ अतः पार्थिव रूप तया स्पश से अभिमत होने के कारण ही सुवर्ण में पीत- 


रूप तथा अनुष्णशीतस्पर्श की अनुभूति होती है ]। 
«रस प्रकार नैयायिको ने सुवर्ण को एक तैजस पदार्थ ही स्वीकार किया है। 


` प्रीमांसक लोग तो सुवण को एथिवी आदि नौ द्रव्यों से अतिरिक्त एक दशम 


द्रव्य के रूप में स्वीकार करते हैं किन्तु न्याय तथा वैशेषिक दर्शनों में सुवण 
को तिज” के अन्तर्गत ही स्वीकार किया गया है | अर्थात्‌ सुवर्णं तेज का ही 
एक विशिष्ट भेद दै क्योंकि इसमें रूप तथा स्पश दोनों ही उद्मूत होते हैं | 

अब यहाँ यह प्रस्न उत्पन्न होता है कि यदि सुवणं तैजस पदाथ है तथा 
उसमें उद्मूतरूप और उद्भूतस्पश भी विद्यमान है तो उसमें भास्वरञुक्छलूप 
तथा उष्ण-स्परा होना आवश्यक दै किन्तु न तो उसका भास्वरशुक्लरूप ही 
इृष्टिगोचर होता हे और न उष्ण स्पशे ही। ऐसी स्थिति में उसे तैजस कैसे 
माना जा सकता है? 


इसके उत्तर में नैयायिकों का यह कहना दै कि स्वण में जो उद्मूतरूप 


'' तथास्वश हैं वे पार्थिव रूप तथा स्पर्श से अभिमत [ दब ] हो गये हँ । किसी 


शक्तिशाली समान जातीय पदार्थ के द्वारा दब जाना ही 'अभिमव? कहलाता 
है | न्याय एवं वैशेषिक के अनुसार स्वर्ण की उत्पत्ति तैजस परमाणुओं से ही 
हुयी है किन्तु उसमें एथिवी के अबयवों का भी. संयोग रहा करता है| 
अतएव सुवर्ण का जो उद्भूत भास्वरशक्लरूप है वह शक्तिशाली पार्थिव पीत- 
वृण से अभिभूत हो गया है । इसी माति उसका उष्ण स्पर्श भी शक्तिशाली 
पार्थिव अंश के अनुष्णशीत स्पर्श से अभिमूत हो गया है। 

अत्र यहाँ यह प्रश्‍न उत्पन्न होता है सुवणे में जब तेज सम्बन्धी रूप तथा 
से की प्रत्यक्षतः अनुभूति नहीं होती है तो फिर यह कैसे स्वीकार कर लिया 


| नय कि उसमें रूप तथा स्पशे उद्‌भूत अवस्था में हँ! 


`` इसका उत्तर यह है कि उद्भूतरूप वाले द्रव्य का/ ही नेत्र द्वारा प्रत्यक्ष 


| | ` हुआ करता है। .यदि सुवर्ण में उद्भूतरूप विद्यमान न रहा होता तो उसका | 
| नेत्रद्वाराप्रलक्ष भी न हुआ करता | जैसे-बल में विद्यमान तेज [अग्ि]का . 
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नेत्र द्वारा प्रत्यक्ष नहीं हुआ करता है । इसी भाँति उद्भूतरपश् बा, | 
ही त्वचा द्वारा प्रत्यक्ष होना संभव है । यदि सुवणे उद्मूतसपशच मे सनि 
«हा होता तो उसका भी त्व'चा द्वारा प्रत्यक्ष न हो सकता | गः 
उदूमूत रूप तथा स्पश दोनों ही विद्यमान हैं । उसमें विद्यमान तेजस 

स्पश का शक्तिशाली पार्थिवरूप तथा पार्थिवस्प द्वारा अमिमव क्र 
गया है। इसो कारण सुवर्ण में तेजस रूप तथा स्पर्श का प्रत्यक्ष-यनुमव शि । 
हो पाता है! ग्‌ 
अनुद्भूतरूपस्पश तेजो यथा चक्षुरिन्द्रियम्‌। अनुभूत ह 
भूतस्पर्श यथा तप्तवारिस्थं तेज । उद्‌भूतरूपमनुद्‌भूतस्पश यथा परी । 
प्रभसण्डडस्‌ । : | 
(२) ( अनुद्भूतरूपस्पर्शम्‌ ) अनुदूभूतरूप स्पर्श ( तेजः ) तेज [अक | 
जिसमें तेज का भास्वरशुक्ठरूप तथा उष्ण-स्पश दोनों में से कोई मी छ | 
अर्थात्‌ अनुभव किये जाने योग्य न हो |] ( यथा ) जैसे ( धुरि) | 
नेत्र-इन्द्रिय । [ यह इन्द्रिय रूप की ग्राहक होने के कारण तैजस-इद्धिय। (३ 
किन्तु उसमें न तो तेज [ अग्नि ] का भास्वरशुक्ल रूप ही अनुभव होता है। | 
और न उष्ण-स्पर्श ही | अतः उसके रूप तथा स्पर्श दोनों ही अनुभूत हुने। | 
जो चक्कु आँख से दिखळाई देता है वह तो केवल गोळकमात्र है । चक्षुः | 
तो उस गोलक में रहने वाढी, गोलक से भिन्न एक शक्ति रूप ही है। ऐ | 
स्थिति में गोलक में रूपए तथा स्पर्श दोनों के उद्‌भूत होने पर मी बक्क | 
को 'अनुद्भूतरूपस्पशे ही कहा जायगा | E 
“ (३ ) ( अनुदूभूतरूपमुद्भूतस्पर्शम ) अनुद्‌ उद्थूतसप वरे | 

` भूतरूप और उदूभूतसपश वाहे | 
त ) टक [ का उदाहरण-] (यथा ) जैसे ( तसवारिस्थै तेजः ) गम || 
अ अग्नि [ के उष्ण स्पर की अनुभूति तो होती है कि | 
0 भाखरशक्छरूप का दर्शन नहीं होता है । ]! | 
मूतरूपमनुदभूतस्पशम्‌ ) पं | 
जेः कु र उदूभूतरूप तथा अनुद्मूतस || 
क तेज का उवाहरण-] (सपा ) तैसे ( अदीपप्रमामण्डलम्‌) दीपक | 


च 
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तेजस द्रव्य ही माना गया है । सुवण तैजस, है- 
य नातरी के तेव! अकल में दे अत लो विय करणे 
ह जो क्रमश) इस प्रकार हँ क 

१) “सुवर्ण तैजसं असति प्रतिबन्धके संयोगे 
र › यन्नेवं तन्नैवं, यथा हा क 
| अर्थात्‌ सुवणं तैजस द्रव्य है क्योकि अग्नि के संयोग से वह द्रव होता है | 
किन्तु पर्यास अग्नि के मध्यपर्यास समयःतक पड़े रहने पर मी तथा द्रव्य के हि 
बिनाका कोई प्रतिबन्धक न रहने पर भी उसके द्रवत्व का विनाश नहीं 
| होता | वास्तविकता तो यह है कि जो तैजस्‌ द्रव्य नहीं हुआ करता है वह 
अनि के संयोग से यदि द्रव होता है तो पर्यास अग्नि के बीच पर्यात समय 
तक रहने पर तथा द्रवत्व के विनाश का कोई प्रतिबन्धक विद्यमान न रहने 
पर उसके द्रवत्व का विनाश अवश्य हो जाया करता है | बैसे-मिट्टी का घडा, 
इत, छौह आदि । मिट्टी के अनेक घड़े आंवे की आग के तीत्रतर ताप से 
' पिघलकर झांवा वन जाया करते हैं | इसी प्रकार इत भी यदि पानी आदि 
` प्रतिबन्धक द्रव्य में नहीं रहा करता है तो अग्नि के साथ अधिक समय तक 
. सम्पक रहने पर उसके भी. द्रवत्व का नाश हो जाया करता है। इसी भाँति 
| छोह आदि की भी गति हुआ करती है। किन्तु सुवर्ण की स्थिति इन समी 
' कौ स्थिति से भिन्न है । अतः उसका तैजस-द्व्य होना स्पष्ट ही है। अ 
_ यहाँ यह प्रन किया जा सकता है कि अग्नि का अत्यन्त संयोग होने 
| पर तो कमी-कमी सुवर्ण के भी द्रवत्व का विनाश हो जाया करता है | अन्यथा 
| वेय लोग ुवणे-भस्म कैसे बना पाते । इसका उत्तर यह है कि जब स्वरणमस्म 
| गाई जाती है तब किसी प्रतिबन्धक द्रव्य के द्वारा सुवर्ण में ्वत्व का प्रति- 
| र दिया जाता है । ऐसी स्थिति में जव वह द्रव ही नहीं होने पाता तव 
| अके द्रव के विनाश की बात ही कैसे उत्पन्न हो सकती हे । 
| द्वितीय अनुमान यह हैः— 
| _ (२) “अत्यन्तार्निसंयोगो पीतिमगुरु्वाश्रयः विजातीयहूपप्रति- 
| (पेकडरवद्रव्यसंयुक्तः अत्यन्ताग्निसंयोगे सत्यपि पूवेरूपबिजातीयरूपा- 
| गेिकरणत्वात्‌ 7 जळमध्यस्थपीतपटवत्‌।” $ 
। ठ में जो पीछा तथा गुरु माग हुआ करता है, निश्चय ही वह पार्थिव 
| कप । किन्तु अग्नि का अत्यधिक संयोग होने पर मी उसके रूप में परि 
| "ग हुआ करता है । अतः ऐसा अनुमान बनता है किं 
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“नुवर्ण के पीत [ पीले |, गुरु भाग में किसी ऐसे द्रवद्व्य का 
अवश्य विद्यमान है कि जिसके कारण उस अंश में रूप का परिवर्तन नहीं है 
* पाता है, क्योंकि पार्थिव द्रव्य में अग्नि का संयोग होने पर रुप झी ह| 
वर्तनीयता उसी स्थिति में हुआ करती है कि जब्र 'उसमे पा 

प्रतिबन्धक द्रवद्रव्य का संयोग हुआ करता है । जैसे किसी पीछे वस्न कोष 
पात्र में जल में डालकर जत्र उस पात्र को आग पर चढा दिया जाता | 
उसु बल्न में द्रवद्रव्य जळ का संयोग होने के कारण ही उसके रुपका ह| 
वत्तंन नहीं हुआ करता है। इससे स्पष्ट है कि सुवर्ण में दो अंश वि 
(१) पीछा-कि जो पार्थिव अंश है और (२) दूसरा है द्रवत्वशाढी गो; 
अंश, जिसके संयोग के कारण अग्नि का संयोग होने पर भी पार्थिव अ | 
रूप [ पीतत्व ] का परिवर्तन नहीं हो पाता । यह द्वितीय अंश तेज 
छोड़कर कुछ अन्य नहीं हो सकता है क्योंकि यदि यह अंश पार्थिव रह | 
तो उसके संयोग से रूप-परिवर्चन का प्रतिबन्ध भी न हुआ होता | यरि 
अंश जळीय रहा होता तो उसमें स्वाभाविकरूप से ही द्रवत्व रहा होता ऐ| 
स्थिति में यदि उक्त अंश पार्थिव, जलीय अथवा तैजस्‌ न होकर कुछ क| 
ही रहा होता तो न तो उसके संयोग से रूपपरिवर्त्तन का प्रतिवन्ध हौ हु 
होता तथा न उसमें द्रवत्व ही रहा होता, क्योंकि वायु इत्यादि के संग्रहे] 
. तो रूपपरिवर्तन का ही प्रतिवन्ध होता है और न उनमें द्रवत्व ही रहा ऋ 
है | अतएव सुवर्ण में स्थित जो अपीत और अगुरु अंश है उसको ते| 
मानना उचित ही है | उसी अंश के कारण पूरे पिण्ड को “सुबर्ण” ना] 
कहा जाता हे । अतः सुवणं कोई अतिरिक्त द्रव्य न होकर "तसं 
व्य ही है । | 
वायु-निरूपण-- | 


वायुखाभिसम्बधन्वान्‌, वायुः। मग-इनरयआण बाता | 
स्पर्श संख्या-परिमाण-प्रथक्‍्त्व-सं योग-विभाग-परत्व-अपरतवेगा 
सच स्पशद्यनुमेयः । तथाहि योऽयं वायौ बाति, अनुष्णा 
स स गुणत्वाद्‌ शुणिनमन्तरेणानुपपद्यमानो गुणिनमर्ञ | 
यति | गुणी च वायुरेव । प्रथिव्याद्यनुपळब्घे: | वायुप्रथिवीर्व्याप | 
अनुष्णाशोतस्पशोभावात्‌ । स च द्विविधो नित्यानित्यमेदात। १ 
परमाणुरूपो वायुः, अनित्यः कार्यरूप एव । “ 

ना वायुत्व जाति के [ समवाय ] समम र| 
(वायुः ) वायु कहलाता है। [ वह ] . ( लगिद्रियप्राणवाताक | 
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इन्द्रि) प्राण तथा [ बाह्य | पवन आदि भेदो से युक्त है । ( समश्च 
ह ) (१) स्पञ्च 
(२) संख्या ( २ ) परिमाण (४) यक्व (५) संयोग (६ ) विमाय 
(७) परव (८) अपर और (९) बेग इन नौ गुणों से युक्त है। 
| (च) और (स ) वह ( स्पर्शाद्यनुमेयः ) स्पशे आदि के द्वारा अनुमेय है ४ 
(तया हि ) जैसे कि ( वायौ वाति ) वायु के चढ्ने पर ( यः ) जो ( अयमू ) 
| ॥ह ( अनुष्णाशीतस्पशं; ) अनुष्ण तथा अशीतस्परे ( उपल्म्यते ) उपलब्ध 
होता है (स) वह ( गुणत्वात ) गुर्ण होने से ( गुणिनम्‌ अन्तरेण ) 
| र्क विना ( अधुपपद्यमानः ) अनुपपद्यमान होने से ( गुणिनम्‌ ) गुणी 
का (अनुमापयति ) अनुमान कराता है। (व) और [ वह.] ( गुणी ) 
गुणी ( वायुः एव ) वायु ही है ( पथिव्यादि- अनुपढन्बेः ) [ अनुष्ण और 
अशीत स्पर्श के अनुभव के स्थळ में ] एथिवी आदि की उपलब्धि न होने 
से । ( वायुप्रथिवीव्यतिरेकेण ) वायु और पृथिवी के विना ( अनुष्णाशीव- 
 सर्शामावात्‌ ) अनुष्ण और अशीत स्पर्शं का अमाव होने से [ वायु के 
घलते समय जिस स्पर्श की अनुभूति हुआ करती है उसका आश्रय वायु हो 
है।]( च) और (स ) वह [ वायु] ( नित्याऽनित्यमेदात्‌ ) नित्य और 
| अनित्य के भेद से ( द्विविधः) दो प्रकार का होता है। ( परमाणुरूपः ) 
| प्रमाणुरप ( वायुः ) वायु ( नित्यः ) नित्य है तथा ( कार्यरूपः ) कार्यरूप 
| [बायु ] ( अनित्य एव ) अनित्य ही है । 
यहाँ वायु का लक्षण किया गया है-वायुत्व + अमिसम्बन्धवान्‌। अमिसस्वन्ध 
| का अर्थ होता है अभिमत-सम्बन्ध । वायुत्व जातिं [ सामान्य ] है जो समवाद 
| समसे द्रव्य में रहा करती है । अतः अमिसम्बन्ध से अभिप्राय होगा-समवाय- 
| सन्ध | अब वायु का लक्षण इस प्रकार से कहा जायगा कि जिसमें समवायः 
समबन्ध से वायुत्व नामक जाति रहा करती है वह “वायु' कहलाती है। 
तकंमाषाकार ने वायु के दो ही प्रकारों का उल्लेख किया हे ( १) इन्द्रिय 
| (२) विषय [ न्यायमुक्तावढी आदि ग्रन्थों में वायवीयन्शरीर का भी 
| सेस मिलता हे-“तत्र शरीरमयोनिजं पिशाचादीनाम”। ]। इन्द्रिय के रूप 
| मेलक्‌ का तथा विषय के रूप में प्राणवायु तथा बाहरी वायु-इन दो का कथन 
र भिया गया है। शरीर के अन्दर संचरण करने वाली वायु को ही प्राणवायु' 
म हा कहा जाता है । कार्य-मेद की दृष्टि से उसके प्राणअपान-समानउदाव 


पृथिव्यादि द्रब्याणि ३ ३३९. 


| गा व्यान-ये पाँच नाम हो जाते हैं। यहाँ “बात” गन्द से उस वी सः 
| पणय है कि जिसके स्पर्श की अनुभूति. इम समी को हुआ करती दै। 


क 
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प्राचीन न्याय एयं वैशेषिक के अनुसार वायु का 
करता है । इसी प्राचीन मत का अनुसरणं करते हुये गी 
¬ हैं “स च स्पर्शानुमेयः?? । अर्थात्‌ उस वायु की सिद्धि अनुमान [ 
नुमान ] द्वारा की जाती है । वायु के वहने पर एक इस प्रकार छे ह 
अनुभव हुआ करता है कि जिसे न तो उष्ण ही कहा जा सकता र्र 
नशीत ही। इस अनुष्णाशीतस्पश की अनुभूति प्रत्यक्ष हुआ र 
स्पश एक गुण है । यह सिद्धान्त है कि गुण किसी गुणी में ही रहा क्त 
अतएब यह अनुष्णाशीत स्पर्श जिस द्रव्य में आश्रित रहा करता है आ | 
जाम वायु? है । अनुमान का प्रयोग इस प्रकार बनता है :-- 5 

. “उपलब्ध होने वाला स्पर्शं किसी द्रव्य में आश्रित हे? यह परि । 
“गुण होने से?--यह हेतु है । जो-जो गुण होता है वइ-वह किसो गु 
आश्रित रहा करता है, जेसे रूप आदि--यह उदाहरण हुआ | | 
कहने का तात्पये यह है नौ द्रव्यो में से (१) आकाश (२) 
(२) दिक्‌ ( ४) आत्मा और ( ५ ) मन--इन पाँच द्रव्यो में तो'ह 
रहता ही नहीं है | अतः केवळ ( १ ) प्रथ्वी (२) जळ (३) अभि 
(४) वायु--इन चार द्रव्यो में ही स्पर रहा करता दै । उनमें भी क 
स्पर्श शीतळ तथा अग्नि का स्प उष्ण हुआ करता है--इसका वर्णको 
किया जा चुका है। अब दो ही द्रव्य शेष रह जाते ईँ(१)९ 
(२) वायु । इन दोनों का स्पश अनुष्ण-अशीत हुआ करता है | एकिव] 
अनुष्णाशीत स्पशे का आश्रय हो ही नहीं सकती है क्योंकि सिद्धान्त यह है| 
शथ्वी में जहाँ भी उदूभूत [ अर्थात्‌ इन्द्रिय द्वारा ग्रहण किये जाने योग] 
हुआ करता है वहाँ रूप मी उद्भूत ही हुआ करता है | यदि इस अनु 
अनुष्णाशीत स्पर्श का आश्रय कोई पार्थिव पदार्थ रहा होता तो वह छ| 
उद्भूतरूप से भी युक्त होता और नेत्रेन्द्रिय द्वारा उसका प्रत्यक्ष मी (ग 
करता | किन्तु ऐसा होता ही नहीं है | अतः यह स्वीकार करा ह| 
इस अनुष्णाशीत स्पशे का आश्रय एथिवी आदि से भिन्न कोई अन्य लै 
चारों में से केवळ “वायु? ही शेष रहा है । अतः वह दरब €| 


है । उपर्युक्त 
ही है। ऐसा परिशेषानुमान द्वारा सिद्ध हो जाता है । (हि 
ः jo कायद च्याणासुत्पत्तिविनाशक्रमः ] a 


यो चनन चतुणां कायेद्रव्याणामुर्पत्तिविनाशक्रम ® 
परमाण्वोः क्रियया संयोगे सति दयणुकमुत्पद्यते । तत्व ग 
सभवायिकारणं, ततसंयोगोऽसमवायिकारणम्‌ , अदृष्टादि तिरि | 
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ततो क्यणुकाचां त्रयाणां क्रियया संयोगे णुकसुत्पद्यते: 
ः 1 लि श ३ शेषं सतत] उ | 
तुरणुकम्‌। च एपरं स्थूलतरं, परं स्थूळतमम्‌ । एबं ˆ 

महाएथिवी, महत्य आपो, महृत्‌ तने जागो 
ळे झायेगता सवयः भान गतेभ्यो रूपादिभ्यो जायन्ते 1 
|| कारणगुणाहि का्येगुणानारभन्ते? इति न्यायात्‌ । 
| शूल्मूतों की उत्पत्ति तथा विनाश का क्रम-- ग 00 
उपर्युक्त एथिवी, अप्‌, तेज तथा वायु इन चार द्रव्यो के निरूपण में यह 
“बतलाया जा चुका है कि ये घारो द्रव्य दो-दो प्रकार के होते हैं (१) नित्य और 
| (२) अनित्य । कार्यरूप में विद्यमान प्रथिवी आदि “अनित्य हैं। इन्हीं को 
‹सथूलभूत? नाम से भी कहा जाता है । इन घारों स्थूलभूतों की उत्पत्ति अपने 
अपने कारणों से हुआ करती हैं तथा बाद में समय आने पर विनाश भी हो जाया 
# करता है | परमाणु रूप में विद्यमान नित्य एथिवी आदि अनित्य स्थूलमूतों के 
ह| समवायिकारण हुआ करते हैं। परमाणु रूप में विद्यमान प्रथिवी आदि को सूदम- 
| भूत भी कहा जाता है | इन परमाणु रूप में विद्यमान [नित्य] पृथिवी आदि से 

' सूड पूथिवी आदि की उत्पत्ति कैसे हुआ करती है ! इसी का उल्लेख प्रस्तुत हैः" 
| [सृष्टि का क्रम अनादि है । पूव सृष्टि के प्रलय की लम्बी अवघि के 
र| समासं होने पर जब नवीन सृष्टि की उत्पत्ति होने को होती है तब सर्वप्रथम 
| प्रथिवी आदि चार द्रव्यो की उत्पत्ति हुआ करती है। इन घारों द्रव्यो की 
॥ उत्पत्ति का क्रम इस प्रकार है :-] 
 (तत्र)उनमें ( प्रथिव्यादीनाम्‌) एथिवी आदि (चतुर्णाम्‌) चारें 
| (कायंद्रव्याणाम्‌ ) कार्यरूपद्रव्यों की ( उत्पत्तिविनाशक्रमः ) उत्पत्ति और 
ह| विनाश के क्रम का ( कथ्यते ) कथन करते हँ. । (दयो! परमाण्वोः ) दों 
| परमाणुओं में [ परमात्मा के संकल्प और प्राणियों के अदृष्ट के कारण होने 
वाळी | ( क्रियया ) क्रिया होने से [ उनका ] ( संयोगे सतिं ) संयोग होने 
॥ पर [ दोनों परमाणुओं के मिलने से ] ( द्व्यणुकम्‌ ) एक दयणुक ( 202 
| स्तन्न हुआ करता हे । ( परमांणू ) दोनों परमाणु (तस्य॒ ) उस दृयणुक के 
{| (समवायिकारणम्‌ म हैं, ( सगे ) उन [दोनों परू 
| का संयोग ( असमवायिकारणम्‌ ) असमवायिकारण [ तथा 1 

| ना “1 आत्माओं का ] अदृष्ट आदि ( ति क 
कमा करते हें । ( ततः ) तदनन्तर ( त्रयाणाम्‌). दयणुकानाम्‌ ; 
| शणो का [ पा र संकल्प तथा पा के अदृष्ट आदि से जन्य 
| (क्रियया संयोगे सति ) क्रिया से [ उनका ] संयोग होने पर ॥ तीम 30 


~ 
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के मिलने से एक | ( च्यणुकम्‌ ) च्यणुक/की ( उत्पद्यते ) उत्पत्ति 
: (तस्य) उस [ ज्यणक ] के ( दृयणुकानि ) तीनों दूयणुक (समबापिश् 
उमवायिकारण होते हैं. ( रोषं पूर्ववत्‌ ) और शेष पूर्ववत्‌ [ री 
इथणुकों का संयोग व्यणुक का 'असमवायिकारण तथा अदृष्ट आदि 
. कारण होता ] है । ( एवम्‌ ) इसी प्रकार ( चतुर्भिः ज्यणकैः ) चार जागे 
( चतुरणुकम्‌ ) 'चतुरणुक, (चतुरणकैः) चतुरणको ते ( अपरम्‌) अन्य पे 
त्म्‌ ) स्थूछतर [ द्रव्य ], तथा (स्थूलतरैः) इन स्थूछतर पदार्थो से ष 
दूसरे ( स्थूलतमम्‌ ) स्थूळतम [ पदार्थ उत्पन्न होते हैं। ]। ( एव 
अकार ( क्रमेण ) क्रम से (महाएयिवी ) [ महा ] स्थूळ पृथिवी (महला को. 
[ महत्‌ ] स्थूल जळ, ( महत्‌ तेजः ) महत्‌ स्थूळ तेज (च) और (छा 
बायु: ) महान्‌ स्थूल वायु ( उत्पद्यते ) उत्पन्न होते है । ( कार्यगताः) ही 
[ एयिबी आदि ] में स्थित रहने वाले ( रूपादयः ) रूप आदि गुण (ल अन्ग 
समवायिकारणगतेभ्यः) अपने [ रूप आदि ] के आश्रयभूत द्वयणक आहि 
समबायिकारण [ परमाणु आदि ] में रहने वाले (रूपादिभ्यः) रूप आरि [हि 
से ( जायन्ते ) उत्पन्न हो जाया करते हैं। (हि) क्योंकि ( कारण 
कारण में विद्यमान रहने वारे गुण (कार्यगुणान्‌) कार्य के गुणों को (भरने 
उत्पन्न किया करते हैं ( इति न्यायात्‌ ) इस नियम के होने से | 
इस विवेचन में यह कहा गया है कि परमाणुओं में उत्पन्न हुयी कि 
उन दोनो परमाणुओं का संयोग हुआ करता है । यहाँ यह प्रश्न उतन ह| 
है कि जब परमाणु जड़ है तो उनमें क्रिया की उत्पत्ति की संभावना किस म] 
की जा सकती हे? इली के उत्तर में कहा गया है कि “अदृष्टादि तिरि 


क भनि 


अथवा त्रसरेणु भी | 

“कारण के गुण कार्य के गुणों को | 
उत्पन्न किया करते हैं” यह | 
का सनियम है । इस स्थळ पर कारण? का अर्थ है “समवाय | 
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अतः उक्त नियम का अभिप्राय यह हुआ कि समवायिकारण के गुण अपने 
कार्य के गुणों को उत्पन्न किया करते हैं । जैसे पीत, नीळ आदि वर्ण के तन्दुओं 
से निर्मित वस्त्र में पीत, नीळ आदि रूप [ गुण ] उत्पन्न हो जाया करते हैं | ® 
(पट? कार्य के समवायिकारण तन्तु हैं। अतः कारण तन्तु के पीत, नीळ 
आदि गुण ही वस्न में भी पीत, नीळ आदि गुणों की उत्पत्ति किया करते हैं 
"इसी भाँति परमाणुओं में जो रूप आदि गुण विद्यमान रहा करते हैं वे ही रूप आदि 
गुण उनसे उत्पन्न इथणुक आदि में आ जाया करते हैं। इसी प्रकार दवणुकों 
के रूप आदि से च्यणुक के रूप आदि तथा चरणों के रूप आदि से 'चतुरणुकों 
4 हप आदि उत्पन्न हुआ करते हैं। 

` क्ायद्रव्यो अथवा स्थूळभूतों के विनाश का क्रम-- 

| इत्यसुत्पज्ञस्य रूपादिमतः कायेद्रव्यस्य घटादेरवयवेधु कपालादिषु 
| नोद्नादभिघाताद्वा क्रिया जायते । तया विभागस्तेनावयव्यारम्भक- 
| स्यासमवायिकारणीभूतस्य संयोगस्य नाशः क्रियते, ततः कायद्रव्यस्य 
घटादेरबयविनो नाशः । एतेनावयव्यारभ्भकासमवायिकारणानाशे 
द्रव्यनाशो दर्शितः । 
' कार्य के विनाश के दो प्रकार हुआ करते हैं (१) समवायिकारण के नाश 

से कार्य का नाश और (२) असमवायि कारण के नाश से कार्यका नाश । पहले 
यहाँ असमवायिकारण के नाश से कार्य के नाश होने सम्बन्धी प्रक्रिया को 
की | दिखलाते हैं :— । 
| [४] ( इत्थम्‌ ) इस प्रकार ( उपपन्नस्य ) उत्पन्न हुये ( रूपादिमतः ) रूप 
| आदि से युक्त ( कायंद्रव्यस्य ) कार्यद्रव्य घट आदि के ( अवयवेषु ) अवयवरूप 
` (कपालआदिषु ) कपाळ आदि में ( नोदनात्‌ ) नोदन [ चेतन प्रदचःमेरणा ] 
(बा) अथवा ( अभिघातात्‌ ) अभिघात [ अचेतन पदाय के साथ संघं | 
' से (क्रिया जायते ) क्रिया उत्पन्न हो जाती है। (तया) उस [ क्रिया | से. 
[ संयुक्त कपाळ आदि अवयबो में ] ( विभागः ) विभाग [ उत्पन्न होता है ], 
| (तेन ] उस [ विभाग ] से ( अवयवी-आरम्मकस्य ) अवयवी [ पट आदि ] 
|| * आरम्मक ( असमवायिकारणीभूतस्‍््य ) असमवायिकारण ( संयोगस्य ) 
३| सपालो के ] संयोग का ( नाझः क्रियते ) नाश हो जाता हे । ( ततः ) उस 
|| [कपाल के संयोग के नाश ] से ( कार्यद्रब्यस्य ) कायंद्रव्य ( घटआदे; ) 
| पेट आदि ( अवयविनः नाशः ) अवयवी का नाश हो जाता है। ( एतेन ) 
¦| सेस [ उदाहरण ] से ( अवयवी-आरम्मक-असमवायिकारण नाशे ) अवयवी 
| पट आदि ] के आरम्भकं [ कपाळ आदि के संयोगरूप ] असमवायि 
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कारण के नाश होने पर ( द्रव्यनाशः ) [ कार्य ] द्रव्य 
दिखलाया है | rss (ह 
 'कायद्रव्य’ अवयवी के रूप में हुआ करते हैं। उसके अवयव 

[ कार्यद्रव्य | के समवायि-कारण हुआ करते हैं। उन अवयवों का र 
संयोग ही उस [ अवयवी ] का असमवायि कारण हुआ करता है। ह 
पारस्परिक-संयोग का नाश हो जाने पर जो अवयवी [ कार्यद्रव्य ] का ३ 
हो जाता है वही असमयायीकारण के नाश से कार्यद्रव्यः का नाश र 
जाता है । जैसे 'घटः को ही ले लीजिये । “घट? एक अवयवी है उसके बण | 
ही उस [ घट ] के अवयव हैं। उन कपालों के परस्पर संयोग से ल 
निर्माण हुआ करता है । कपाछों का संयोग ही 'घट? का असमवा यिकारष ह| 
यदि किसी भाँति उन कपालों में क्रिया उत्पन्न हो जाने से कपडे न 
विभाजन हो जाता है तो घट के असमवायिकारण कपाळसंयोग का मी कि | 
हो जाता है । परिणामस्वरूप घट मी नष्ट हो जाता हे । यही असमवापिक्ात | 
के नाश से, कार्यद्रव्य के नाश की प्रक्रिया है । 
कचित्‌ समवायिकारणनारो द्रञ्यनाशो यथा पूर्वोक्तस्बैव | 

संहारे सञ्जिहीर्षोमहेशबरस्य सञ्चिहीषी जायते । ततो माकी । 
परमाणुषु क्रिया, तया विभागः, ततस्तयोः संयोगनाशे सति दुषु | 
चटु स्वाश्रयनाशात्‌ च्यणुकादिनाशः । एवं क्रमेण प्रथिव्यादिनाश | 
यथा वा तन्तूनां नाहे पटनाशः । तद्वताना रूपादीनां स्वाश्रयनागेगे । 
नारा; | अन्यत्र तु सत्येबाश्रये विरोधिगुणप्रादुभोवेण बिनाशः । ख|. 


( सनि हीषो ) संहार करने की इच्छा ( जायते ) उत्पन्न हो जाती दै । (गग | 
उस [ सहार सम्बधी इच्छा ] से ( oe ) दूयणुकॉ के आरम | 
i उतादक (परमाणुषु) परमाणुओ में (क्रिया) क्रिया उत्पन्न हो जावी | 
का ! ७ फिर] उस [क्रिया के उत्पन्न हो जाने ] से ( ॥ | 
(तयो. उत्पत्ति होती है। ( ततः ) उस [ विभाग के उतपन्न हो ते | 
नाश हो « स दोगो [ परमाणुओं ] के ( संयोगनाश सति ) संगो | 
= जान पर (दूयणुकेषु न्ट) इयणुको के नष्ट हो जाने पर (सा | 


CC-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri | 


RR '_ 


9 


पृथिव्यादि द्रव्याणि ३३५ 


|| बाशात्‌ ) अपने [ अर्थात्‌ च्यणुक के ] आश्रय [ इृयणुक ] के नष्ट हो जाने से 
व्यणुकादिनाशः ) व्यणुक आदि का नाश हो जाता है।!( एवम्‌) इस 
| प्रकार ( क्रमेण ) इस [ च्यणुक के नाश से चतुरणुक आदि के नाश ] क्रम से” 
| | पृथिव्यादिनाशः ) [ स्थूळ ] एयिवौ आदि का नाश होता है। (यथा वा ) 
\| अथवा जैसे ( तन्तूनाम्‌ ) तन्तुओं के ( नाशे ) नष्ट हो जाने पर ( पठनाशः ) 
| [होने वाळा ] पट का नाश [ हो जाया करता है ]। [ये दोनों उदाहरण 
| समवायिकारण के नाश से काय के नाशु को दिखलाने वाले उदाहरण हैं ] इन 
8 | दुनो ] ( तद्गतानाम्‌ ) उन [ ज्यणुक आदि अथवा पट आदि ] में रहने 
बाले ( रूपादीनाम्‌ ) रूप आदि [ गुणों ] का ( स्वाभ्रयनाशेन ) अपने आश्रय 
[ समवायिकारण ] के नाश हो जाने से ( एवं ) ही ( नाशः ) नाश हो जाता 
है। और ( अन्यत्र ) अन्यत्र [ घट आदि स्थलों में | (तु) तो ( आश्रये 
' सति एव ) आश्रय [ घर आदि ] के विद्यमान रहते हुये होने पर ही (विरोधि- 
गुणप्रादुर्भावेण) विरोधीगुण [ पाकज रक्त रूप-आदि ] के उत्पन्न हो जाने से 
ही ( विनाशः ) [ पूर्वंवत्तीं रूप आदि का ] नाश हो जाता है। (यथा ) 
` जैसे ( पाकेन ) पाक [ अग्निसंयोग ] से ( घटादौ ) घट आदि में ( रूपादि- 
` नाशः ) [ पूर्ववर्ती ] रूप आदि का नाश हो जाया करता है| 
जिस प्रकार पट के समवायि-कारण तन्तुओं के नाश से पट का नाश हो 
| जाया करता है, उसी प्रकार सर्वत्र समवायी कारण के नाझ से कायंद्रव्य का 
| नाश हो जाया करता है । प्रथिवी आदि चार स्थूल्भूत भी कार्यद्रव्य हैं [ये 
| चारों कायंद्रव्य अनित्य हैं ही ] अतएव इनका मी नाश हुआ करता है। 
| भगवान्‌ के अन्दर सृष्टि के विनाश से पूर्व सृष्टि का संहार करने की इच्छा 
| उतन्न हुआ करती हे । इस इच्छा से प्रत्येक दयणुक के उत्पादक जो दो-दो 
परमाणु हैं उन परमाणुओं में क्रिया उत्पन्न हो जाती है । क्रिया से विभाग की 
| उत्पत्ति होती हे । विभाग की उत्पत्ति से दो परमाणुओं के संयोग का नाश हो 
` घाता है। इस भाँति द्वयणुक का नाश हो जाता है । पहले बतळाया जा जुका 
है कि तीन दयणुकों से एक व्यणुक बनता हे । अतः इधणुक ही च्यणुक के 
| समवायी कारण हुये । अपने समवायी कारण [ आश्रय थणुक ] के नाश से 
। | अणुक का नाश हो जाता दै । इसी भाँति त्यणुको के नाश से चतुरणुक भी 
| "४ होजाते हे । इसी क्रम से महती परयिवी मी नष्ट हो जाती है। परिणाम- 
| सस्य सृष्टि का हो संहार हो जाया. करता है | सृष्टि के नाश की इस प्रकिया 
| * व्यशक से लेकर प्रथिवी आदि तक का नाश तो समवायी कारण के नाश 
| “इय करता है किन्तु द्वयणक का नाश असमवायि'कारण [ दो परमाणु 
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के संयोग ] के नाश से हुआ करता है । दृथणक के | 
माणु हैं । वे नित्य हैं, उनका नाश कमी नहीं होता है । >) | 
कार्यंगुणों के नाझ की प्रक्रिया-- | 

रूप आदि भी दो प्रकार के हुआ करते हैं (१) नित्य और ( 
( अनित्य ) । जो गुण कार्यरूप हैं उनके नाश की मी दो प्रकार की रभ 
हुआ करती हैं--( १ ) समवायि-कारण के नाश से रूप आदि गुषो न) 
तथा,( २ ) विरोधी गुण के उत्पन्न हो जाने से रूप आदि का नाश + 
जम रूप आदि के आश्रय [ समवायिकारण ]-'द्रव्यः का नाश हो जागर ॥ | 
आगामी क्षण में उसके रूप आदि गुणों का भी नाश'हो जाता है। ३-5 § 
नाश हो जाने के अनन्तर अगले हो क्षण में घरगत रूप आदि का भी बा | 
जाया करता है | ( २) कमी-कमी ऐसा भी होता है कि रूप आरि गर 
आश्रय का नाश नहाँ हुआ करता है तथा वह विद्यमान रहा करता हे किन | 
रूप आदि के विरोधी गुणों के उत्पन्न हो जाने से रूप आदि गुणों का गान पे | 
जाया करता है। कहने का अभिप्राय यह है कि जब विरोधी गुण उसन से| 
को होता है तव उसकी उत्पत्ति की सामग्री उपस्थित हों जाया करती ह| 
इसी अवस्था को “ग्राढुर्माव” शब्द द्वारा कहा गया है। इसी से पूव॑दती ला 
आदि का नाश हुआ करता है | जैसे-बब पाक [ अग्निसंयोग ] के द्या| 
घट इत्यादि में उसके श्याम रूप का विरोधी रक्त रूप उत्पन्न होने वाळ | 
करता है तो इस रक्तरूप के प्रादुर्भाव? से इ्यामरूप का नाश हो बातार। 
यहाँ रूप [ गुण ] के आभ्रयमूत घट का विनाश विना हुये ही अथवा उस | 
विद्यमानता होते हुए मी बिरोधी गुण [ रक्त रूप ] के प्रादुर्भाव से पल 
[ इष्ण अथवा स्याम रूप ] गुण का नाश हो चाया करता है। | 
विशेष-यहॉँ जो द्वितीय प्रकार का वर्णन किया गया है उसकी गंगी | 
नैयायिकों के पिठरपाक के ही आधार पर टीक बैठ सकती है | | 
परमाणु की सत्ता विषयक प्रमाण अथवा-परसाणु की सिद्विः 
[ परमाणु सिद्विः ] | 
अभी यह वर्णन किया जा चुका है कि दृयणुक, त्येणुक आदि के | 
एथिवी आदि ४ महाभूतों अथवा स्थूलभूतों की उत्पत्ति हुआ करती है। * | 


अस्तित्व मी प्रमाणो द्वारा सिद्ध हो। अतः यहाँ यह भी आवश्यक हो जा 


परमाणु को सत्ता को भीसि परमाणु * 
कि परम द्ध कर जाय | अतएव अब पर. 
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कि पुनः परमाणुसदूभावे प्रमाणम्‌ ! 
उच्यते, यदिदं जाले सूरयेमरीचिस्थं सरतः सूकष्मतमं रज उपलभ्यते 
तत्‌ स््रस्पपरिमाणदरव्यारञ्थ कायेद्रव्यत्वाद्‌ घटवत्‌ । त दरव्यं कायेमेव 
अहद्द्वव्यारम्भकस्य,कायंत्व नियमात्‌ | तदेवं दयणुकारूय॑ द्रव्यं सिद्धम्‌। 
तदपिस्बल्पपरि माणसमवायिकारणारव्धं कार्यद्रव्यत्वादू घटवत्‌ । यस्तु 
भकः स एव परसाणुः | स चानारब्ध एव । 
[ प्रन-] अच्छा तो ( पुनः ) फिर ( परमाणुसद्मावे ) परमाणु की सत्ता 
कदेटमे ( किम्‌ ) क्या ( प्रमाणम्‌ ) प्रमाण है! 
` [उत्तर] ( उच्यते ) कहते हैं। (यत्‌ इदम्‌ ) जो यह ( जाले सूर्य- 
प्ररीचिस्थ ) [ वन्द कमरे के किसी किवाड आदि में विद्यमान किसी छिद्र से 
आती हुयी ] सूर्य की किरण में स्थित ( स्वतः ) चारों ओर ( सुकष्मतमम्‌ ) 
सुह्मतम (रजः) धूलिकण ( उपलभ्यते ) उपबब्ध होते हैं [ अर्थात्‌ इष्टिः 
गोचर होते हैं उनमें प्रत्येककण त्रसरेणु अथवा तर्यणुक कहा जाता है | 
उनका छठा भाग परमाणु होता है । ]. [ उनमें | ( तत्‌ ) वह अर्थात्‌ प्रत्येक 
कण [ पक्ष ] ( स्वल्पपरिमाणद्रव्यारब्धम्‌ ) अपने से छोटे परिमाण वाले द्रव्य 
[तीन द्वयणुको ] से बना हुआ है [ साध्य ] ( कायंद्रव्यत्वात्‌) का द्रव्य 
होने से [ हेतु ], [ जो-जो कार्यद्रव्य होता है वह अपने परिमाण से अल्प 
परिमाण वाले द्रव्य से उत्पन्न होता है ] ( घटवत्‌ ) जेसे घर [ उदाहरण |, 
[उक्त धूलिकण भी इसी प्रकार का कायंद्रव्य है ( उपनय ), अतः वह भी घट 
` के समान ही अपने परिमाण से अल्पपरिमाण वाले द्रव्य से उत्पन्न होता है । 
(निगमन ), इस प्रकार इस अनुमान द्वारा उस त्रसरेणु अथवा च्यणुक रूप 
| धूछिकण के अवयवरूप द्व्यणुक की सिद्धि होती है। ] (च) और ( तत्‌ ) वह 
| [ दयणुक रूप ] ( द्रव्यम्‌ ) द्रव्य मी ( काय-एव ) कायद्रव्य ही है (महदूदव्या- 
| स्मकस्य कार्यत्वनियमात्‌ ) महत्‌ [परिमाणवाले इथणुक] के आरम्मक [अर्थात्‌ 
| समवायी कारण] के कार्यद्रव्य होने का नियम होने से | ( तत्‌ एबम्‌ ) तो इस 
| प्रकार ( द्वयणुकाख्यम्‌ ) द्वयणुक नामक ( द्रव्यम्‌.) [ कारय] द्रव्य (सिद्धम्‌) 
| विद हो जाता हे । (तदपि) वह [दयणुक] मी [पक्ष], ( खस्पपरिमाणसमवायि- 
| भार्म्‌ ) अपने से छोटे परिमाण वाले द्रव्य से बना हुआ दै [ साध्य ] 
| कायद्रव्यत्वात्‌ ) कार्यद्रव्य होने से [हेत] ( घटवत्‌.) जैसे घट [ उदाहरण ]। 
| "वः तु) जो (द्वयणुकारम्मक) दथणुक का आसम्मक है (स एव) 
| वह ही ( परमाणुः ) परमाणु हवे! (च) और (स) वह ( उ नप ) 
अनारन्ष [ अर्थात्‌ किसो से उत्पन्न न होने बाळा अथवा नित्य ] ही हे। 
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परमाणु मी इस सिद्धि में दो अनुमान प्रयुक्त हुये हैं। प्रथम अनुमान 
द्वारा यह सिद्ध किया गया है कि. त्रसरेणु अथवा च्यूणुक फे सरम 
£ अर्थात्‌ समवायी कारण ] इयणुक हुआ करते हैं | द्वितीय अनुमान द्वारा 
सिद्ध किया गया है कि जो 'इयणुक' के आरम्भक होते हैं उन्हीं को 'परमा 
कहा जाता है । ६ ° 

प्रथम अनुमान में यह बतलाया गया है कि कमरे में दरवाजे अथग ' | 


द्रब्य अपने से छोटे परिमाण वाळे कपाळ आदि द्रव्यो से बना हुआ होता है | 
उसी प्रकार उक्त धूलिकण [ त्रसरेणु अथवा त्र्यणुक ] नामक कार्ये भी 
अपने से लघु परिमाण वाले द्रव्यों से निर्मित हुआ होगा--ऐसा अनुमान किया | 
. जाता हे । इस प्रथम अनुमान के द्वारा ज्यणुक के आरम्भक द्रघणुक नामक | 
द्रव्य की सिद्धि होती है । 
[ यहाँ यह एक प्रश्न उत्पन्न होता हे कि ज्यणुक के आरम्मक को ही | 
परमाणु क्यों न मान छ्या जाय १ इसके उत्तर में यह कहा गया हे व्यक | 
अथवा त्रसरेण का आरम्भक द्रव्य कार्य ही हो सकता है क्योंकि व्यणक नेत्र | 
द्वारा गहीत होता हे । अतः यह निश्चित हो जाता है कि च्यणक महत | 
परिमाण? से युक्त है । और नियम यह है कि जो महत्‌ परिमाण वाले द्रब्य के | 
आरम्मक [ समवायीकारण ] हुआ करते हैं वे कायंद्रव्य ही होते हैं। 
परिणामस्वरूप च्यणुक के आरम्भक जो द्रव्य सिद्ध होते हैं वे कार्यदरव्य हीर | 
और वे हैं 'इथणुक' | परमाण तो नित्य हे । उसे तो कार्यद्रव्य कहा जा सकता | 
संभव ही नहीं है । अतः परमाणु को “यणुक? का आरम्मक नहीं कहा ब | 
सकता है ]। | 
द्वितीय अनुमान द्वारा यह सिद्ध किया गया हे कि द्वयणुक भी अपने से असं || 
परिमाण वाले द्रव्य से उत्पन्न होता हे क्योंकि वह कार्यद्रव्य है । सभी gt 
अपने से स्वल्पपरिमाण वाले द्रव्य से उत्पन्न हुआ करते हैं, ऐसा नियम है। |. 
जेसे-घट | अतएव द्वथणुक फे आरम्भक द्रब्य के रूप में जो द्रव्य सिद्ध होता. 
है, वही परमाणु हे तथा वह किसी से उत्पन्न नहीं होता है अर्थात्‌ निल है। | 
कहने का अभिप्राय यह है कि परमाण किसी का कार्यद्रव्य नहीं ई 
करता है, इसी कारण वह नित्य है। _ प 


i 


CC-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri | हर 


६: 


n 


परमाणु सिद्धि ३४९ 


नलु कार्येद्रन्यारम्भकस्य कार्यदरव्यत्वाच्यभिचारात्‌ तस्य कथमः 
न्ारब्घत्वम्‌ ? £ 
उच्यते, -अनन्तकार्येपरम्परादोषप्रसङ्गात्‌ । तथा च सति अनन्त 


द्रव्यारब्धत्वाविशेषेण मेरुसषेपयोरपि तुल्यपरिमाणत्वप्रसङ्गः । तस्मा- 
दुन्सरञ्च एव परमाणुः । 


अब यहाँ परमाणु की नित्यता के सम्बन्ध में प्रश्‍न उपस्थित होता हैः-- 

[ प्रशन-- | ( का यंद्रव्यारम्मकस्य ) कार्य [ अनित्य ] द्रव्य के आरम्मक 
[ कारण | का भी ( कायेद्रव्यतवाच्यशिचारात्‌) कार्य द्रब्य होने का नियम 
हेने से [ अनित्य दृधणुक के उत्पादक ] ( तस्य ) उस [ परमाण ] का 
( अनारब्धस्वम्‌ ) अनारन्धत्व अर्थात्‌ नित्यत्व होना ( कथम्‌ ) कैसे संभव है ! 

[उपर्युक्त प्रश्‍न का अभिप्राय यह है कि जब परमाणु को कार्यद्रव्य- 
“दूधणुकः का आरम्भक माना गया हे तब फिर उस परमाणु को अनुपपन्न 
अथवा नित्य कैसे माना जा सकता है! क्योंकि दधणुक एक कार्यद्रव्य है 
-तथाकार्य-द्रव्य के सभी आरम्मक स्वयं भी कायंद्रव्य ही हुआ करते है-यह एक 
'अव्यमिचरित [ दोषरहित ] नियम है। अतः परमाणु को भी कायंद्रव्य 
[ इथणुक ] का आरम्भक होने से कार्यद्रव्य हो मानना उचित है। ऐसी - 
स्थिति में परमाणु को अनारब्ध [ उत्पन्न न होने वाळा ] अर्थात्‌ “नित्यः कैसे ` 
स्वीकार किया जा सकता दै! ]। 

[ उत्तर | ( उच्यते ) कहते हें । [ परमाणु को भी अनित्य कार्य- 
द्रव्यं मानने पर ] ( अनन्तकार्यपरम्परादोषग्रसङ्गात्‌ ) अनन्त कॉर्यःपरम्परा 
का दोष आ जाने से [ अर्थात्‌ यदि परमाणु का भी कारण माना जाय तो 
"फिर उसके कारण का भी कारण, फिर उसका भी कारण, इस प्रकार अनन्त 
“कारण और अनन्तकार्य-परम्परा स्वीकार करनी होगी जिसका कहीं भी अन्त 
न होगा । ( च ) और ( तथासति ) वैसा होने पर [ मेरु पर्वत तथा सरसों 
के दाना-दोनों के ] ( अनन्तदरव्यारन्धत्वाविशेषेण ) अनन्त अवयवों से निर्मित 
होने के कारण समानता उत्पन्न हो जाने से ( मेरुसषंपयॉः ) मेरु [ पर्वत ] 
और सरसों [ के दाने ] का (अपि) मी ( तुल्यपरिमाणत्वम्रसज्ध* ) समान 
“परिमाण का प्रसङ्ग उपस्थित होने ल्गेगा [ क्योकि मेरु पर्वत भी अनन्त 
-अवयवों वाळा है तथा सरसों का दाना भी अनन्त अवयवो से युक्त है । अतः 
जब दोनों ही अनन्त अवयबों से निर्मित हैं तब दोनों का परिमाण मी समान 
ही होना चाहिये, किन्तु ऐसा मानना पूर्णतया युक्तिपूण नहीं कहा जा सकता 
है तथा अनुचित मी दै ।] (तस्मात्‌) इसल्यि (परमाणु) परमाणु (अनारन्धः) 
'अनारब्ध [ नित्य ] (एव ) ही है । 
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“जो काये [अनित्य] द्रब्य का आरम्भक होता है वह भी काई [आनी | 
द्रव्य ही हुआ करता है |? इस नियम को स्वीकार नहीं किया जा सकता! | 
धप्योंकि यदि इसे नियम के रूप में स्वीकार किया जायया तज तो प्रत्येक द्य 
के अवयव कार्य-रूप ही होंगे और फिर उन अवयवों के अवयव भी का | 
ही होंगे--उसके पश्चात्‌ उन अवयवों के अवयव भी कार्यरूप ही हृ 
इस भाँति इस कार्य-परम्परा का कमी अन्त ही न हो सकेगा तथा अनवस्था' | 
दोष भी आ जायेगा । [ कहने का तात्पर्य यह है कि परमाणु को भी का! | 
[ अर्नित्य ] द्रव्य मानने पर उसके अथयवो की धारा कमी समास हौनहो | 
सकेगी ] । इसके अतिरिक्त मेरु पर्वत सहश विशालतम अवयत्री मीअनेने । , 
अवयवों से युक्त होगा और सरसों का छोरा दाना भी अनन्त अवयबों से बुक 
होगा | और इस भाँति दोनों में अनन्त-अवयवों की समानता होने के काण 
दोनों का परिमाण भी सामान होने लगेगा । किन्तु वास्तविकता तो यह है छि 
मेरुपर्वत तथा सरसों के परिमाण में महान्‌ अन्तर है । अतः परमाणु की सिद्धि 
में जिस अनुमान को प्रस्तुत किया गया है उसमें प्रतिकूल तक पूर्णतया बाधक 
है । परिणामस्वरूप यह स्वीकार करना आवश्यक हो जाता है कि उपयक 
अवयव-धोरा का कहीं न कहीं अन्त अवश्य हो जाता हे अर्थात्‌ अवयव के 
पश्चात्‌ फिर उसके और अवयव अथवा खण्ड नहीं किये जा सकते हैं। अतः 
. इस अन्तिम अत्रयव को ही परमाण कहा जायगा । यह परमाण अनारब्ध अथवा | 
नित्य अथंवा अनुसन्न और अवयव रहित है । फिर ऐसी स्थिति में मेरुपवत 
तथा सरसों के दाने-दोनों में परिमाण साम्थ के होने की संभावना स्वयं हौ | 
निरस्त हो जायगी तथा यह भी स्पष्ट हो जायगा कि मेरु जैसा विशालत्तम | 
अवयवी अधिक संख्या वाले परमाणओं से बना है और सरसों का दाना यूत | 
संख्या के परमाणओं से । इस भाँति दोनों का परिमाण सम्बन्धी मेद स्वयं ही 
स्पष्ट हो जायेगा | | 

अतः परमाण के विषय में यह सिद्ध है कि इथणुक के उत्पन्न करने वाढे | 
परमाणु की उत्पत्ति नहीं हुआ करती है द्वयणक से लेकर प्रथिवी आदि परत | 
काय द्रवो की ही उत्पत्ति हुआ करती है | परमाण तो कमरे की खिड़की कें | 
छिद्रो में से आने वाळी सूयं की किरणों में उड़ने वाले धूलिकण कायं | 
भांग हुआ करता दै । इसी दृष्टि से दर्शन के अध्येताओं के बीच निम्नलिखित | 
कारिका अति प्रसिद्ध है :— | 


“जालान्तरगते भानौ यत्सूक्ष्मं इच्यते रजः । 
तस्यषष्ठतमो भागः परमाणः प्रकीर्तितः |?” 


१ 
|| 
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' दुयणुक आदिः के अवयवों का नियम-- ' 

[ इचणुकादीनामवयवनियम्‌ः ] 

उपर्युक्त रूप से परमाणु की सिद्धि हो जाने के पश्चात्‌ महाभूतो [ अथवा? 

। स्बूड्भूतो ] के उत्पत्तिक्रम से सम्वन्धित यह दूसरा प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि 

दो परमाणुओ से दूयणुक, तीन दृयणुकों से अणुक्र तथा चार ज्यणुको से 

| "वतुरणुक--इस क्रम सै महाभूतो की उत्पत्ति क्यों स्त्रीकार की जाती है! 
 एरमाणुओं से ही सीघे महाभूतों की उत्पत्ति क्यों नहीं स्वीकार की जाती ! 
इस प्रश्‍न का उत्तर यह हे कि-- 

„ द्वियणुक तु द्वाभ्यामेव परमाणुभ्याभारभ्यत एकस्यानारम्भकत्वात्‌ । 
ड्यादिकल्पनायां प्रमाणाभावात्‌ । उयणुकं तु त्रिभिरेव द'यणुकैरारम्यत 
एकस्यानारस्भकत्वात्‌। द्वाभ्यामारस्मे कार्यगुणमहत्त्वानुपपत्तिप्रसङ्गात्‌। 
कार्य हि महत्त्वं कारणमहत्त्वादवा कारणबहुत्वाद्वा । तत्र प्रथमस्यासंभ- 
वाच्चरममेधितव्यम्‌ । न च चतुरादिकल्पनायां प्रमाणमस्ति त्रिभिरेव 
महत्वा रम्मोपपत्तेरिति । 

( द्वघणुकम्‌ ) दयणुक तो ( द्वास्यां एवं परमाणुम्याम्‌ ) दो परमाणुओ से 
ही ( आरभ्यते ) उत्पन्न होता है अथवा वनता है ( एकस्य अनारम्भकल्ात्‌ ) 
एक [ परमाणु ] के आरम्भक न होने से, [ वस्तुतः दो ही परमाणुओं से 
इथणक की उत्पत्ति हो जाती है फिर | ( ज्यादिकहपनायाँ प्रमाणाभावात्‌ ) तीन 
आदि [ परमाणुओं से द्वथणक बनता है, इस प्रकार की ] कल्पना करने में 
कोई प्रमाण न होने से [ दो परमाणुओं से ही इृथणुऋ की उत्पत्ति होती है ]। 

(ज्यणुकम्‌ ) व्यणुक (तु) तो (त्रिभिः एव) तीन ही ( इघणुकैः ) 

| दूघणुको से ( आरभ्यते ) उत्पन्न होता है ( एकस्य अनारम्मकत्वात्‌ ) एक 
| [ इचणुक ] के आरम्भक न होने से। ( द्वाभ्याम्‌ ) दो [ इयणुकों ]से 

[व्यणुक का] ( आरम्भे ) आरम्म अथवा उत्पत्ति मानने पर ( कायगुणमहत्त्वा- 

नुपपत्तिप्रसङ्गात्‌ ) कार्य [ च्यणुक ] के गुण, महत्‌ [ परिमाण ] की उपपत्ति न 

| होने से [दो द्वयणुको को व्यणुक्र का उपन्न करने वाढा नहीं माना जा 

| सकता है ]। ( हि) क्योंकि ( कायें) कार्य में (महम्‌ ) महल [महत्‌ 

| परिमाण ] के ( कारणमहत्वात्‌ वा) कारण के महत्‌-परिमाण से च 

| (कारणबहुत्वात्‌ वा ) कारण के वहुख || इन दो ही कारणों से | आता 

| (तत्र) उसमें से [ व्यणुक के महल अर्धात्‌ महतपरिमाण के 

` हिये (अधमस्य ) प्रथम [ अयात्‌ कारणमहत्व ] (असम्मवाद ) के म 

होने से [ च्यणुक के कारण दृथणुक में 'महत्‌-परिमाणः तो है ही नहीं कय 


rr rn 
> ma 
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दृणुक का तो 'अणु-परिमाण' माना गया है । अतः कारणमहत्व की 
च्यणुक में महत्व का होना असंभव है ]1 ( चरमम्‌ ) अन्तिम [ 
०कारणबहुत्व को] ही व्यणुक के 'महत्‌-परिमाण? का उत्पादक | ( एषिता | 
स्वीकार करना चाहिये । [ यह बहुत्व तो 'तीन? संख्या से ही बन जाता है। | 
अतः इससे अधिक ] ( वतुरादिकल्पनायाम्‌ ) चार आदि [ दशणक्षेक्षे । 
ञ्यणुक का कारण मानने ] की कल्पना में (प्रमाणम्‌) कोई प्रमाण (न अति), | 
नहीं है । ( त्रिभि एव तीन [ इथणुकों ] से ही ( महत्वारम्मोपपत्तेःशवि) | 
[ त्र्यंणुक के ] महत्व की उपपत्ति हो आने से [ अर्थात्‌ तीन से अधिक अझ | 
कम दथणुकों को च्यणुक का कारण नहीं माना जा सकता है। केवछ्ल | « 
` द्व्यणुको को ही ज्यणुक का कारण कहा जा सकता है]। ग. 
` एक 'द्रधणुक? का निर्माण दो परमाणुओं से ही हुआ करता है । बर | 
इस नियम को माना जाये तो इस सम्बन्ध में दो ही प्रकार की कस्पनायें के | । 
जा सकती हैं । प्रथम (१) तो यह कि एक ही परमाणु से द्वथणुक की उति | 
होती है अथवा दूसरा (२) यह है कि तीन अथवा अधिक परमाणुओं से | 
“दचणुक की उत्पत्ति होती है । इनमें से. प्रथम कल्पना की तो संगति ही | 1 
युक्तिसंगत नहीं कही जा सकेगी क्योकि यदि एक ही परमाणु को कार्यका | २ 
उत्पादक मान छिया जायगा तब तो कोई भी कार्य निरन्तर ही चलता रहेगा | 
क्योंकि परमाणु तो नित्य है तथा उसे किसी दूसरे की अपेक्षा मी नहीं है। | 
अतः उसका कार्ये निरन्तर चलता रहेगा और एसी स्थिति में काय भी निल | र 
हो जायेगा, जो कि नैयायिकों को अभीष्ट भी नहीं है । अतः एक ही परमाणु |: 
को किसी भी कार्य का आरम्मक मानना उचित नहीं हे । इसी प्रकार दितीय । 
कल्पना को मी युक्तिपूर्ण नहीं कहा जा सकता है क्योंकि जब दो परमाणुओं ऐ | २ 
ही दृथणुक की उप्पत्ति संभव है तो फिर तीन अथवा अधिक परमाणुओं से | 
द्वयणुक की उत्पत्ति के मानने की आवश्यकता ही क्या है? साय ही इसमें | 
कोई प्रमाण भी नहीं है । फिर ऐसे अप्रामाणिक विषय को स्वीकार करना मौ | 

संभव नहीं है | अतः यह मानना सर्वया उचित तथा युक्तिसंगत हे किदो | 
परमाणुओं से ही एक द्व्यणुक का निर्माण होता हे । १ 
इसी प्रकार “तीन इथणुकों से एक च्यणुक बनता है? यदि इस निम |. 
को स्वीकार न किया बाय तो इस सम्बन्ध'मै भी तीन प्रकार कौ “खै 
करनी होंगी (१) एक ढृणुक से ही च्यणुक की उत्पत्ति हो जाती है। अ |. 
(२) दो दणुको से ही. एक च्यणुक बन जाता है अथवा (३) पाण पॉ | 


आदि इधणुकों से एक च्यणुक बनता है । इन तीनों में प्रथम कल्पना कोणे |. 
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संगत कहा ही नहीं जा सकता हे जैसा कि अमी ऊपर वर्णन किया: 
दवा चुका है कि “एक? कारण ही किकी कार्य का आरम्मक नहीं डबी बा 
| है | फिर यदि द्वितीय कल्पना के आधार पर दो इयणुओं से ही यदि त्र्यणुक 
कवी उपपत्ति को माना जाय तो च्यणुक में पाया जाने वाळा “महत्‌ परिमाण? 
| उतन्नल हो सकेगा | क्योंकि 'महतू परिमाण की उसचि के दो ही कारण हुआ 
| करते हैं (१) कारणमहत्व अथवा (२) कारण-बहुत्व । कहने का भाव यह हे किः 
कार्य में “महत्‌ परिमाण” की उत्पत्ति या तो उसकेकारण में विद्यमान “महत्‌- 
परिमाण" से ही हो सकती दै अथवा उस "काय के कारण में विद्यमान बहुत्व 
उख्या सें ही हो सकती है । इन दो कारणों के अतिरिक्त कार्य में "'महत्‌- 
परिमाण» के उत्पन्न होने का कोई अन्य कारण नहीं हो सकता है | त्र्यणुक 
का परिमाण तो 'महत्‌ परिमाण? है । ज्यणुक में इस 'महत्‌-परिमाण? की उत्पत्ति 
तभी हो सकती है कि जब इसके कारणभूत दृथणुक या परिमाण 'महत्‌- 
परिमाण हो अथवा इसके कारण “दृथणुकः की संख्या में बहुत्व हो । किन्तु 
हयणुक का परिमाण तो “अणु-परिमाण मानागया है। अतः कारण में, महत्‌- 
की विद्यमानता तो हे नहीं | , अतः “कारण बहुत्व' को ही 'दयणुक? 
| के “महत्‌ परिमाण” का कारण मानना होगा । संख्या को बहु अथवा बहुत 
| संख्या का होना कम से कम तीन की अपेक्षा रखा करता है। अतः दो 
' इयणुकों से तो च्यणुक की उत्पत्ति का होना संभव नहीं है | फिर ऐसी स्थिति 
में बहुत्व संख्या वाळे तीन छूयणुकों से ही च्यणुक की उत्पत्ति मानना उचित 
तथा थुक्तिसंगत है । (३) फिर जब बहुत्व संख्या तीन में ही बन जाती है तो 
| पिर चार अथवा पाँच दूयणकों को च्यणक का कारण स्वीकार करना बुद्धि 
संगत नहीं कहा जा सकेगा | साथ ही इसमें कोई प्रमाण भी नहीं है। अतः 


| अणुक की उत्पत्ति करते हँः-- 

| आकारा-निरूपण-- 

| शब्दगुणमाकाशम्‌। शब्द-संख्या-परिसाण-प्रथक्त्व-संयोग-विभा- 

| गषत्‌। एक विसु नित्यञ्च । शाव्दलिङ्गकञ्च । 

| ( शब्द्युणकम्‌ ) जो “शब्दः नामक गुण का आश्रय हे अथवा शब्दनामक : 

 श से युक्त है यह ( आकाशम्‌ ) अकाश है । [ वह ] शब्द संख्या-परिमाण- 

| एपक्ल-संयोग-विमागवत्‌ ( १ ) शब्द [ विशेषगुण ] तथा (२) संख्या (३) 
(४) एथक्च (५) संयोग और (५) विमाग [ पाँच सामान्यगुण ] [. इन 


| ऐसी अप्रामाणिक बात स्वीकार मी न होगी । अतः तीन द्व्यणुको से ही | 


* शो] से युक्त दै । वह (एकम्‌) एक है, (विस वियु है (च) और (नित्यम्‌) 


र 
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* [ पदार्थ ] में ( सम्प्रत्ययः ) प्रतीति कर लेना [ अथवा अनुमिति कर त्मा] | ; 


`इस प्रकार घटता है कि-] ( तथा हि) जैसे कि ( शब्दः तावत्‌. विशेष) | 


३५४ | तव्हेभाषा 
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नित्य है । (व) और ( शब्दलिज्ञकम्‌ ) [ वह ] शब्द रूप लिङ्ग द्वारा 

किये जाने योग्य है । अथवा शब्द रूप लिङ्ग ही उसका अनुमापक है | 
अकाश का विशेषण “शब्द” हे । शेष संख्या आदि पाँच सामान्य | 

आकाश का लक्षण है--“झब्दगुणम्‌? । शब्द ही आकाश का “असाधारण इ | 

है । इस 'शब्दः नामक ढिङ्ग द्वारा उस आकाश का अनुमान किया चरात | । - 

अब यहाँ यह प्रस्न उत्पन्न होता है :-- यु 


- शब्दलिज्ञकत्वमस्य कथम्‌! , | 
परिशेषात्‌। प्रसक्तप्रतिषेधेऽन्यत्रामसज्गात्‌ परि शिष्यमाणे समू 
परिशेषः। ८ 
छ टो त हि शब्द्स्तावद्‌ विशेषगुणः सागान्यवरवे सत्यस्मदादिषहे | ` 
न्द्रियमाह्यत्वाद्‌ रूपादिवत्‌ । गुणश्वगुण्याश्रित एव । न चास्य प्रथिव्या | 
दिचतुष्टयमात्मा च गुणी भवितुमहेवि, भोत्रग्राह्मत्वाच्छब्दस्य । येहि। 
पृथिव्यादीनां गुणा न ते श्रोत्रेन्द्रियेण ग्र॒ह्मन्ते, यथा रूपादयः | शब्द 
श्रोत्रेण गृह्यते । न दिक्कालमनसां गुणः विशेषगुणत्वात्‌। अत एभ्येः। 
ऽष्ठभ्योऽतिरिक्तः शव्द्गुणी एषितव्यः |, स एवाकाश इति | । 
[प्रश्‍न-] ( अस्य ) इस [ आकाश ] का ( शब्दल्ज्ञित्म्‌ ) शब्दस | , 

( कथम्‌ ) कैसे है! | 
[उत्तर] ( परिशेषात्‌ ) परिशेष [ अनुमान ] से [ सिद्ध होने से] | 
(असक्त प्रतिषेषेऽन्यत्रा्रसङ्गात्‌ । ) प्रास [पदार्थो] का निषेध हो जाने पर अत | ¦ 
[ किसी की प्राप्ति ] का प्रसङ्ग उपस्थित होने से (परिझिष्यमाणे) शेष रहनेबाहे | 


( परिशेष ) परिशेष [ अनुमान कहलाता हे । इस भाँति का परिरेषानुम | : 
का लक्षण किया गया हे । ]। | 


[ “आकाश” की सिद्धि के (विषय में परिशेधानुमान का उपर्युक्त खक | 


शब्द विशेष गुणं है [ प्रतिज्ञा ], ( सामान्यवत्वे सति ) सामान्य [ चाति] | 
युक्त होकर ( अस्मदादिबाह्येन्द्रिय आहयत्वात्‌ ) हमारी एक बाह्य [ शो | 
इन्द्रिय से अहण किये जाने योग्य होने से [ देठ ], ( रूपादिवत्‌ ) रुप आ | 
के समान [ उदाहरण ]। (च) और (( गुणः ) गुण ( गुणी-आभितः-ए 
गुणी के आश्रित ही रहा करता है। [ आकाश को छोड़ कर शेष आठ). 
में से ] ( परथिव्यादिचवुष्यम_) प्रथिवी आदि चार [ परथिवी, अप तेच] | 
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| (व ) और ( आत्मा ) आत्मा [ ये पाँच ] (अस्य ) इस [ शब्दगुण ] के 

गुणी मविठुं न अर्ति ) गुणी नहीं हो सकते हैं, ( शाब्दस्य ) शब्द के 
(भ्रमराह्यलात्‌.) ओज होने से [ प्रथिवी आदि चार और पाचे 
आल्मा-इन पाँचों के जो विशेष गुण है उनमें से कोई मी ओत आह्य नहीं है| 

) अतएक भोत्रआह्य शब्द? इन पाँचों में से किसी का मी गुण नहीं हो सकता. 

| + ।] (दिं ) क्योकि ( पृथिव्यादीनां ये गुणाः ) पुथिवी इत्यादि के जो गुण है 

(ते) वे ( श्रोत्रेन्द्रियेण ) ओत्र इन्द्रिय द्वारा (न ण्ह्मते ) ग्रहीत नहीं होते 

३, (यथा ) जैसे ( रूपादयः ) रूपादि |» ( शब्दः तु ) [किन्तु ] ञब्द्‌न्वो 

(ओ्ेश ) ओत्र इन्द्रिय दारा ( शते ) शीत होता है [ अतः इन्द शिः 

आदि चार तथा आत्मा इन पांचों का गुण नहीं है। ]। और (न ) न (दिक्‌ 

काळमनसाम्‌ ) दिक्‌ , काल तथा मन [ इन तीनों का ही गुण है ( विशेष- 

त्वात्‌ ) विशेष गुण होने से | दिक्‌ काळ और मन--इन तीनों में रहने 

बाले गुण तो सभी सामान्य गुण हैं, विशेष गुण नहीं । किन्तु शब्द ठो 

विशेषगुण है । अतः वह इन तीनों का मी गुण नहीं हो सकता है । || (अवः) 

| ( एम्यः-अष्टम्यः--अतिरिक्तः ) इन आठौं से अतिरिक्त ( शब्दगुणी ) 

| शब्द नामक गुण का गुणी ( एषितव्यः) [ जो नव द्रव्यो में अवशिष्ट रझ हो; 

' उती को | मानना 'चाहिये । (स एव) वह ही (आकाशः--इति) आकाश दै 

आकाश का प्रत्यक्ष नहीं होता दै । अतएव उसकी सत्ता का ज्ञान हमें 

| 'शब्द' नामक लिङ्ग के द्वारा अनुमान प्रमाण से हुआ करता है। आकार 

| दी सिद्धि के लिये न्याय तथा वैशेषिक में जिस अनुमान का प्रयोग किया गया 

है उसो का नाम “परिशेषानुमान” है । इसी का लक्षण है- “प्रसक्तप्तिषेधे- 

ब्यत्राप्रसङ्गात्‌ परिशिष्यमाणे सम्प्रत्ययः परिशेषः” [ न्यायमाष्य-=१।१।५॥ jt 

| इन अनुमान में जो प्रसक्त अर्थात्‌ प्राप्त होते हैं उनका निषेधकर दिया जाता है! 

प्रसत से जो भिन्न [पदार्थ] हुआ करते हैं उनमें यह दिखळा दिया जाता है कि 

| कहाँ प्राति [प्रसङ्ग , ही नहीँ है । जो अवशिष्ट बचता है उसमें होने का निश्चय 

| किवा जाता है । अब इसी अनुमान के आधार पर “गन्द! नामक विशेष गुष 

के आश्रय का ज्ञान प्राप्त करना हैं । अनुमान इसं प्रकार बनता है :- शब्द 

| किसी के आश्रित रहता है [ प्रतिज्ञा ], गुण होने से [ देउ ], जैसे रूप [उदा- 

| हण] यहाँ शब्द के आश्रयरूप में प्रथिवी आदि आठ द्रव्य प्रसक्त ( प्राप्त ) 

| होते हैं [ आकाश तो साध्य ही है अतः वह प्रस [ प्रात |. fe > 

| ऐेता हे । ] अतः एथिवी आदि आठों द्रव्य शब्द के आभय नहीं होस रड हर 
(शमी को स्पष्ट करना हे [ यही प्रसक्त का परधिषेध दै । ] इसी प्रतिषे 
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को दो अनुमानो द्वारा स्पष्ट किया गया है-- (१) “शब्द प्रथिवी, अप | 
वायु तथा आत्मा का गुण नहीं है [ प्रतिज्ञा ], शब्द के भोत्ग़राह्म होने १ । 
. [चठ], जो प्रथिवी आदि के गुण ढोते हैं वे ओोत्रप्रह्म नहीं हुआ क्यो । 
“जैसे रूप आदि [ व्यतिरेकी उदाहरण ] |» (२) “शब्द, दिशा, काळ, फि 
तीनों का गुण नहीं दै [ प्रतिज्ञा ], विशेष गुण होने से [हेतु], भे 
आदि [ अन्वयी उदाहरण ] |” “शब्द तो विशेष गुण है” इसकी सिद 
ख्यि भी “शब्दस्तावत्‌" ` 'रूपादिवत्‌”-यह अनुमान प्रस्तुत किया गया है। | 
« उपर्युक्त दोनों अनुमानों द्वारा असक्त [ प्रास ] का प्रतिषेध किया गगाहै। | 
गुंग; कर्म आदि में तो शब्द रह ही नहीं सकता है क्योंकि गुण आ) 
गुण नहीं रहा करते हैं | यही परासि का प्रसङ्ग न होता है [अन्यत्र-अप्रसज्ञात] णि 
अब जो इन आठौं द्रव्यो को छोड़कर रोष बच गया है, बही नवम इनन | 
आकाश? है तथा वही शब्द गुण का आश्रय है! इस भाँति परिशेषानुपार 
द्वारा आकाश की सिद्धि की जाती है | 
आकाश का एकत्व, विभुत्व तथा नित्यत्व-- ' 
स चैको, भेदे अ्रमाणाभावात्‌ । एकत्वेनैबोपपत्तेः | एकत्वाश्वाकाशतं 
नाम सामान्यमाकाश न विद्यते सांसान्यस्यानेकवृ त्तित्वातू-विमुचा- | 
कादं परममहत्परिमाणवदित्यथेः; सर्वेत्रतत्कार्योपढब्धेः । अत 
विभुत्वान्नित्यसिति । 
- (च) और ( स) वह [ आकाश ] ( एकः ) एक है (मेदे) [छ | 
. आकाश के ] अनेक होने में ( प्रमाणाभावात्‌ ) प्रमाण न होने से ( एकलेग | 
एव ) एकत्व से ही ( उपपत्तेः ) सब काम हो जाने से [ आकाश को अनेन | 
मानने की आवश्यकता नहीं है । ] ( च ) और ( एकत्वात्‌ ) एक होने बे | 
कारण ही ( आकाशत्वं नाम) आकाशत्व नामक (सामान्यम्‌) बाति | 
(आकाशे ) आकाश में (न विद्यते) नहीं रहा करती है ( सोमालल 
अनेकब्ृत्तिस्वात्‌ ) जाति के अनेक में रहने वाढी होने से (च)! | 
( आकाशम्‌ ) आकाश ( विशु ) सर्वव्यापक है अर्थात्‌ ( परममहत्परिमागवर | 
इत्यरथः ) परममहतू-परिमाण वाळा है ( सर्वश्नतत्का्योपलब्धेः ) सर्वत्र | 
कार्ये[ शब्द ] के उपलब्ध[होने से [ आकाश विश्च है । ] ( अतएव ) अतं | 
( बरिमुत्वात्‌ ) विभु होने से ( नित्यम्‌-इति ) वह नित्य है । | 
आकाश का एकत्व-- हि 
. आकाश एक ही है क्योंकि उसे अनेक मानने में कोई प्रमाण नहीँ | 
उसका: एक मानना उचित भी हे । ऐसा मानने पर ही एक स्थान में उती 
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होने वाळे शब्द का दूसरे स्थान पर" श्रवण किया जा सकेगा | यदि आकाश को 
एक न माना जायेगा तथा अनेक आकाश माने जायेंगे तो एक स्थान के० 
आकाश में उत्पन्न शब्द दूसरे स्थान के आकाश में पहुँच सकेगा | परिणाम 
यह होगा एक स्थान में उत्पन्न शब्द का श्रवण अन्य स्थान पर न किया जा 
प्केगा । अतः आकाश एक ही है । 
आकाश के एक होने के कारण ही उसमें आकाशत्व जाति ( सामान्य ) 
भी नहीं रहा करती है क्योंकि सामान्ये अथवा जाति तो वह धर्म है कि.जो 
. नित्य है तथा अनेकों में रहा करता दै--“नित्यत्वे सति, अनेक समवेतत्वम 
सामान्यम्‌ ।” जैसे-अनेक घंटों में रहने वाळा जो नित्य घटत्व? है वह जाति 
| अथवा सामान्य कहा जाता हे । आकाश का आकाशत्व नित्य तो अवश्य है 
किन्तु वह अनेकों में नहीं रहता है। अतः आकाशत्व को जाति अथवा 
सामान्य नहीं कहा जा सकता । फिर मौ घटत्व, पटत्व आदि के सहृ आकाश 
शब्द के आगे भी जो “त्वः प्रत्यय जोडुकर 'आकाशल? का व्यवहार किया 
जाता है वह सामान्य [ जाति ] न होकर “उपाधि? ही है। 
आकाश का विभुत्व 
आकाश व्यापक है, समस्त मूत्तंद्रव्यो के साथ संयुक्त रहता है अथवा 
उसे परममहत्‌ परिमाण वाला कहना ही उपयुक्त दै । उसके विभुत्व के ज्यि 
न कार्योपलन्धेः” यह हेतु प्रस्तुत किया गया है । “शब्द्‌? का समवायी- 
कारण “आकाश? है | उसका काये “शब्द्‌? हे । यह शब्द सवंत्र उपलब्ध होता 
है । एक समय में ही विभिन्न स्थानों पर शब्दों की उपलब्धि हुआ करती है! 
| इसकी संभावना तमी की जा सकती है कि जब शब्द के आश्रय की सर्वत 
| विद्यमानता हो, क्योंकि गुणी के बिना गुण रह ही नहीं सकता | इस आघार 
पर यह अनुमान किया जाता है कि 'शब्द' का आश्रयभूत आकाश? सर्वत्र 
है । किन्तु वह एक है | अतः एक होने से वह “विश! मी है । 
आकाश का नित्यत्य--जो द्रव्य विभु हैं वे नित्य मी हैं। जेसे-आत्मा॥ 
साकारविसु है । अतः वह मी नित्य है । 
काल निरूपण-- 
कालोऽपि दिगूविपरीतपरत्वापरत्वाचुमेयः। संख्याःपरिमाण-परथकत्यः 
| संयोगविभागवान्‌। एको नित्यो विसुरच। कथमस्य दिगूविपरीतपर- 
| खापरत्वानुभेयत्वम्‌ ? उच्यते । सन्निहिते शद्धे सन्निधानादपरत्वार्हे 
| पद्िपरीई परत्वं प्रतीयते । व्यवहिते यूनि व्यवधानात्‌ परत्वाह ति" 
| परीतसपरर्वम्‌ । तदिदं तत्तद्विपरीतं परत्वमपरत्वं च काय तत्कारणस्य 
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बट ८ पकेभाषा . 
दिगादेरसंभवात्‌ कालमेव कारणमजुमापयति । स चैकोऽपि उ न 
७ वीतमविष्यत्क्रियोपाधिवशादू वत्तंमानादिव्यपदेशं लभते, पुरू | 
पच्यादिक्रियोपाधिवशात्‌ पाचक पाठकादिव्यपदेशस्‌। नित्यदिक्| 
वास्य पूर्ववत्‌ । > 
(काळः) काल (अपि) भी ( दिण्विपरीतपरत्वापरत्वानुमेयः ) हि 
[ के परत्व और अपरत्व ] से विपरीत परत्द-अपरत्व के द्वारा” अनुमेग|| 
[ वह ] ( संख्या-परिमांणः पृथवत्व-संयोग-विभागवान्‌ ) (१) संख्या (२) पी 
(३) प्रथकत्व (४ ) संयोग और ( ५ ) विभाग-इन पाँच गुणों से युर्तहै॥' 
बह एक, नित्य और विभु है । | 


( अस्य ) इसका ( दिगूविपरीत परत्वापरत्वानुमेयत्वम्‌ ) दिशा से विष 
परत्वापरत्व द्वारा अनुमान ( कथम्‌ ) कैसे किया जाता है १ (उच्यते ) बने | 
.हैं। (सन्निहिते) समीप में स्थित अतएव (सन्निधानात्‌) सह्चिधर| 
[ समीपता ] के कारण [ दैशिक इष्टि से ] ( अपरत्वाहे ) अपरत्व [ नहः] 
के योग्य ( दृद्धे ) बृद्ध [पुरुष] में ( तद्विपरीतम्‌ ) उस [अपरत्व] के विप 
| कालिक ष्टि से ] ( परत्वम्‌ ) “परत्व? ( प्रतीयते ) की प्रतीति होतो है । छै | 

. - अकार ( व्यवहिते ) दूरस्थित ( व्यवधानात्‌) अतएव व्यवधान [ दूरी ]३| 
,क्रारण [ दैशिकहष्टि से ] ( परत्वाहे ) परत्व [ व्यवहार ] के योग्य ( यूज) 

` ुवा-पुरुष में ( तद्विपरीतम्‌ ) उस [ दैशिक-परत्व ] के बिपरीत ( अपरतम्‌)| 
* अपरत्व की प्रतीति होती है। ( तत्‌-इदम्‌ ) वह यह ( तत्‌ तत्‌) उग्र 
[देशिक अपरत्व और परत्व ] के ( विपरीतम्‌) विपरीत ( परत्वमपरलं ष) | 
परत्व और अपरत्व (. कार्यम्‌ ) कार्यं है ( तत्कारणस्य ) उसका कारण (र| 

- आदेश ) दिक्‌ आदि ( असंभवात्‌ ) संभव न होने से ( कालं-एव) काऽ | 
ही ( कारणम्‌ ) कारण के रूप में ( अनुमापयति ) अनुमान कराता दै 1) ( 

¦ और (स) वह ( «कः अपि ) एक होने पर मी ( वर्चमानातीत मविध्वकिगे | 
याधिवशात्‌ ) वर्तमान, भूत, भविष्यत्‌ क्रिया रूप उपाधि के सम्बन्ध से (| 
मानादिव्यपदेशम्‌ ) वर्तमान आदि व्यवहार को [ अथवा संज्ञा को ] ( मो] 1 
आस होता हे । ( इब ) जैसे ( पच्यादिक्रियोपाधिवश्यात ) पचन [फन | 
आदि क्रिया रूप उपाधि के कारण ( पुरुषः ) पुरुष (पाप्वकपाठकादिव्य र ॥ | 
क र निक व्यवहार को प्रास होता है। (व) और (म | 
"काल | क त्यत्ववि ( ) 100 |; 
| आकाश ] के समान स नित्‌ र मिडल (प्त "आवी 
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काल की सिद्धि दिगृबिपरीत परस और अपरल से तथा दिक्‌ की सिद्धि 
क्राळविंपरीतं परत्व और अपर से “अनुमान द्वारा हुआ करती है । इसका 
| तात्पर्य यह है कि जो आयु में बड़ा है अथवा जिसके साथ काळ का अधिक 
सम्बन्ध दै वह कालिकदृष्टि से 'पर' अथवा ज्येष्ठ कहा जाता है। और जिसके 
| नाथ काल का अल्प सम्बन्ध है अथवा जो आयु में छोटा है उसको कालिक- 
दृष्टि से (अपर? अथवा कनिष्ठ कहा जाया करता हे । इसी भाँति जो दूर देश 
में स्थित है वह दैशिक-दृष्टि से 'पर' कहा जायगा तथा जो समीपस्थ देश में 
स्थित, है उसे दैशिक-दृष्टि से 'अपर' कहा जायगा । ऐसी स्थिति में 
hh" वृद्ध-पुरुष, युवक की अपेक्षा 'कालिक दृष्टि से 'पर है। किन्तु यदि वही 
बृद्ध पुरुष, जो काळ की दृष्टि से 'पर है, युवक की अपेक्षा समीप में 
- दैठा हो तो उसे “अपर! कहा जायगा [ देशिक दृष्टि से )। यही दिगू 
| विपरीत और काळ विपरीत 'परत्व” और अपरत्व है । अतः दिकूबिपरीत 
| परत्वापरत्व द्वारा काल का और ज दिक्‌ [दिशा ] 
| का दता है । अब यहाँ दिगविपरीत परस अपरत्व द्वारा काळ 
का न किस ha होता है ! इसीका निरूपण करते हैं :-- 
समीपस्थ वृद्ध-पुरुष दूरस्थित युवा की अपेक्षा समीप में स्थित 
होने के कारण दिशा की दृष्टि से यद्यपि “अपर प्रतीत होता है, किन्तु 
फिर भी उसमें युवा की अपेक्षा “पर” होने कौ प्रतोति होती है। 
इसी भाँति दूर स्थित युवा पुरुष में समीपवत्ती इद कौ अपेक्षा 
दूर स्थित होने के कारण दिशा को दृष्टि से “पर” होने की प्रतीति 
हुआ करती है किन्तु फिर भी वृद्ध की अपेक्षा उसमें 'अपर' होने सम्बन्धी 
प्रतीति भी होती ही है। समीपस्य बृद्ध-पुरुष तथा दूरस्थ युवा-पुरुष में प्रतीत 
होने वाळा यह परत्व और अपंरत्वरूप कार्य दिगूविपरीत है। इसका कारण 
(दिशा? तो हो नहीं सकती क्योंकि यदि इसका कारण दिशा ही होती तो 
| समीपस्थ वृद्ध दूरस्थ युवा की आ है हक अ 
की अपेक्षा “अपरः प्रतीत न होता । इस 
सौर ve रतीति तो स es El 0 
कार्य हैं । प्रत्येक काये का कोई न 
| अतः अ क सर न का षी से मिन्न कोई न कोई कारण 
| अवञ्य है, तथा जो कारण हे वही काल ३ 
| ` आकाश’ के समान ही काल मी एक) नित्य तया विशु है। दिस नी 
| अमान आदि मेद प्रतीत होते हैं तथा घण्टा, दिन) पछ) निपल कक का 
जाते है वे सभी औपाधिक ही हं, बसे सूर्योदय से दत ' 
समय “दिन? कहलाता है- इत्यादि । [हु की हि 
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.दिक्‌ [| दिशा ] का निरूपण-- | 
काळविपरीतपरत्वापरत्वानुमेया दिक्‌। एका नित्या विद्व. 
. ५, संख्यःपरिमाणएथक्त्व-संयोग-विभागवती । पू पै ; 
तेषामन्यनिभित्तासम्भवात्‌। पूर्वस्मिन्‌ पश्चिसे वा देणे कि | 
बस्तुनस्तादवस्थ्यात्‌ । सा चैकाऽपि सवितुस्तत्तदेशसंयोगोपाधि* 
प्राच्यादिसंज्ञां भते । ग्र 


„€ कालविपरीतपरत्वापरत्वानुमेया, दिक्‌ काळ विपरीत परत्व 
से दिक्‌ [ दिशा ] का अनुमान किया जाता है । [दिशा ] ( यञ) 
एक; ( नित्या) नित्य च और ( विभ्वी ) विभु [ व्यापक ] है। (कक 
परिमाण-बथक्त्व-संयोग-विभागवती ) वह संख्या-परिमाण-प्थक्त्व संगे | 
और विभाग [ इन पाँच गुणों] से युक्त है। ( पूवा दिपै ) एं 
[ पश्चिम | आदि के शान से [ मी ] ( अनुमेया ) [ वह ] अनु ह| 
( तेषाम्‌ ) उनका ( अन्यनिमित्तासम्भवात्‌ ) अन्य निमित्त न होने पे 
( एवेस्मिन्‌ ) पूर्व में (वा) अथवा ( पर्चिमे ) पद्चिम ( देशे ) देखो | 
( स्थितस्य ) स्थित ( वस्तु नः) वस्तु के ( तादवस्थ्यात्‌ ) समानरूप [गइ | 
वस्तु पूव में रखी है अथवा परिचम में-इस प्रकार का व्यवहार भे | 
होने का दिकू के अतिरिक्त अन्य कोई कारण न होने ] होने से। (च) | 
और (सा 2 वह (एकापि) एक होने पर मी (सवितुः) सूर्य ३ | ` 
डा) उस उस देश के साथ संयोग रूप उपरि | 

गाच्यादिसंज्ञाम्‌ ) पूर्व र 
ली म्‌ ) पूर्वं [ पश्चिम ] आदि संज्ञा को ( ल्मते) | 
_ व्यक्ति किसी ऐक स्थान पर स्थित रहता हुआ इस प्रकार की अनुगी | 
किया करता है कि “अमुक स्थान इस स्थान ते पूर्व में है, अमुक स्थान झ | 
स्थान से पश्चिम कौ ओर है |» इस प्रकार को पूर्व-पश्चिम आदि की प्रतीत | 
[ अनुभूति ] का होना ही कार्य है । यह [ प्रतीतिरूप ] कार्य किसी कालगे | 
उत्पन्न होना चाहिये। अतः इसका कोई कारण अवश्य है। वह काण | 
दिशा ही है | इस भाँति तकभाषाकार की दृष्टि से दिशा का अनुमान कि | 
जाता है | इसका अनुमान वाक्य इस प्रकार बनेगा---“पूर्व आदि की प्रतीत | 
का कोई कारण हे, क्योकि यह कार्य है, अन्य कार्यों के सह” | वह वह 
दे किसी “कारण” की सिद्धि करता है | प्रथिवी आदि आठ द्रव्य इस प्रतीत 

घ os दु । अतः परिशेषानुमान द्वारा यह सिद्ध व 
प्रतीति का निमित्त ह 
हे. वही दिशा [ दिक] है | er गळ टर 
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दिशा एक है । एक होने पर भी भिन्न-भिन्न स्थानों के साथ सूर्य का संयोग 
होने के कारण “पु, आदि संशाय हो जाया करती है | सूर्य के साथ जो 
दिशाओं के प्रदेशों का संयोग दै वही 'पूर्व' आदि संज्ञाओं का निमित्त [उपार्षि - 
है । जैसे- जिस दिशा के स्थानों के साथ उदित होते हुये सूर्य का सर्वप्रथम 
संयोग होता है उसे पूर्व दिशा? कहा जाता है। यही परिचम आदि संज्ञाओं 
° का भी निमित्त है । एक होने से वह नित्य और विभु भी है । 


— oe 


[ आत्मा ] 
आत्मा का निरूपण 
आत्मरवाभिसरबन्धवान्‌ आत्मा । सुखदुःखादिवैचित्र्यात्‌ अतिः 

शरीरं भिन्नः। स चोक्त एव । तस्य सामान्यगुणाः संख्यादयः पन्च । 

बुद्ध्यादयः नव विशेषशुणाः । नित्यत्वविसुत्वे पूववत्‌ । 

( आत्मत्वामिसम्बन्धवान ) आत्मत्व [ बाति ] के [ समवाय ] सम्बन्ध से 
| ( आत्मा ) आत्मा है | [ प्रत्येक व्यक्ति के ] ( सुखदुःखादिवैचित्र्यात ) 
सुख-दुःख आदि के एथक-प्रथक्‌ होने से [ वह ] ( प्रति शरीरम्‌ ) प्रत्येक शरीर 
में ( भिन्नः ) मिन्नःभिन्न है ( च ) और ( स ) उस [ आसमा ] का (उक्त; 
एव) निरूपण किया ही जा चुका हे । (तस्य) उस [आत्मा] के (संख्यादयः) संख्या 
` आदि ( पञ्च ) पाँच [ संख्या-परिमाण प॒थक्त्व-संयोगःविभाग ] (सामान्यगुणाः) 
सामान्युण हैं तथा ( बुद्ध्यादयः ) बुद्धि आदि [ बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, 
द्वेष, प्रयतन, घर्म, अधमं और संस्कार ] ( नव ) नौ ( विशेषगुणाः ) विशेषगुण 
[ये सव मिलाकर आत्मा के चौदह गुण है ] । [उस आमा का ] ( नित्यत्व- 
विभुत्वे ) नित्यत्व और विभुत्व ( पूर्ववत्‌ ) पहले [ आकाश ] के समान दै | 

टिप्पणी--इस आत्मा का विस्तृत विवेचन पहले किया जा चुका है | 


[मनः] 
भन का निरूपण 
सनस्त्वाभिसम्बन्धवन्मनः । अणु, आत्मसंयोगि, अन्तरिन्द्रियम्‌। 
सुखाद्यपलब्धिकरण नित्यश् । संख्याद्यष्टणुणवत्‌। तत्संयोरोन बाहेन्दरि 
यसथेग्राहकम्‌ । अतएव सर्वोपलब्धिसाधनम्‌ । तच्च न प्रत्यक्षं अपित्वचु- 
भानगम्यम्‌ । तथाहि सुखाद्युपढन्धयरचक्वुराद्यतिरिक्तकर! ठ wre णसाध्याः, 
` असत्स्वपि चक्षुरादिषु जायमानतवात्‌ । यद्वस्तु यद्विनेवोत्पद्यते तत्‌ 
` पेदतिरिक्तकरणसाध्यं, यथा कुठारं विनोतद्यमाना पचनक्रिया तदेतिरिक्त 
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बह्ृयादिकरणसाध्या । यघ्चकरणं तन्मनः तबचक्वुराद्तिरिक्न। 
तच्चाणुपरिमाणम्‌ । । 
` ( मनस्त्वमिसम्बन्धवन्मनः ) मनस्तव [ जाति ] के [ समवाय ] 
बाळा मन है । [ वह मन ] ( अणु ) अणु [ परिमाणवाळा ] ( आत्संयोशे) | 
आमा से संयुक्त, ( अन्तरिन्द्रियम्‌ ) आन्तरिक इन्द्रिय है। ( सुखायुपढनि, 
करणम्‌ ) सुख आदि की उपलब्धि का करण [ साधन ] ( च ) और (निस) 
नित्य है । ( संख्याद्यष्टगुणवत्‌ ) संख्या आदि आठ [ संख्या, परिमाण, पृथक्त, | 
संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व और संस्कार | गुणों से युक्त है । (तस्ये) 
उस [मन ] के संयोग से ( बाह्ेनद्रियम्‌ ) बाह्य इन्द्रियाँ [ अपने-अपने] | 
( अयंग्राहकम्‌ ) विषय को ग्रहण करती हैं | ( अतएव ) इसीलिये ( सब | 
लब्धिसाधनम्‌ ) [ सत्र इन्द्रियों के अपने अपने विषय में सहायक होने ते] | 
समी [ विषयों ] की उपलब्धि का साधन है । ( च ) और ( तत्‌ ) वह [मन] | 
(प्रत्यक्ष न ) प्रत्यक्ष नहीं होता है ( अपित ) अपिठु ( अनुमानगम्यम्‌) | 
अनुमान द्वारा जाना जाता है। (तथा हि ) जेसे कि [ अनुमान वाक्य इस | 
प्रकार बनेगा ] ( सुखाद्युपलब्धयः ) सुख आदि का अनुभव ( पक्षः आरि 
अतिरिक्तकरणसाध्याः ) चक्कु आदि [ बाह्म इन्द्रियों ] से अतिरिक्त [ किसी] | 
करण द्वारा साध्य है [ प्रतिज्ञा ], ( असत्सु अपि चक्षुः आदिषु ) चक्षु आदि | 
इन्द्रियो के [ व्यापार के ] न होने पर भी ( जायमानत्वात्‌) [ सुख आदि के] | 
उत्पन्न होने से [ हेतु ], ( यद्वस्तु) जो वस्तु ( यत्‌ विना एव ) बिसके | 
बिना ही ( उत्पद्ते ) उत्पन्न होती है ( तत्‌ ) वह ( तदतिरिक्तकरणसाध्यम्‌) | 
वह उससे भिन्न करण [ साधन ] द्वारा साध्य होती है, ( यया) बेरे | 
( कुठारं विना ) कुठार के बिना (उत्पद्यमाना ) उत्पन्न होने वाळी (पचनक्रिय) | 
पचनक्रिया ( तदतिरिक्त-बहि-आदि करण साध्या ) उससे भिन्न अम्नि आरि | 
करण [ साधन | द्वारा साध्य होती है [ उदाहरण ]। (पच) और [दुष | 
आदि का | ( यत्‌ ) जो ( करणम्‌ ) करण है ( तत्‌ ) वह (मनः) मन है। | 
( च ) और ( तत्‌ ) वह ( चक्षु: आदि-अविरिक्तम्‌ ) चक्षु आदि बाहाइछिय | 
से भिन्न है | च) और ( तत्‌ ) वह ( अणुपरिमाणम्‌) अणुपरिमाणवाळ है। | 
प्रमेय के सन्दर्भ में 'मन? का विवरण आ चुका है। यहाँ तो दम | 
रूप मं उसका वर्णन अस्तुत है। इसका इस प्रकार से दो बार वर्णन प्र | 
करने का कारण यही है कि तर्क॑माधाकार ने वैशेषिक के पदार्थों का न्याय | 
यदार्था के साथ समन्वय स्थापित किया है । इस ही कारण उसका दो स्या | 
पर निरूपण हो गया है। 5: - हा यी 
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तरकमाषाकार के अनुसार मुन का लक्षण यह है--“निसमें मनस जाति 
रहा करती दै वह मन” हे । वह “मन? अणु परिमाण से युक्त | उसे मध्यम 
परिमाण से युक्त नहीं माना जा सकता है। ऐसा मानने पर उसकी अनित्यती 
। सि होने ळगेगी । उसे 'विभुः भी नहीं माना जा सकता क्योंकि विभु मानने पर 
` , वह व्यापक होने के कारण चक्षु आदि सभी इन्द्रियों के साथ निरन्तर सम्बद 
रहेगा और एक साथ अनेक ज्ञानों की उत्पत्ति भी हुआ करेगी । अतः मन 
“अणुः परिमाण वाला ही है। ४ 
७ मन एक है तथा अवयवरहित होने के कारण नित्य भी है। वह 
आन्तरिक-इन्द्रिय अथवा अन्तःकरण है । 'आत्मा' के सुख आदि धर्मो' का 
साक्षात्कार “मन” इन्द्रिय द्वारा ही होता हे । अतएव “सुख” इत्यादि कौ 
उपलब्धि का कारण “मन? ही है । यद्यपि बाह्यइन्द्रियॉ भी मन के संयोग से 
| अपने-अपने विषयों के ग्रहण करने में समय हुआ करती हैं फिर भी रूप 
' आदि के प्रत्यक्ष में मन साधन नहीं होता है, निमित्त ( कारणमात्र ) अवश्य 
होता है । त्रिना मन के संयोग के बाह्य-इन्द्रिय अथे ( विषय ) का ग्रहण नहीं 
कर सकती है । .इसी कारण सम्पूर्ण विषयों की उपलब्धि का साधन “मन? 
ही माना जाता है | | 
मन अतीद्द्रिय है । उसका प्रत्यक्ष नहीं हुआ करता है क्योंकि वह रूफ 
रहित द्रव्य है; साथ ही उसमें महत्‌ परिमाण मी नहीं है। अनुमान प्रमाण ( 


द्वारा ही उसकी सिद्धि हुआ करती है | अनुमान का प्रयोग इस प्रकार होगा:- | 

“सुख आदि का प्रत्यक्षज्ञान चक्ष आदि से मिन्न करण ( साधन )से _ 
उत्पन्न होता है क्योंकि 'वक्कु आदि के न होने पर मी वह उत्पन्न हुआ 
करता है । व्याति यह है कि जो वस्तु जिसके बिना उत्पन्न होती हे वह 
उससे भिन्न करण ( साधन ) द्वारा उत्पन्न हुआ करती है। जेसे-कुठार के 
न होने पर भी पाक-क्रिया हुआ करती है। यह पाकक्रिया कुठार से 
भिन्न अग्नि आदि रूप करण (साधन) द्वारा उत्पन्न हुआ करती है। 
इसी. प्रकार नक्ष आदि के न होने पर भी “सुख! आदि की उपलब्धि 
हुआ ही करती है | अतः सुख” आदि की यह उपलब्धि 'चक्षु' आदि से मिन्न 
किसी करण ( साधन ) द्वारा साध्य दै। अतः सुख आदि की उपलब्धि का 
जो कवि वही 'मनः द | 

व्यारायुक्तानि । | 
( इति) इस प्रकार ( द्रव्याणि ) द्रव्यो का (उक्तानि) कथन अथवा 
किया गया । ट्रक 


कि क 


क 
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" स्पन्दात्मा का अर्थ हुआ 'कर्मस्वरूप? | जो कर्म स्वरूप नहीं है वह भि 


३६४ वकेभाषा 


[ शुणाः ] 

शुण-निरूपण-- 

अथ गुणा उच्यन्ते । सामान्यवान्‌ , असमवायिकारणं, अस्प | 
ुणः। स च द्रव्याश्रित एव । रूप-रस-गन्ध-स्पशेसंर्याःपरिसाणः 
क्स्व-संयोग-विभाग परत्व - अपरत्व - गुरुरव-द्रव॒त्व-स्नेह-शब्द-चुद्धिसुद' 
दुख इच्छा-हेष-प्रयत्न-घर्म-अधमे-संस्कार-भेदाचचतुविशतिघा। ` | 

(अथ ) अब ( गुणाः ) गुणों का ( उच्यन्ते ) कथन किया जाता है। | 
( सामान्यवान्‌ ) सामान्य से युक्त, ( असमवायिकारणम्‌ ) असमवायीकारण तय $ 
( अस्पन्दात्मा ) कर्म से भिन्न ( गुणः ) “गुण? कहलाता है [यह गुण न्न | 
लक्षण है--तात्पय यह है कि जो पदार्थ सामान्य ( जाति ) का आश्रय हुआ | 
करता है, किसी भी कार्य का समवायि कारण नहीं होता है तथा काहे | 
मिन्न होता है, उसे गुण कहा जाता है। ]। (च) और ( स ) [ रुष] | 
( द्रव्याभ्रितः एव ) द्रव्य के आश्रित ही रहा करता है | (१) रूप (:) रस 
(३) गन्ध (४) स्पशं (५) संख्या (६) परिमाण (७) एथक्ख (८) संयोग | 
(९) विभाग (१०) परत्व (११) अपरत्व (१९) गुरुत्व (१३) द्रवत्व (१४) सेह | 
(१५) शब्द (१६) बुद्धि (१७) सुख (१८) दुःख (१९) इच्छा (२०) देष | 
(२) प्रयत्न (२२) घमं (२३) अधम और (२४) संस्कार ( भेदात्‌) के मेर | 
से ( चतुर्विशतिघा ) चौबीस प्रकार का है | 

गुण के उक्त लक्षण में तीन पदों का प्रयोग किया गया है । प्रत्येक पद क | 
अपनी-अपनी सार्थकता है | प्रथम पद्‌ “सामान्यवान्‌?? के रखने से उक्त लक्ष | 
सामान्य, विशेष और समवाय में अतिव्यास न हो सकेगा क्योंकि इनमें सामाल | 
(जाति ) नहीं रहा करती है । “असमवायिकारणम्‌?” इस पद को रखने से इह | 
लक्षण द्रव्य! में अतिव्यास न हो सकेगा क्योंकि द्रव्य तो समवायी-कारण हुआ | 
करता दै । “अस्पन्दात्मा?? इस पद के लक्षण में रखे जाने से कर्म मेंऊ | 
लक्षण 'अतिव्यातर नहीं होता दै । अतः गुण के उक्त लक्षण में से किसीमौ | 
पद्‌ को एथक नहीं किया जा सकता है | 


“अस्पन्दात्मा» का अर्थ--स्पन्द' का अर्थ है क्रिया अथवा कम 


्दात्मा? अर्थात्‌ “कर्ममिन्न? ही हुआ | 


गुण द्रव्य के आश्रित ही रहा करता दै । यही के वर्णन में सा. 
किया गया है | 'रूप' आदि २४ गुण हैं । बट ब 
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(१) रूप-निरूपण-- 

(१) तत्र रूपं चक्षुमात्रमाह्यो विशेषगुणः । प्रथिव्यादित्रयबृत्ति। 
तच्च शुक्लायनेकप्रकारकम्‌ । पाकजं च प्रथिव्याम्‌। तञ्चानित्य प्रथिवी: 
मात्रे। आप्यतेजसपरसाण्वोर्नित्यम्‌ । आप्यतैजसकार्येष्वनित्यम्‌ । शक्छ- 
आस्तरमपाकजं तजसि। तदेवाभास्वरमप्सु। ह 

(तत्र ) उन [ गुणों | में रूपम्‌ ) रूप ( विशेषगुणः) विशेषगुण है । 
जो ( चक्षुमाचग्राह्मः ) केवळ चक्षु से आह हे । ( प्रथिव्यादित्रयवृत्ति ) परथिवी 
आदि [( १ ) एथिवी ( २) जळ और (३) तेज] तीन में रहने वाछ है । 
(च)णऔर ( तत्‌ ) वह ( शङ्कादि-अनेक प्रकारकम्‌ ) शक्ल आदि [(१) शुक्ल 
(२) छोहित (३) पीत (४) कृष्ण (१) इरित (६) कपिंश और (७) चित्र भेद 
से सात] अनेक प्रकार का है ( च) और वह [ रूप गुण ] ( एथिव्याम्‌ ) 
पृथिवी में ( पाकजम्‌ ) पाकज है। ( च) और (तत्‌) वह ( पथिवीमात्रे ) 
पृथिवीमात्र [ नित्य एृथिवी तथा अनित्य प्रथिवी-दोनों ही ] में ( अनित्यम्‌ ) 
अनित्य होता है । ( आप्यतैजसपरमाण्वोः) जळ और अग्नि के परमाणुओं 
( नित्यम्‌) नित्य है तथा ( आप्यतैजसकार्यषु) जल और अग्नि के 
कार्या में ( अनित्यम्‌) अनित्य हे । (तेजसि) तेज [अभि] में 
( शक्लमास्वरम्‌ ) शुक्ल, भास्वर एवं ( अपाकजम्‌ ) अपाकज हे | ( तत्‌ 


एंव ) वही [ रूप-गुण ] ( अप्सु) जल में ( अमास्वरम्‌) अमास्वर शुक्ल 
[ और अपाकज ] होता है । 


प्वक्षुमात्र से प्रत्यक्ष किये जाने योग्य विशेषगुण का नाम “रूप? है । 
“क्षुमातरग्राह्मः?? में ग्राह्य का अथं “प्रत्यक्षयोग्य” [ अथवा प्रत्यक्ष किये 
जाने योग्य] करना ही उचित है | “रूप? कें इस लक्षण में यदि आह? का 
-अथं 'प्रत्यक्ष-विषय' किया जायगा तो परमाणु के रूप में इस छक्षण की अस्यासि 
होगी क्योंकि “परमाणु” में महत्त्व के विद्यमान न होने से उसमें रहने वाळा 
रूप प्रत्यक्ष का विषय नहीं होता है । परमाणु का रूप प्रत्यक्ष का विषय न 
होने पर भी प्रतयक्षयोग्य तो है ही-क्योकि यदि उस [ परमाणु के रूप ] के 
आश्रय [ परमाणु ] में महत्व रहा होता तो वह मी धट आटि के रूप के 
-सहश ही प्रत्यक्ष का विषय अवश्य रहा होता । 2 डु 

उपर्युक्त “प्रत्यक्षयोग्य” अर्थ करने पर मी उक्त लक्षण की चक्कु के "रूप? 
में अव्याति हो सकती है क्योंकि चक्षु का रूप तो उदूभूत न होने से प्रत्यक्ष « 
' योग्य नहीं हुआ करता हे.। ऐसी स्थिति में “आहा? का अथे “ परतयक्षयोग्य 
. चाति का आश्रय होना” स्वीकार करना होगा । ऐसा अर्थ करने पर चक्कु के , 


CC-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri 


३६६ तकेभाषा 


रूप में अव्याति नहीं होगी क्योंकि प्वक्षुमात्र से प्रत्यक्षयोग्य जाति “रूप्व है। | 
वह चक्षु के रूप में मी विद्यमान है।. " र | | 
« “चक्षुमात्रप्राह्मः विशेषगुणः? रूप के इस लक्षण में “मात्र” पद न रहा 
गया होता तो यह लक्षण “संख्या” नामक गुण में भी अतित्याप्त हो जाता 
क्योंकि 'संख्या? मी चक्षुग्राह्म है | हां, इतना अवश्य है कि संख्या केवळ व्यु 
से ही ग्राह्म नहीं हैं । उसका ग्रहण तो त्वचा” नामक इन्द्रिय द्वारा भी किया, 
जाता † । अतः लक्षण में “मात्र! पद रखने से उपयुक्त दोष नहीं आयेगा) | 
इसी प्रकार यदि उक्त लक्षण में गुण' पद*न रखा गया होता तो रूपल बात | 
में लक्षण अतिव्यास हो जाता, क्योंकि वह [ रूपत्व ] भी घचक्षुमाजग्राहमरै। | 
किन्तु रूपत्व तो जाति है, गुण नहीं | अतः लक्षण मं “गुण? पद्‌ का रखा चाना | 
आवश्यक है । फिर यदि इस लक्षण में “विशेष” पद न रखा गया होतातो | 
“प्रमा की संख्या? में अवशिष्ट लक्षण अतिव्याप्त हो जाता । उदाइरणाथ-किसी | 
स्थळ पर सूर्य की प्रभा पाँच भिन्न-भिन्न दीवालों पर पड़ रही है। यहाँ प्रमा | 
का पञ्चत्व? (१) संख्या चक्षुमात्रआह्य है और वह गुण मी है। हाँ इतना | 
अवश्य है कि उक्त ( प्रमा की ) संख्या सामान्यगुण है, विशेष गुण नहीं । अतः 
लक्षण में “विशेष? पद रखने से “प्रमा की संख्या” में लक्षण की अतिव्याप्तिन | 
होणी । विशेषगुण का लक्षण “आत्मा” तथा आकाश' के निरूपण में किया चा | 
चुका है। | 
रूप के लक्षण सम्बन्धी उपर्युक्त विवेचन के समान ही “रस” आदिके | 
लक्षणों के विषय में मी जान लेना चाहिये । | 
यह “रूप? पृथिवी, जल और तेज इन तीन द्रव्यो में रहा करता है। वह 
'शक्छ आदि मेद से अनेक प्रकार का हुआ करता है। उसके सात प्रकारे | 
हैं : क्छ, नील, पीत, रक्त, हरित, कपिश और कुर [ चित्र ]। यह सतम | 
“चित्र? नामक रूप विवाद का विषय है । | 
4 (२) रस-निरूपण-- है न 
(२) रसो रसनेन्द्रियम्राह्यी विशेषणुणः । प्रथिवीजल्वृत्तिः। तत्र | 
प्रथिव्यां सघुरादिषट्अकारो मधुर-अम्छ-छवण-कटु-कषाय-तिक्त भेदात/ | 
पाकजइ्च। अप्सु मधुरो5पाकजो नित्यो5नित्यदच । नित्यः परमाणुभू | 
तास्वप्सु । कायंभूतास्वनित्यः । द क 
(२) स ( ससनेन््रग्राह्मः ) रसना-इन्दरिय द्वारा प्रत्यक्ष किये जाने योषं | 
( विशेषगुणः ) विशेषगुण ( रसः ) "रसः कहलाता दै | ( प्रथिवीजळ्यावि') | 
यह एयिवी तथा जळ में रहता है। (तत्र ) उसमें से ( प्रथिव्याम्‌) परथिवी मे | 
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( मझ्दरादिषट्मकारः. ) मधुर आदि ६ प्रकार का है-(१) मधुर, (२) अम्ल, 
(३) लवण, (४) कड, (१) कषाय, (६) और तिक्त ( भेदात्‌ ) मेद से [६ 
प्रकार का ] ( च ) और ( पाकजः) पाकब है। (अप्सु) जळ में ( मधु; 
रोड्पाकजः [ केवळ ] मधुर एवं अपाकज होता है | [ वह ] ( नित्यः ) नित्य 
(क) और ( अनित्यः ) अनित्य [ दो प्रकार का ] है । ( परमाणुभूतासु ) 
” परमाणु रूप ( अप्सु ) जल में ( नित्यः ) नित्य हे [ तया ] ( कार्यभूतास ) 
कार्यरूप जळ में ( अनित्यः ) अनित्य है । 
(३) गन्ध-निरूपण-- १ ० 
०(३) गन्धो प्राणग्राह्मो बिशेषगुणः । प्रथिवीसात्रवृत्तिः । अनित्य 
एव । स द्विविधः सुरभिरसुरभिइच । जढादौ गन्धप्रतिभान तु संयुक्त ` 
समवायेन द्रष्टव्यम्‌ । ८ 
( घराणग्राह्मः ) घाण इन्द्रिय से ग्राह्य ( विशेषगुणः ) विशेषगुण (गन्धः ) 
गन्ध है । ( एथिवीमात्रदृत्तिः ) यह केवल प्रथिवी में रहता है | ( अनित्यः 
एवं ) अनित्य ही है | ( सः ) वह [ गन्ध ) ( सुरभिः अधुरभिः च ) सुगन्ध 
और दुर्गन्ध भेद से ( द्विविधः ) दो प्रकार का है । ( जळादौ ) जल आदि में | 
[ होने वाली ] ( गन्धप्रतिमानम्‌ ) गन्ध कौ प्रतीति तो ( संयुक्तसमवायेन ) 
जल में संयुक्त पार्थिव, अंश में समवाय सम्वन्ध से रहने वाली गन्ध का जळ में ' 
| संयुक्त समवाय-सम्बन्ध से (द्रष्टव्यम्‌) देखना अथवा समझना चाहिये! | 
[उस गन्ध को जळ का गुण नहीं मानना चाहिये ] । ज़ 
ऊपर यह कहा गया है कि गन्ध केवल प्रथिवी में रहा करती हे । यहाँ . 
यह जिज्ञासा उत्पन्न होती है कि यदि गन्ध केवळ प्रयिवी में रहा करती है तो... 
| फिर “यह सुगन्धित जळ है, यह सुगन्धित वायु है “ऐसी प्रतीति क्यों हुआ . 
_ करती है! इसका समाधान.यह है कि जल अथवा वायु में वस्तुतः गन्ध नहीं | 
रहा करती है । जल अथवा वायु से संयुक्त जो पुष्प आदि हुआ करतेहे _ 
उनकी गन्ध ही संयुक्त समवाय-सम्बन्ध से जळ अथवा वायु में प्रतीत होने 
ळ्या करती है क्योकि जल अथवा वायु से संयुक्त जो पुष्प इत्यादि हें उनमें 
समवाय-सम्बन्ध से गन्ध रहा ही करती है | 
(४ ) स्पशैस्त्वगिन्द्रियप्राह्मो विशेषगुणः । प्थिव्यादिचतुष्टयइत्तिः। . 
स च त्रिविधः शीतोष्णानुष्णाशीतभेदात्‌ । शीतः पयसि, उष्णस्तेजसि, 
| अनुष्णाशीतः प्रथिवीवाय्योः। प्रथिवीसात्रे ह्यनित्यः । आप्यतेजस- 
` वायबीयपरसाणुषु नित्यः, आप्यादिकार्येष्वनित्यः। एते च रूपादयरच- . 
., लारो महत्वैकाथेसमवेतत्वे सत्युद्भूता एव मत्यकषा' भर 
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(४) ( त्वगिन्द्रियग्राह्मः ) त्वकूइन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्ष किये जाने | 
९ विशेषगुणः ) विशेषगुण ( गन्धः ) गन्ध है॥ वह ( पृथिव्या दिचतुट्रृ्ः) ¦ 
पूथिवी आदि चार [ ( १ ) एयिबी (२) जल ( २) वायु और (४) सङ्ग] | 
में रहता हे । ( व ) और (स) वह ( शीतोष्णाचुष्णाशीतमेदात्‌ ) (१) शीत | 
(२) उष्ण और ( ३) अनुष्णाशीत मेद से ( त्रिविधः ) तीन प्रकार काळ | ) 
( शीतः ) शीत [ स्पर्श ] ( पयसि ) जल में, ( उष्णः ) उष्ण [स्पर्श] (तिचि) | 
तेज में ( अनुष्णाशीतः ) तथा अनुष्णाशीत [ स्पश ] ( एथिवीवाय्बोः ) परथिवी | 
और वायु में [ रहता ] है । ( प्रथिवीमात्रे ) वह एथिवीमात्र [ अर्थात्‌ परमा | 
रूप तथा कार्यरूप दोनों ही प्रकार को एथिवी ] में ( अनित्यः ) अनिलष'्है। | 
( आप्यतैजसवायवीयपरमाणुषु ) जळ, तेज और वायु के परमाणओं में (नित्य) | | 
नित्य है तथा ( आप्यादिकार्येषु ) कार्यरूप जळ आदि में ( अनित्यः ) अनिन | 
है । ( एते ) यह ( रूपादयः ) रूप आदि ( 'चत्वारः ) चारों [ गुण ] ( महत्ते: | 
कार्यसमवेतत्वे ) महत्‌ [ परिमाण ] के साथ एक अर्थ में समवेत और (सक्त | 
भूताः ) उद्भूत होने पर ( एवं ) ही ( प्रत्यक्षाः ) प्रत्यक्ष हुआ करते ह, . 
रूप आदि, विशेष गुणों के प्रत्यक्ष के ट्रिये दो बातों का होना आवश्यक है . 
( १ ) महृत-परिमाण के साथ एक अर्थ में समवेत होना । अर्थात्‌ जब स्प | 
आदि ऐसे किसी अथ ( द्रव्य ) में समवाय-सम्बन्ध से रहा करते हैं कि जिसे | 
महत्‌ परिमाण भी समवाय-सम्बन्ध से विद्यमान रहा करता है । (२) रुपदि | 
'विशेषगुणों का उद्भूत अथवा प्रत्यक्ष के योग्य होना । अर्थात्‌ जब रूप आहि | 
बिशेष गुण इन्द्रियों द्वारा प्रत्यक्ष किये जाने योग्य अवस्था में विद्यमान रहा | 
करते हैं। इन दोनों विशेषताओं के होने पर ही रूप आदि विशेषयगुणोंका | 
प्रत्यक्ष हुआ करता है । इन दोनों अथवा इन दोनों में से किसी एक के किं | 
भी रूप आदि का प्रत्यक्ष होना सम्भव नहीं है। जैसे परमाणु और द्रथणुकषें | 
महत्‌ परिमाण के न होने से उनमें रहने वाले रूप-आदि गुणों का प्रत्यक्ष नहीं | 
हुआ करता है । और उष्ण जळ में अभि के भास्वर शुक्ल रूप के द्भूत | | 
होने से उस [ रूप ] का प्रत्यक्ष नहीं हुआ करता है । अतः रूप आदि चारं | 
विशेषशुणों के प्रत्यक्ष होने के लिये उन [ रूप आदि गुणों ] का महपरिम | 
वाले द्रव्य में समवेत होना [ महत्वैकार्थसमवेत ] तथा “उद्भूत? होनाये | 
दोनों ही बातें आवश्यक हैं | | 
५ संख्या-निरुपण-- - प 
` (५) संख्या एकत्वादिव्यवहारहेतुः सामान्यगुणः। एकलादिपरा | 
द्धेपयंन्ता । तत्रेकत्व॑ द्विविधं नित्यानित्यभेदात्‌। नित्यगतं नित्यमि 
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। ` स्वाश्रयसमवायिकारणगतेकत्वजन्यं च॑ । द्वित्वं 


चानित्यमेव । त्च योः पिण्डयोः 'इदमेकम्‌, इद्मेंकम? इत्यपेक्षाबुद्धया 
जन्यते । तत्र द्वौ पिण्डौ समवायिकारणे; पिण्डयो रेकत्वेअसमवायिकारणे. 


अपेक्षाचुद्धिनिमित्तकारणम्‌। अपेक्षाबुद्धिविनाशादेव द्वित्वविनाशः। 
एवं त्रित्वाद्यत्पत्तिर्विज्ञेया । 


( एकत्वादिव्यवहारहेतुः ) एकत्व आदि व्यवहार का देतुभूत (सामान्य 
गुणः ) सामान्यगुण (संख्या ) संख्या ५ कहलाता ] है । (.एकत्वादिपराद्धः 
पर्य्या ) वह एकत्व से लेकर पराद्ध [ सबसे बड़ी संख्या ] तक [ होती ] है । 
(तंत्र ) उनमें से (एकत्वम्‌) एकत्व ( द्विविधम्‌) “दो “प्रकार का होता 
है ( नित्यानिस्यमेदात्‌) (१) नित्य और (२) अनित्य केः भेद से। 
:( नित्यगतंम्‌ ) निस्य [ आकाश आदि नित्य द्रव्यो,' पदार्थो आदि ] में 
रहने वाला [ एकत्व ] (नित्यम्‌) निस्य और :( अनित्यगतम्‌ ) अनित्य 
[घट आदि ] में रहने वाळा [ एकत्व | (.अनित्वम्‌') अनित्य होता 
है । ( स्वाभयसमवायिकारणगतेकलजन्यञ्च ) [ अनित्य एकत्व ] अपने 
आश्रय [ घरादि ] के समवायिकारण* | कपाछ-आदि ] में रहने बाले एकत्व 
से उत्पन्न हुआ करता है। (च) और (( द्वित्वम्‌) “द्वित्व तो [ सर्वत्र ] 
(अनित्यं एव) अनित्य ही हुआ करता है। (च) और (तत्‌) वह 
[ द्वित्व ] ( द्वयोः पिण्डयोः) दो पिण्डों [ घट-आदि वस्तुओं ] की, 
( इदमेकम्‌ ). यह एक है? [ और ] ( इदमेकम्‌) यह एक है। (इति) 
इस [प्रकार के ज्ञान, जिसको] ('अपेक्षाबुद्ध्या) “अपेक्षाइद्धि 

'[ कहते हैं ] से (जन्यते) उत्पन्न होता है । (तत्र) उस [द्वित्व की उत्पत्ति | में 

, (द्वौपिण्डौ ) दोनों पिण्ड ( समवायिकारणे) समवायिकारण हुआ करते हैं। 

(पिण्डयोः एकस्वे ) दोनों पिण्डों में रहने वाले एकत्व ( अंसमवायिकारणे ) 

असमवायिकारण होते हैं और ( अपेक्षावुद्धिनिमित्तकारणम्‌ ) अपेक्षाबुद्धि 
[ अर्थात्‌ “अयमेकः अयमेकः यह ज्ञान ] निमित्तकारणं हुआ करते हँ । 

( अपेक्षाबुद्विविनाशात्‌ एव ) अपेक्षा बुद्धि के बिनाश से ही ( द्वि विनाशः ) 
द्वित्व का नाश हो जाया करता है। ( एवम्‌) इसी प्रकार ( न्निप्वआदि: 

उसत्तिः ) त्रित्व आदि की उत्पत्ति [ और उनका विनाश ] ( विशेया ): 
जानना 'ब्राहिये । 


साधारणतया “संख्या? को एक प्रतीतिमात्र ही कहा जाता है किन्तु 
न्याय और वैशेषिक की दृष्टि से ट्रब्यों में ही एकत्व दिख आदि “संख्या? रहा. 
'करती.है।। इसे भी एक “गुण? के रूप में स्वीकार किया गयां है.। यह “संख्य? 
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नामक गुण दो प्रकार का माना गया है (१) एक द्रव्य में रहने वाही 
संख्या और (२ ) अनेक द्रव्यो में रहने वाली द्वित्व, त्रित्व इत्यादि संख्या 

* एकत्व संख्या भी दो प्रकार की होती हैं ( १ ) परमाणु, आत्मा आहि 
पदार्थों में रहने वाली एकत्व संख्या कि जो नित्य होती है तथा (२) घट | | 
आदि अनित्य पदार्था में रहने वाली एकत्व संख्या कि जो अनित्य ही होते 
है । इन पदार्थो के नाश से उनमें विद्यमान एकत्व का भी नाश हो बाग 
करता है । अनित्य एकत्व है वह रूप आदि गुणों के सदृश ही अप 
आश्रय अथवा समवायिकारण में ही उत्पन्न हुआ करता है | 


द्वित्व? आदि संख्या तो सभी द्रव्यो में 'अनित्य ही हुआ. करती है। १ 
इस द्वित्व, त्रित्व आदि की उत्पत्ति अपेक्षाबुद्धि से हुआ करती है । “यह एइ 
घट है? “यह भी एक घट है» इस. प्रकार से जो.दो पदार्थो में एक | 
दूसरे की अपेक्षा; से: 'एकत्व संख्या की प्रतीत हुआ करतो है उस | 
को “अपेश्षाबुद्धि::कह्वा. जाता है “अनेकेकत्ववुद्धिर्या. साउपेक्षाबुद्धिरिष्पते 
॥ न्यायमुक्ता० ॥ इस अपेक्षाबुद्धि से ही द्विव आदि: संख्याओं की उतति ` 
हुआ करती है । “उक्तः 'अपेक्षाबुद्धि? ही “द्वित्व? आदि की उत्पत्ति में निमित ' 
कारण? है | 'ह्वित्व«द्रो द्रव्यो में रहने वाळा “गुण? है । अतः दित्व के समवा- | 
यिकारण दो द्रव्यःही हुआ करते हैं। दोनों द्रव्यों में रहने वाळा “एकस्व? ही | 

द्वित्व? संख्या का असमवायिकारण है। | 


तकभाषाकार ने जिस द्वित्व आदि की उत्पत्ति और विनाश की प्रक्रिया को | 
दिखलाया है वह प्रक्रिया वैशेषिक दर्शन का एक प्रमुख अंश है । इसका | 
विस्तृत विवेचन प्रशस्तपाद-भाष्य में किया गया है | 

अशस्तपाद-भाष्य में प्रदर्शित द्वित्वोत्पत्ति की प्रक्रिया में सात क्षण तया | 
उसके विनाश की प्रक्रिया में नौ क्षण लगा करते हैं । अपेक्षाबुद्धि से ही दवि | 
की उत्पत्ति हुआ. करती है तथा अपेक्षाबुद्धि के विनाश से ही द्विल ग्र | 
विनाश भी हुआ करता है। 


“द्वित्व? उत्पत्ति की प्रक्रिया-- 


इस प्रक्रिया का वर्णन निम्नलिखित इलोक मे स्पष्ट रूप से किया गया हैँ | 
आदाविन्द्रियस न्रिकषंघटनादेकत्वसामान्यधी 

. एकत्वोमयगोचरामतिरतो, दित्बं ततो जायते | 
द्विखत्वप्रमितिस्ततो नु, परतो द्वित्वप्रमाञ्नन्तरम्‌ , 
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^ 


अर्थात्‌ प्रथमक्षण में इन्द्रिय और अर्थ का सन्निकर्ष होता हे । द्वितीयक्षण 
में दोनों घटां म॑ रहने वाले “एकत्व सामान्य? का ज्ञानःप्रात होता. हे । तृतीय- 
क्षण में उन दोनों एकत्वो [ “अये एकः?, “अये एकः? ] को ग्रहण करने ०. 
वाली अपेक्षाबुद्धि! उत्पन्न होती दै । फिर चतुर्थक्षण मै इस अपेक्षाबुद्धि से 
(द्वित् की उत्पत्ति होती है ।, पंचमक्षण में उक्त द्वित्व में रहने वाढी 'द्वित्वत्वः 
जाति का.. ग्रहण .क्रिया जाता है । तदनन्तर आगामी छठेक्षण में द्वित्व का 
ज्ञान प्रात होता है। फिर सप्तमंक्षग में द्वित्व’ से युक्त द्वे द्रव्ये? इस प्रकार $ 
का द्रद॒य-शान हुआ करता दै । इस भाँति द्वित्व की उत्पत्ति सम्बन्धी प्रक्रिया 
अथवा द्वे द्रव्ये) इस ज्ञान को उत्पत्ति में सात क्षण लगा करते हैं । 


द्वित्व के विनाश की प्रक्रिया-- 

पहले बतलाया जा चुका है कि द्वि के नाझ की प्रक्रिया में ९ क्षण लगते 
हैं| द्वित्व के विनाश के दो कारण हैं। प्रथमकारण तो “अपेक्षाबुद्धि कां नाश 
है और द्वितीयकारण “आश्रय-द्रव्य? का नाश है । पहले "अपेक्षाबुद्धि? के नाश 
से द्वित्व के नाश होने सम्बन्धी प्रक्रिया को.बतळाते हे :-- ' 


ज्ञान क्षणिक है। अतः एक समय में दो ज्ञानों का अविनस्यत्‌-अत्रस्था 
में विद्यमान रहना संभव नहीं है। साथ ही दो ज्ञानो का एक साथ उसन्न 
होना मी संभव नहीं है। अतः उत्पत्ति की प्रक्रिया में इन्द्रिय और अर्थ के 
सन्निकर्ष के -पश्चात्‌ द्वितीय क्षण में एकत्व सामान्य ज्ञान की उत्ति, तृतीय 
क्षण में अपेक्षाबुद्धि? की उत्पत्ति और फिर चवुर्थक्षण में 'अपेक्षा-बुद्धिः से द्वित्व 
का उत्पत्ति क्रम दिंखलाया था । जिस चतु्थक्षण में द्वित्व की उत्पत्ति होगी 
उसी क्षण में "अपेक्षाबुद्धि? से 'एकत्व-सामान्य-ज्ञान? का मी नाश होगा। 
तदन्तर पाँचव क्षण में द्वि-सामान्य-ज्ञान उत्पन्न होता दै। इस (द्वित्व-ताम,न्य- 
शान? से आगामी अर्थात्‌ छठे क्षण में “अपेक्षा-बुद्धि' का नाश होना हे तथा 
इसी क्षण में 'द्वित्त्वगुणबुद्धि' की उत्पत्ति मी होगी । इस भाँति द्वित्वगुणबुद्धि 
की उत्पत्ति के साथ ही छठेक्षण में ही “अपेक्षाबुद्धि का नाश भी हो जाता 
है। ससमक्षण में कि जब 'दे द्रव्ये इस ज्ञान की उत्पत्ति होती हे उसके पे 
अपेक्षाबुद्धिः का नाश हो चुकने से द्वित्व का नाश तया ६ द्रव्ये इस बुद्धि 
की उत्पत्ति, ये दोनों एक साथ इस ही क्षण में हो जाते हें । पुनः अष्टम क्षण 
में संस्कार की उत्पत्ति होकर 'द्विस्वगुणबुद्धिर का नाश हो जाता हे । फिर 
` नवमक्षण में (दव द्रव्ये इस ज्ञान का मी संस्कार से विनाश हो जाता दद 
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३७२ | तकभाषा _ 
“आदावपेक्षावुद्धया हि नञ्येदेकत्वजातिधीः। . 
दिल्वोद्यसम पश्चात्‌ सा च तज्जातिबुद्धितः ॥ १॥. |. 
द्वित्वाख्यगुणघीकाले ततो दित्व॑ निवतेते |. ` 
अपेक्षाबुद्धिनारोन ्रव्यधीजन्मकाळतः ॥ २॥  _' | 
गुणबुद्िद्रव्यवुद्धया संस्कारोत्पत्तिकालतः। ` 
द्रब्यबुद्धिष्व संस्कारादिति  नाशक्रमो मतः ॥ ३ || 
"इसी भाँति "त्रित्व! आदि संख्या की उत्पत्ति भी “अपेक्षाबुद्धिः से ही हुआ 
करती है तथा अपेक्षाबुद्धि के नाश से उनका विनाश भी हुआ करता है | 
“अपेक्षाबुद्धि के नाश से द्वित्व का नाश होता है”, यह अमी प्रदर्शित 
किया जा चुका है | किन्तु कभी-कभी द्वित्व का नाश अपेक्षाबुद्धि के नाशे 
न होकर द्वित्व के आश्रयभूत द्रव्य के नाश से भी हुआ करता है! ` 
(६) परिमाण निरूपण , 
(६) परिमाणं. मानच्यवद्दारासाधारणं कारणम्‌ 
अणु, महद्‌, दीर्घ, हस्वञ्चेति । तत्र'का्येगतं परिमाणं. संख्या-परिमाण 
प्रचयं-योनि। तद्यथा दयणुकपरिसाणभीइवरापेक्षाबुद्धिजिन्यपरमाण 
द्वित्वजनितत्वात्‌ संख्यायोनि, संख्याकारणकसित्यर्थः। च्यणुकपरिमाणञ्र | 
स्वाश्रयसमवायिकारणगतबहुत्बसंल्यायोनि। चतुरणुकादिपरिसाणतु । 
स्वाश्रयसमवायिकारणपरिमाणञजन्यम्‌ । तूळपिण्डपरिमाणन्तु स्वाश्रयस- | 
सवायिकारणावयवानां प्रशिथिढ्संयोगजन्यम्‌ | परमाणुपरिमाणं परमः | 
महत्तपरिमाणब्वाक्राशादिगतं नित्यमेव | Be या 
( मानब्यवहार-असाधारणं कारणम्‌) मान के व्यवहार का असापार 
कारण ( परिमाणम्‌ ) परिमाण कहलाता है । (च) और (तत्‌) वह (चतुर्विधम) 
चार प्रकार का है (१) अणु ( २) महद्‌ ( ३ ) दीर्घं ( च) और (४) | 
हृस्व | [ यह चारों प्रकार का परिमाण नित्य .तथा अनित्य के मेद से दो प्रशम! | 
का होता है, नित्य द्रव्यो में अनित्य हे । ] (तत्र ) उनमें से ( कार्यगत) | 
कायंगत चारों प्रकार का ( परिमाणम्‌ ) परिमाण ( संख्या-परिमाणःप्रचययोगि) | 
( १ ) संख्यायोनिं ( २) परिमाणयोनि तथा (`, प्रचययोनि [ तीन प्र 
का ] होता है.।. (यथा ) जैसे (१)९(६ यणुकपरिम।णम्‌ ) द्वयणुक का 
[ जन्य ] अणु परिमाण ( इंदवरापेक्षाबुद्धिजन्यपरम।णुदित्वजनितत्वात्‌ ) ई ` 
को 'अपेक्षाबुद्धि' से उत्पन्न होने वाढी परमाणुओं की द्वित्व संख्या से उं 
0 ति है अर्थात्‌ (संख्याकारणम:-इलर्थः) ल 
मग क चाळा है | च्‌ आर, (.्यणुकूपरिमाणम ) हक 
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का [ महत्‌ ] परिमाण ( स्वाश्रयसमवायिकारणगतत्रहुख संख्यायोनि ) अपने 
[अर्थात्‌ व्यणुकगत : महत्परिमाण के ] आश्रय [ च्यणुक ] के समवायिकारण 
अर्थात्‌ तीन इवणुकों | बहुल संख्या से उत्पन्न होने के कारण 'संख्या- ० 
योनि’ हे। (२) (ठ) किन्तु ( चतुरणुकादिपरिमाणम्‌) चतुरणुक आरि 
का [मिहत्‌ ] परिमाण तो ( स्वाभ्रयसमवायिकारणपरिमाणजन्यम्‌) अपने 
[परिमाण के ] आश्रय, [ चवुरणुक्त आदि ] के समवायिकारण [न्यणुक आदि] 
के.[ महत्‌ ] परिमाण से उत्पन्न होता है [ अतः यह चतुरणुकादि का परि- 
मण परिमाण योनि? परिमाण है | || (३ ) ( तूळपिण्डपरिमाणन्तु ) रुई के 
पिण्ड [ गोले ] का परिमाण तो ( स्वाश्नयंसमंवायिकारणावयवानाम्‌ ) अपने 
आश्रय [ तूळपिण्ड ] के समत्रायिकारणरूप अवयवों के (प्रशिथिलसंयोगजन्यम) 
प्रदाथिळ संयोग से जन्य है | अतः वह रूई के पिण्ड का परिमाण 
“पप्चय-योनि? कहलाता है । 'प्रचय' का अर्थ है-- शिथिल अवयव-संयोग ]। 
( परमाणुपरिमाणम्‌ ) परमाणु का [ अणु ] परिमाण [ जिसे “परिमाण्डिल्य 
नाम से भी कहा जाता है । ] (च) और ( आकाशादिगतम्‌) आकाश 
आंदि का. ( परममहँत्परिमाणम्‌ ) - प्रममहत्‌ परिमाण तोः ( नित्येएव.) 
नित्य ही होता है ।. : $ ५५; 
“पुरिमीयतेऽनेनेंति परिमाणम्‌ इस व्युत्पत्ति कें आधार पर--कोई द्रव्य 
बिससे नापां जाय वह परिमाण है । 'इसी तथ्य पर परिमाण का यह किया 
गया है क्रि-“य छोटा है, यह लम्बा है, यह चौडा हे, किसो द्रव्य में 
इस प्रकार के माप का व्यवहार जिस असाधारण कारणसे सम्पन्न हुआ 
करता है उसी कों “परिगाम” कहां आता है । इसके चार भेद हं - | 
८ (१) अणु (२) महत्‌ (३) दोघे और (४) हस्र । कार्य्य मे 
रहने वाले ये चारों परिमाण तीन प्रकार के होते है '. 
(१ संख्यायोनि ( २.) परिमाणयोनि और (.३ ) प्रचययोनि | 
( १.) 'संख्यायोनि' का अर्थ है कि जिसकी उत्पत्ति संख्या से हो । (२) 
इसी प्रकार जिसकी उत्पत्ति परिमाण से होती है उसे 'परिमाणयोनि! कहा जाता 
है तथा ( ३ ) जो प्रचय अर्थात्‌ अवयवों के शिथिल संयोग से उत्पन्न होता 
है उसे 'प्रचययोनि? .कहा बाता है । ः डी 
ऊपर परिमाण के चार मेदों का वर्णन किया गया है किन्तु उनमें से केवळ | 
अणु और महत्‌ का तो बिस्तृत वर्णन उपस्थित किया गया है; शेष हस्व और. 
: दीघे परिमाणों के सम्बन्ध में कोई विशेष विवरण नहीं दिया गया है । इसका 
. “रण यह ही है कि जहाँ अण परिमाण रहा करता है वहाँ हस मो रहा 
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करता है और जहाँ महत्‌ परिमाण रहा करता है वही दीघपरिमाण भी । 
करता है। इस कारण विशेषरूप से 'अणुः और “महत्‌? परिमाणों का रौ 
` निरूपण किया गया है | दूसरी जात यह है कि यह “दीघ” और (हस्प 
माणजन्य “महत्‌? तथा “अणु, परिमाणो के साथ ही रहा करते हैं। कहने इ | 
अभिप्राय यह है कि जहाँ जन्य 'अणु' परिमाण रहा करता हे वहाँ "हला | 
और जहाँ जन्य “महत्‌? परिमाण रहा करता है वहाँ 'दोघे' व्यवहार के होर 
से ये दोनों परिणाम प्रथकरूप से कोई विशेषमहत्व नहीं रखते हैं | इसी कात 
इन दोनों का पृथक रूप से विशेष वर्णन किया गया है। र 
जो सबसे छोटा परिमाण हो सकता है वही “अणुः परिमाण है। आ. 
परिमाण केवल परमाणु, दृथणुक तथा मन में हो रहा करता है। परमाणुगे 
विद्यमान अणु-परिमाण नित्य ही होता है तथा उसका दूसरा नाम “पराः 
ण्डल्य” भी है [ परिमाण्डद्यै अणुपरिमागम्‌?-न्यायमुक्तावली का० १॥ || 
अतः 'परिमाण्डल्य? शब्द परमाणु के नित्य-अणुपरिमाण का ही द्योतक है। 


अणु से भिन्न जो मी परिमाण दै वहु “महत्‌? परिमाण कहलाता दै | चाहे 

वह छोरा ही हो अथवा महान्‌ से मी महान्‌ से भी महान्‌ हो। इस दृष्टि पे 
“महत्‌? के भी दो , प्रकार हो जाते हैं ( १) परिच्छिन्न अथवा सीमित (२) | 
- अपरिच्छिन्न अथवा विभु । न्यणुक, 'चतुरणुक, कुर्सी, मेज आदि का परिमाष | 
'महत्‌? .तो है किन्तु सीमित हे । अतः उसे परिच्छिन्न-महत्‌-परिम।ण ही कहा | 
जायगा । दूसरा महत्‌-परिमाण असीमित अथवा . अपरिच्छिन्न. हुआ करता है। 
जैसे-आकाश आदि का परिमाण । इसी को विभु अथवा परममहत्‌-परिमए | 
भी कहा जाता है | ६ रक । 


“अणु' तथा “महत्‌? दोनों: ही परिमाण नित्य और अनित्य--मेद से दोदो | 
प्रकार के हुआ. करते हैं नित्य द्रव्यों में रहने वाला नित्य तथा अनित्यो मे 
रहने दाळा अनित्य होता हे । परमाणु तथा मन दोनों ही नित्य हैं। अता | 
दोनों में बिद्यमान अणुपरिमाण भी नित्य ही है । किन्तु 'दूयणुक? तो अनिल | 

` है। अतः उसका, उसका 'अणु' परिमाण भी अनित्य ही है। महत्‌ पिग | 
व्यणुक आदि से लेकर आकाश तथा आत्मा इत्यादि तक में रहा करता है। 
व्यक, चतुरणुक एवं घट आदि कार्यद्रव्यों में रहने वाळा महत्‌ परिमा | 
अनित्य होता है । अतः उसे परिच्छिन्न महत्‌-परिमाण कहा जाता है। कि | 
` आकाश आदि नित्य पदार्थो का महत्परिमाण नित्य होता है और अपरिचित | 


महत्‌-परिमाण कहा जाता है | - 
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( १.) संख्यायोनि (२) परिमाणयोनि और (३ ) प्रचययोनि | 


(१ ) संख्यायोनि | अनित्य ]-परिमाण--यह परिमाण संख्या से 
उत्पन्न होता है । अतः इसे 'संख्यायोनिः कहा जाता. है।. जैसे--'दुयणुक* 
का अशु-परिमाण तथा “च्यणुक' का महत्‌-परिमाण संख्यायोनि-परिमाण है । 
साधारणतया नियम तो यह है कि “करणगुणाः कार्यगुगान्‌ आरमन्ते” अर्थात्‌ 
कारण के गुण ही कार्थ के गुणों को उत्पन्न किया करते हैं। परिमाण मी एक 

है । अतः कारण के परिमाण से कार्य का परिमाण उत्पन्न होता है, यह - 
नियमः है । किन्तु दयणुक तथा 'ब्यणुकः के परिमाण की उत्पत्ति के सम्बन्ध 
में उक्त नियम लागू नहीं होता है क्योंकि सिद्धान्त यह है.कि “परिमाण अपने 
समानजातीय उत्कृष्ट परिमाण का जनक हुआ करता है?--“परिमाणस्य- 
स्वसमानजातीयोत्कृष्टपरिमाणजन कत्वात्‌» । यदि कारण का परिमाण महत्‌ है तो 
वह कार्य के महत्तर परिमाण का जनक होगा । जैसे-तन्तुओं के परिमाण से 
पट में जो परिमाण उत्पन्न होता है बह 'तन्तुओं के परिमाण की अपेक्षा 
उत्कृष्ट होता है । इसी भाति कपाछों के परिमाण से जो घट का परिमाण 
उत्पन्न होता है वह भी कपाळ के परिमाण की अपेक्षा उत्कृष्ट ही होता 
है । इससे स्पष्ट हो जाता हे कि यदि कारण का परिमाण महत्‌ दै 
तो वह कार्य के महत्तर परिमाण का उत्पादक होता है। इसी भाँति 
, यदि कारण का परिमाण अणु है तो उसे भौ.कार्य में अणुतर परिमाण 'का 
उत्पादक होना चाहिये | जैसे--दो परमाणुओं से एक दूयणुंक की उत्पत्ति 
हुआ करती है । परमाणु का परिमाण अणुपरिमाण है अतः उपर्युक्त नियम के 
अनुसार द्यणुक का परिमाण 'अणुतर-परिमाण? होना चाहिये । किन्तु वास्तः 
बिकता तो यह है कि “अणु परिमाण” तो सबसे छोटा परिमाण है । अतः उससे 
. और 'अणुतर' परिमाण होना संमव ही नहीं है । ऐसी स्थिति में यही स्वीकार 
करना होता है कि 'दूयणुक' का परिमाण परमाणुओं के परिमाण से उत्पन्न 
नहीं होता है अपिठ परमाणुओं की द्विव संख्या से ही उत्पन्न होता है। 
“संख्या” के विवेचन में यह बतलाया जा चुका है कि दिल संख्या की 
उत्पत्ति अपेक्षा बुद्धि से होती है । इस स्थळ पर यह द्वित्व संख्या परमाशुगत 
हे । अतः मानव की अपेक्षाबुढि से उक्त द्वित्व संख्या उतपनन नहीं हो सकती 

क्योंकि मानव द्वारा परमाणु का प्रत्यक्ष किया जाना संभव हो नहीं है । अतः 

यही स्वीकार करना पड़ता है कि भगवान्‌की अपेक्षाबुद्धि से उत्पन्न परमाणुगत 
` दिल्संख्या से दृथणुक के 'अणु-परिमाण' की उत्पत्ति हुआ करती है रे जि 
` “यणुकः के परिमाण के बारे में मौ यही बात उसन होती है। तीन 
FO NT OT 
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है । अतः इस अणु-परिमाण से जिस परिमाण की उत्पत्ति होगौ वह. 
ही होगा । अतः इथणुकों के परिमाण को त्र्यणुक के परिमाण का कारण 
नाना जा सकता । ऐसी स्थिति में द्वयणुको की “'त्रित्व” संख्या र | 
संख्या के बहुत्व को ही 'त्यणुक' के महत्‌-परिमाण का कारण स्वीकार द | 
जाता है । अथवा यह कहा जाता है कि व्यणुक का महतू-परि 
अपने आश्रयभूत च्यणुक के समवायीकारण [ द्वयणुको ] की बहुत्व संख्या रे 
उत्पन्न, होता है। न्याय, वैशेषिक के सिद्धान्तानुसार कारणबहुत्व अक 
कारण-महत्व से महत्‌-परिमाण की उत्पत्ति हुआ. करती है । 


® 


“उपयुक्त विवेचन से यह भी स्पष्ट हो गया है कि दृथणुक का अणु-प रिमा 
तथा च्यणुक का महत्परिमाण दोनों ही परिमाणों का कारण “संख्याः है| 
अतः ये दोनों “संख्यायोनिः परिमाण” कहे जाते हैं । 


(र) परिमाणयोनि परिमाण-इस परिमाण की उत्पत्ति परिमाण हे 
हुआ करती है | योनि का अर्थ है “कारण | इस परिमाण का' कारण परिपा ' 
ही है । जैसे-चतुरणुक: आदि का परिमाण महत्‌-परिमाण हैं! चार अ्यणुकों | । 
एंक प्वतुरणुक. का निर्माण होता है| 'व्यणुकः का परिमाण महत है। | 
अ्यणुंक के इस मंहत्‌ःपरिमाण से ही 'चतुरणुक के महत्‌-परिमाण की उसचि | 
होती दै। इसी. भाँति घंट, पट.:आदि सभी कार्यद्रव्यो. में महत-परिमा ' 
की उत्पत्ति अपने! कारणों [ कपाळ, तन्तु इत्यादि ] के महत्‌ परिमाण रे | 
हुभाकरतीहै] . :::5, ` `| मर | | वि कमती 
टु (३) प्रचययोनि-परिसाण--प्रचय का अर्थ है “अवयंबों का : शियिल- | | 
संयोग” | यह प्रचय ही. जिस परिमाण का कारण होता है वह परिमाए | | 
“अंचंययोनि” परिमाणं कहलाता है। जैसे--छोटे से रूई के गोले को आ 
इन.दिया जाया करता है तब उसके अवयवों की दता शिथिळता में परवति 
हो जाया करती है। अबयवों की इस शिथिलता के कारण ही रूई का छेय. | 
सा पिण्ड मी महर परिमाण से युक्त हो जाया करता है। इसी का नम | 
'प्रचययोनिः-पंरिमांण है । [ “~ | 


उत्पन्न हुये इस अनित्य [ अथवा जन्य ] महत्‌ परिमाण के अतिरि | 
नित्य महत्‌-परिमाणः भी होता है जिसे "परमम हत्‌-परिमाणः कहा जाता है | उ 
यह परिमाण आकाश आदि विशु पदाथों में रहा करता है। परम मह | 
परिमाण किंसी अन्य परिमाण का कारण नहीं हुआ करता है क्योंकि परमम 
परिमाण से उत्कृष्ट कोई परिमाण होता ही नहीं ~ ~ 
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(७) प्रथक्‍्त्व-निरूपण-- | 

(७) प्रथक्त्व॑ पथग्व्यवद्दारासाधारणं कारणम्‌ । तच्च द्विविधम्‌। 
एकप्रथक्त्वं द्विप्रथक्त्वादिकन्न। तत्र आद्यं नित्यगतं नित्यमनित्यगत£ 
मनित्यम्‌ | हिप्रथक्त्वादिकड्यानित्यमेव । ] 
› ( प्रृथवव्यवहारासाधाराम्‌ ) “यह द्रव्य इस द्रव्य से पृथक्‌ है” इस प्रकार 
के व्यवहार का जो असाधारण ( कारणम्‌ ) कारण हुआ करता है उसी को 
( 'पृथक्त्वम्‌ ) “थक्त्व' [ नामक गुणऽ] कहा जाता है। ( च ) और तत्‌ 
वह € द्विविधम्‌ ) दो प्रकार है ( एकपृथक्त्वम्‌ ) एक एथक्त्व (च.) और 
( द्विपृथक्त्वादिकम्‌ ) ढ्विष्थक्त्व आदि | ( तत्र ) उनमें से ( आद्यम्‌ ) प्रथम 
[ अर्थात्‌ एकष्थक्त्व ] ( नित्यगतम्‌ ) नित्य [ परमाणु आदि ] में रहने वाला 
( नित्यम्‌ ) नित्य ( अनित्यगतम्‌.) अनित्य [ घट, पट आदि ] में रहने बाला 
( अनित्यम्‌) अनित्य होता दै ।. ( द्विष्थक्तवादिकम्‌ ) द्विप्रथक्तत आदि तो 
(अनित्यं एव ) अनित्य ही होता है । ˆ वडर 

“यह्‌ द्रव्य अमुक द्रव्य से एथक है? इस प्रकार का व्यवहार द्रव्यो में 
देखा जाता है । इस प्रकार की प्रतौति का जो असाधारण कारण है उसे ही 
“थक्त्व? नामक गुण कहा जाता है । यहाँ एक प्रश्‍न यह उत्पन्न होता है कि. 
अन्योन्यामाव [ एक पदार्थ में दूसरे के तादात्म्य का अभाव--जैसे घट में 
पट के तादात्म्य का अभाव']] के आधार परे ही इस प्रकार की प्रतीति की- 
जां सकती है.। अतः पृथकक्‍्त्व नामक गुण को मानने की कोई आवंस्यकताः 
नहीं है । इस प्रश्‍न का उत्तर यह है कि अन्योन्यामाव के आधार पर होने 
वाली प्रतीति -अमावासमंक हुआ करती हैं ।' जैसे-“यह घट, पट नहीं है” 
इसका अर्थ है घट में पर्ट के तादात्म्य का अभाव है | इसके विपरीत 'पथक्तव 
की प्रतीतितो मावात्मक हुआ करती हे । अतः एथक्लें को एक मानना 
उचित ही है'। इसके अतिरिक्त इंस प्रथत्त्व का अन्य पदार्थ में अन्तर्माव 
संभव न होने से इसे गुण मानना युक्तियुक्त दी ह. “` ` 


यह दो प्रकार का होता है। एक एथत्त तया. दिप्रथत्तत आदि | जहाँ 
एक पदार्थ से अन्य पदार्थ से प्रथकता की प्रतीति होती है वहाँ एकप्रथत्तम 
है। जहाँ दो पदार्थो में अन्य पदार्थ अथवा पदार्थों से प्रथकता की प्रतीति. 
हो वहाँ द्विपृथवत्व है--जैसे घट तथा पट दोनों ही खाट से पृथक हैं । इसी 
भाँति त्रिपृथक्त्व आदि भी हुआ करते ही... . ४. 

एकप्थक्त्व भी दो प्रकार का होता है। ( १) नित्य (२) अनित्य | ज. 


क 


|` का परमाणु इसवी के परमाणु से घयक है इस प्रकार के व्यवहार में जो 
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परमाणुगत एथक्त्व है वह नित्य है। कहने का अभिप्राय यह है कि नि 
रब्यों अथवा पदार्थो में रहने वाळा एकप्रथक्त्व नित्य हुआ करता है | 
नित्य पदार्थों अथवा द्रव्यो में रहने वाला अनित्य । द्विएथक्‍्तव आदि ते| 
सर्वत्र अनित्य ही हुआ करते हैं क्योंकि इन द्विएयक्स्व आदि का आधार दिल 
आदि संख्या ही हैं तथां ये द्विव आदि संख्यायें अनित्य हें । अतएब | 
द्विथक्त्व आदि भी अनित्य ही है । 


(८ )*संयोग-निरूपण-— ० 


( ८) संयोगः संयुक्तव्यवद्दारद्वेतुगुंणः। स दयाश्रयोऽव्या्यवृत्ति्च। 
स च त्रिविधः। अन्यतरकमेजः, उभयकर्म ज्ञः, संयोगजइचेति । तत्रान्यः 
तरकमजो यथा क्रियावता इयेनेन सह निष्क्रियस्य स्थाणोः संयोगः। 
अस्य हि इयेनक्रिया असमवायि कारणम्‌ । उभयकमेजो यथा सक्रिययोः 
मह्डयोः संयोगः। संयोगजो यथा कारणाकारणसंयोगात्‌ कायोकाये- 
संयोगः । यथा हर्तत रुसंयोगोन कायत रुसंयोगः । 


(संयुक्तव्यव हारदेतुर्गृणः) “यह द्रव्य ईस द्रव्य से संयुक्त है” इस व्यवहार | 
का असाधारण कारणभूत जो गुण है उसी को ( संयोगः ) संयोग नाम से कहा | 
` जाता है (स ) वह [ संयोग ] ( दयाभ्रयः ) दो पदार्थों में रहनेवाळा (व) | 

और ( अव्याप्यवृत्तिः ) [ रूप आदि के समान सम्पूर्णं पदार्थ में व्यात न होकर | 
उसने केवळ एक ही देश में रहनेवाला ] अव्याप्यद्रचि [.अव्याप्य वत्ते इति | 
अव्यासवृत्तिः ] हे । ( च ) और (स ) वह ( त्रिविधः ) तीन प्रकार काहे. 
( अन्यतरकमंजः ) ( १ ) अन्यतरकमंज ( उभयकर्म जः ).( २) उमयकमज 
(च ) और ( संयोगजः ) ( ३) संयोगज । (तत्र) उनमें से (अन्यतरकमज) | 
अन्यतरकमंज | अर्थात्‌ संयुक्त होनेवाले दोनों द्रव्यो अथवा पदार्थों में से किसी | 
एक के कमं से उत्पन्न हुये ] संयोग, ( यथा ) जैसे--( क्रियावता ) क्रिया से | 
युक्त [ उड़कर आये हुये ] ( श्येनेन ) स्येन [ बाज.] के (सह) साब | 
( निष्कियस्य ) क्रिया से रहित ( स्थाणोः ) स्थाणु [ वृक्ष के हठ | का संयोग) | 
( अस्य ) इस [ स्थाणु तथा श्येन ( बाज ) के संयोग का समवायिकारण तो वे | 
दोनों ही हैं परन्तु इस] का (अ्रमवायिकारणम्‌) असमवायीकारण (दयेनक्रिय) | 
बाज की क्रिया है । (२) [उमयकमं जः उमयकर्मज संयोग का उदाहरण-] (यय) | 
जैसे ( सक्रिययोः मछयोः ) दो क्रियायुक्त पहलवानों का ( संयोगः) संयोग | 
[ दोनों ही पहलछवान इधर-उधर से आकर भिड़ जाया करते हैं। अतः इ | 
दोनों का संयोग दोनों के कर्म से होने के कारण “उमयकर्मज' हुआ]! | 


( संयोग: ॥ सगगनः न ला | 


| 


त्र 


गुणा [1 ४ री Ef ७९ 


संयोगात्‌.) कारण [ अवयवाच्या यी ] और [ उस शरीर के ] अकारण [ रूप 
वृक्ष ] के संयोग--से ( कार्याकाये संयोगः ) [हाथ के] कार्य [भूतशरीर] और 
अकार्य [सूतशक्ष] का संयोग हो जाता है | (यथा) बैसे--( हस्ततरुसंयोगेन 9 
हाथ [जो शरीर का कारण है ] तथा वृक्ष [ जो शरीर के प्रति कारण 
नहीं है ] के संयोग से ( कायतरुसंयोगः.) शरीर [ जो हाथ आदि. अवयव 


'का कार्य है ] तथा दक्ष | जो हाथ आदि का कार्य नहीं है] का संयोग 


[ हो जाया करता है | यह संयोगजं-संयोग. का उदाहरण है । ]। 


“संयोगः नामक गुण एक सामान्यगुण हे । यह [ संयोग ] दो द्रव्यो में 
आश्रित रहा करता है । जैसे--गेंद और मेज का संयोग । इन दोनों का 
संयोग 'एक? है तथा गेंद और मेज दोनों में रहता है । संयोग कमी मी केवळ 
एक द्रव्य में नहीं रहा करता है । जिन दो द्रव्यो में संयोग हुआ करता है 
उन दोनों द्रव्यों को यददः संयोग? -पूर्णरूपेण व्यास नहीं किया करता हैं। वह 
तो दोनों के किसी एक देश में ही रहा करता:हे । गेंद तथा मेज के संयोग में: 
ही देखिये--गेंद के प्रत्येक अवयव का मेज के प्रत्येक अवयव के साथ अथवा: 
मेज के प्रत्येक अवयव का गेंद .के त्येक. अवयव के साथ संयोग नहीं होता 
है। मेज के साथ गेंद के एक पाखे का ही संयोग हुआ करता है। इसी 
कारण संयोग को अव्याप्यद्ृत्ति [ व्याप्त करके न रहने वाला ] कहा गया है। 
कहने का तात्पर्य यह है जिन दो द्रव्यों आदि में संयोग हुआ करता है उन 
दोनों द्रव्यो के कुछ अंशों में ही उक्त संयोग रहा करता है। अवशिष्ट अंशों में: 
नहीं रहा करता हैःःअर्थात्‌ संयोंग सम्पूर्ण द्रव्य में व्यासः होकर नहीं रहा 
eS हे." 0000 त क 

इस संयोग को वैशेषिक के मतानुसार तीन प्रकार का बतलाया गया है-- 
(१) अन्यतरकमंज ( २ ) उमय कर्मज तथा ( ३ ) संयोगज । यह तीनों ही 
प्रकार का “संयोगः जन्य दै । अर्थात्‌ संयोग नित्य नहीं हुआं करता है! 
परिमाण आदि तो नित्य, में रहने वाळा होने से नित्य मी होता है किन्तु संयोग 
तो नित्य पदार्थों का मी 'अनित्यः ही हुआ करता हे | जैपे- नित्य परमाणु 
का नित्य “आकाश? आदि के साथ संयोग । यह संयोग नित्य न होकर 
अन्यतरकर्मज' ही है | परमाणु गतिशील हुआ करता है | अतः वह एक स्थान 
से दूसरे स्थान पर जाकर उस देश के आकाश से मिळता है। अतः अल दोनों 
का संयोग “अन्यतरकर्मज-संयोग' है, नित्य नहीं | अब यहाँ "अकाश 
आदि नित्य तथा बिभु पदार्थो के संयोग का प्रशन उपस्थित हे | इस सम्बन्ध में 
रोषिक दर्शन का यह सिद्धान्त है कि नित्य तथा विश्व पदार्थों का परस्पर 


रु त्त ८.1 सिद्ध ४ पदार्थों ( 
जया होता, दी,ज़ हीं है, रकि १:01: 502 La de oad 
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का ही संयोग हुआ करता है। यहाँ 'युतसिद्ध' का अर्थहै कि 
दोनों पदार्थों में से दोनों अथवा कोई एक पथक-गतिमान हो । नित्य तथा 
तिभु पदार्थो में से तो किसी में भी एथक्‌ गतिमत्व नहीं रहा करता है | | 
उनका “संयोग? होना संभव ही नहीं है । -- 


6 
“संयोग? के विनाश के दो कारण हुआ करते हैं | प्रथम तो यह कि बिन , 
पदार्थों का संयोग है उनमें ही विभाग [ गुण ] उत्पन्न हो जाय अथवा द्वितीय 
यह कि उनके आश्रय के नाश से संयोत का नाश हो जाय | इससे यह भी 


स्पष्ट होगा कि “विभाग” संयोग का विरोधी गुण है ।' ८ 
(९) विभागनिरूपण--. । 


.विभागोऽपि बिभक्तप्रत्ययहेतुः। संयोगपूवेको इःयांश्रयः । -सच 
त्रिविधो$न्यतरकर्मेजः, उमयकर्म जो : विभागजउचेति । तत्र प्रथमो यथा 
श्येनक्रियया शैलइयेनयोरविभागः। द्वितीयो यथा मल्ल्योर्विमाग; | 
तृतीयो यथा हस्ततरुविभागात्‌ कायतरुविभागः। - : : ° 

 द्विखे च पाकजोत्पत्तौ, विभागे च विभागजे। . . 
` $ . -यस्य _नस्खलिता  बुद्धिस्तं. वैशेषिकं विदुः . ` 

.= (.विभक्तप्रत्ययहेतु: )- “यह. द्रव्य इस द्रव्य से विभक्त है? इस प्रकार | 
कौ प्रंतीति'का जो असाधारण कारण होता है उसे (विभागः). बिभाग? कहा 
जाता है | (संयोगपूर्वंकः ) 'बह.संयोगपूर्वक होंता है।[: अर्थात. जिन द्रव्यो का 
पहले से परस्पर संयोग रहा करता है उन्हीं का परस्पर विभाग हुआ करता 
है । ] ( दवयाश्रयः ). तथा,दो.[ दव्यो ] मे आश्रित. रहते वाला हैः। .(च) | 
और (स ) वह (त्रिविधः ) तीन प्रकार का. होता है ( १). (अन्यतरकर्मेज) | 
अन्यतरकमंजः( २ ) उमयकमंजः, (.उमयक्रमज ) (व) और. ( विभागः) । 
विमागज । (तत्र) उनमें से ( प्रथमः.) प्रथम [ अर्थात्‌ अन्यतरकमंजःविमाग | | 
का [ उदाहरण है-] (यथा ) जेसे-( शैलब्येनयोः ) पर्वत और श्येनः | 
दोनों में ( श्येनक्रियया ) शयेन के कर्म से उत्पन्न होने वाळा (बिभाग) [पर्व | 
के साथ इयेन का ].विभाग ।-( द्वितीयः) दूसरा [ अर्थात्‌ उमयकर्मन-विभाग | 
का उदाहरण- ] ( यथा ) जैसे-( मल्ल्योः ) [ अखाड़े में लड़ते हुए ] दो | 
पहलवानों का [ पेतरा :बदळने के लिए किया गया परस्पर] ( विभागः) | 
विभाग ।  ( तृतीयः ) . तीसरा]. [ अर्थात्‌ विभागज-विभाग ] - ( यूथा ) च 
( हस्ततरुविभागात्‌ ) हाथ और दक्ष क्ते विभाग से. ( कायतरुविभागः ) शः | 
और वृक्ष का विभाग । _ 
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न्याय एवं वैशेषिक के अनुसार “विभाग? एक मावरूप स्वतन्त्र गुण है। 
संयोग के अमाव का नाम “विभाग! नहीं है। - * : 
विभाग तीन प्रकार का होता है तथा इस तीन प्रकार के विभाग से 
उपर्सुक्त तीन प्रकार के संयोग का नाश हुआ ' करता है | ये तीन हैं-- 
'(१) अन्यतरकमंज-विभाग (२) उमयकर्मज-विमाग तथा (३) विमागज-बिमाग। 
-( १) अन्यतरकर्मेज-विभागः-जिन दो द्रव्यो का परस्परःविभार होना 
होता है तो उन दोनों में से किसी एके के कमे सें उत्पन्न होने वाढा "विभाग 
“अन्यितरकमं ज? कहलाता है क्योंकि वह [ विभाग ] अपने आश्रयभूत. दो 
. द्रब्यो में से अन्यतर [ किसी एक ] के कमं से जन्य हुआ करता है। जैसे-- 
पर्वत पर व्येन बैठा है | दयेन में उड़ने रूप क्रिया उत्पन्न होती है और दिर 
इस क्रिया से पर्व॑त से श्येन का विभाग हो जायाँ करता हे । यहाँ पर्वतं और 
इयेन में से केवल श्येन में ही क्रिया उत्पन्न हुई है और उसी से विभाग हो 
गया है । अतः यहं विभाग अंन्यतरकमंज हुआ | Tt 


(२) उंभयकर्मेज-विभाग-नअपने आश्रयभूत दोनों द्रव्यों में उन्न 
हुए कमं से उत्पन्न होने वाळे बिभाग का नाम “उमयकर्मज' है । जेपे-अखाड़े 
में दो-पहलवान लड़ रहे हैं । पैतरा.वदलने के लिए वे . परस्पर निंमक्त होते 
हैं। अत: दोनों पहलवानों के पीछे हटने रूप कमे से उत्पन्न होने के कारण 
यह “उभयकमं ज?` विभाग है । CR 

(३) विभागज-विभाग--ये दो प्रकार का दै । ( १ ) कारणसांत्र के 
विभाग से होने वाळा विभाग--जैप्ते--दो कपालो से युक्त एक घडा है । 
इन दोनों कपालों में से किसी एक कपाळ में क्रिया उत्पन्न होती दै। इस 
क्रिया से दोनों कपाल विभक्त हो जाते हैं । पुनः इस बिभाग सें दोनों कपाळों 
के संयोग का नाझ हो जाता है और इस प्रकार घड़े का नाश हो जाता है । 
दोनों कपालों के विभक्त हो जाने से कपाल का उस आकाश प्रदेश से मी 
विभाग हो जाया करता है कि जिस आकाशः्रदेश के साथ घड़े के नाश होने 
से पू उस कपाल का संयोग विद्यमान था । यहीं [घट के कारणमत | कपाळ 
तथा [ अकारण ] आकाश का विभाग है । इस , विभाग की उत्पत्ति घट के 
कारणभूत कपालो के विभाग से होती. दै । पुनः इस विमागज विभाग से कपाळ 
तथा आकाश-प्रदेश के संयोग का विनाश हो जाता है| ( ` ) दूसरा प्रकार 

कारण तथा अकारण के विभाग से होने वाढा- विभागब विभाग | 
जब कोई व्यक्ति वृक्ष से संयुक्त अपने हाथ को हट लेता है तो उस बुक्ष तथा 


| हाथ हो जाता तथा हाथ के इस विभाग से दक्ष तथा _ 
हिर. का विभाग हो जाता हे. छ तया हाथ क by eGangotri 
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शरीर का विभाग हो जाता है । इस उदाहरण में हाथ शरीर का कारण ( | | 
यव ) है और वृक्ष अकारण है | इस भाँति कारण और अकारण के विभाग रे 
शरीर ( कार्य ) तथा वृक्ष ( अकार्य ) का विभाग भी हो जाता है। साथ है 


इस विभागज विभाग से संयोगज-संयोग [ शरीर और वृक्ष के. संयोग न 
नाश भी हो जाया करता है । अ 


यहाँ पर एक शंका यह उत्पन्न होती है कि तकंमाषाकार' द्वारा “कारण. 
कारगर्वयोगात्‌ कार्याकार्यसंयोगः? संयोगि-संयोग की तथा “कारणाकारणदि- 
मागात्‌ कार्याका्यविभागः?? विभागज-विभाग की व्याख्यां की गयी है। इतके | 
अनुसार यदि 'हस्ततरुसंयोग? से भिन्न काय-तरु-संयोग को माना जाय अथवा. 
"हस्ततरुविमाग से भिन्न कायतरुविभाग को माना जायगा तो हाथ और शरी, 
कि जो अवयव और अवयबी हैं तथा जिनको 'अयुतसिद्ध? सिद्ध किया घा 
चुका है, को “युत-सिद्ध» मानना होगा | हाथ तथा शरीर के अयुतसिद्ध: होने 
से हाथ तथा वृक्ष का जो संयोग है उसी को शरीर और वृक्ष का - भी संयोग 
मानना उचित है) इसी प्रकार हाथ और वृक्ष के साथ. डो विभाग है उसी 
को शरीर के साथ भी विभाग मानना चाहिये । यदि ऐसा स्वीकार नहीं किया । 
जायगा तो हाथ [ अवयव ] और शरीर [ अवयवी ] का अयुतसिद्धत्व नहँ | 
'बन सकेगा । ऐसी स्थिति में “संयोगन-संयोग> तथा “विभागज-विभाग” का | 
मानना उचित प्रतीत नही होता है | ् 


_ - उपयुक्त शङ्का का समाधान यह है--युतसिद्ध का लक्षण इस प्रकार 
किया गया है- “सा पुनदवयोरन्यतरस्य वा प्रथग्गतिमत्त्व॑ युतेषु आश्रयेष्वाभ- 
'वित्वं वा? अर्थात्‌ दोनों में से किसी एक क पथक्‌ गतिमत्ता अथवा भिन्न-मित्र । 
आश्रयों में रहने को ही “युत-सिद्धि' कहा जाता है। इस लक्षण का प्रथम | 
भाग नित्य पदार्थों में तथा द्वितीय माग अनित्य पदार्थों में घटित होता है। . 
इस प्रकार की 'युत-सिद्धिः हाथ तथा शरीर आदि में नहीं घट सकती है। | 
अतः उपयुक्त दोष उत्पन्न ही नहीं होगा । . | 


अभी तक वर्णित गुणों में “पृथकत्व? तथा “बिभाग? नामक गुणों का भी | 
वर्णन हुआ है । ये दोनों गुण सुनने में एक से प्रतीत होते हैं। किन्त इन 
दोनों में पर्याप्त अन्तर है । इन दोनों में से "विभागः नामक गुण क्षणिक तया | 
अस्थिर है और प्रथकत्व नामक गुण “स्थिर? है । जिस पदार्थ का किसी अत्य 
पदार्थ से विभाग हुआ करता है तब उस विभक्त हुए पदार्थ का पूर्व संयोग 
नष्ट होकर उत्तरदेश के साथ संयोग हो जायांक रता हैं और तदनन्तर विभाग : 


रॅ नष्ट : उदेश; संद्लोग साथ 
भी टू हो हु 50011 RN विभाग, की। सीमा "केश संग्रोग के है 


छ 
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समाप्त हो जाती है और उसके पश्चात्‌ एयक्त कौ सीमा का प्रारम्भ होता है । 

कहने का तात्पर्य यह है कि जहाँ पहुँच कर “विभाग? समास हो जाया करता 

है वहाँ से पथक्त्व का प्रारम्भ हुआ करता है। ; ( 5 

* विशेष--“विमागज-विमाग’ वैशेषिक-दशन’ के तीन महत्वपूर्ण विषयों में 

से एक है। “सर्वंदर्शनसंग्रह” में इन तोनों का उल्लेख “दवित्वे चर इत्यादि 
° कारिका में किया गया है ।: इसका अर्थ, है :--. ...] 


(१) “हवित्व-संख्या”, (२) प्राकजरुण की उत्ति तथा .(३) 
विमागज-विभाग इन तीनों में जिसकी बुद्धि स्वलित नहीं हुआ करती है उस 
ही व्यक्ति को विद्वान:पुरुष “वैशेषिक-दर्शन का ज्ञाता कहा करते हैं। “ 


(१० ) परत्व और ( ११) अपरत्व-गुणों का निरूपण-- 


( १०-११ ) .परत्वापरत्वे परापरव्यवहारासाधारणकारणे । ते तु 
द्विविधे दिकृते कालक्कते च। तत्र दिक्कृतयोरत्पत्तिः कथ्यते । एकस्यां 
“द्श्यवस्थितयोः पिण्डयोरिद्सस्मात्‌ सन्निकृष्टमिति बुद्ध्यानुग्रहीतेन 
दिकपिण्डसंयोगेनापरत्वं सन्निकृष्टे. जन्यते । बिप्रकृष्टचुद्ष्या,. तु परत्वं ` 
.विप्रकृष्टे जन्यते । सन्निकर्षस्तु पिण्डस्य द्रष्टुः शरीरापेक्षयासंयुक्तसंयोगा- 
ल्पीयस्त्वम्‌ । तद्भूयस्त्वं विप्रकष इति। -: | 

` ( परापरव्यवहारासाधारणकारणे ) “यह इससे पर= दूर अथवा ज्येष्ठ हे? 
“इस प्रकार के व्यवहार के असाधारण कारणभूत गुण को परत्व ( परत्वापरत्वे ) 
तथा यह इससे अपर-समीप अथवा कनिष्ठ है” इस प्रकार के व्यवहार के 
असाधारण कारणभूत. गुण को “अपरत्व? नाम से कहा जाता है (ते) वे 
[ दोनों ] ( द्विविध ) दो-दो प्रकार के होते हैं (दिक्कते ) (१ ) दिक्कृत (च) 
और ( कालक्कते ) (२) कालकृत । (तत्र) उनमें से ( दिक्कृतयोः ) (१) दिक्कत 
[ परत्व और अपरत्व ] की ( उतपत्तिः ) उत्पत्ति का (कथ्यते) कथन करते हैं । 
( एकस्याम्‌ ) एक ही (दिशि) दिशा में ( अवस्थितयोः ) रखे हुए (पिण्डयोः) 
दो पिण्डों में ( इदम्‌ ) “यह ( अस्मात्‌ ) उसकी अपेक्षा ( सन्निकृष्टम्‌ ) समीप 
है? ( इति ) इस प्रकार के ( बुद्ध्या) ज्ञान से ( अनुग्होतेन ) सहकृत 
( दिशापिण्डसंयोगेन ) दिशा और पिण्ड के संयोग द्वारा ( सनिकृष्टे ) सन्निकृष्ट 
[पिण्ड ] में ( अपरत्वम्‌ ) “अपरत्व? (जन्यते ) उत्पन्न हो जाता है। इसी 
प्रकार ( विप्रकृष्बुद्ध्या ) [ “यह उसकी अपेक्षा विप्रकृष्ट अथवा दूर है” 
म इस प्रकार के ] दूरस्थ होने के ज्ञान से युक्त [ दिशा और पिण्ड के संयोग] से _ 
| (ड) तो ( विप्रकृष्टे) दूर स्थित [ पिण्ड ] में (परलम ) 'परत्वः (अन्यते ) 
| उतभ् हो जाता दै [ यह परत्व और अपर दिशा से उपन्न होने के कारण | 
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दिक्कृत 'परत्व-अपरत्व? कहलाते हैं । ] (सन्निकर्षः) सन्निकर्ष [ समीपता ] | | 
अर्थ ( तु ) तो ( द्रष्डः ) देखने वाले के ( 'शरीरापेक्षया ) शरीर की अपेक्षा रे 
८ पिण्डस्य ) पिण्ड से ( संथुक्तसंयोगाइपीयस्सवम्‌ ) संयुक्त [ दिशा .] के संका | 
की न्यूनता है.। और ( तद्‌--भूयस्त्वम्‌) उस [ संयुक्त संयोग ] की अधिकता | 
ही ( विप्रकषे: इति ) विप्रकर्ष है । 5०. डो तती 
काठक्कतयोस्तु परत्वापरत्वयोरुत्पत्ति: कथ्यते । अनियतदिगवः' 
स्थितृयोयुवस्थविरपिण्डयोः 'अयमस्मादल्पतरकाळसम्वद्ध:? इत्यपेक्षा. 
बुद्धयानुगृहीतेन काठपिण्डसंयोगेनासमवा यिकारणेन यूनि, अपरम्‌। 
“अयमस्मादूबहुतरकालेन सम्बद्धः” इति थिया स्थविरे परत्वम्‌। ˆ 
अब ( कालक्कतयोः ) कालक्कत ( परत्वापरत्वयोः ) परत्व और अपरत्व कौ 
(उत्पत्तिः ) उत्पत्ति को ( कथ्यते ) कहा जाता है । ( अनियतदिक-अवत्थि 
तयोः ) अनियतः दिशा में स्थित ( युवस्थविरपिण्डयोः ) युवा और बृद्ध मनुण 
के झारीरों [ पिण्डों ] में “( अयम्‌ ) यह [ युवा पुरुष का शरीर ] ( असमात्‌) 
इस [.वृद्ध शरीर] की अपेक्षा ( अल्पतरकालसम्बद्धः ) अल्पतर काळ से समद 
है? ( इति-अपेक्षाबुद्धया ) इस प्रकार की अपेक्षाबुद्धि ( अनुण्हीतेन ) के 
सहयोग से ( काळपिण्डसंयोगेन ) काल और शरीर के संयोगरूप ( असमवापि- | 
कारणेन) असमवायिकारण से ( यूनि ) युवक [ शरीर ) में ( अपरंत्म ) 
[ काल्कृत ] अपरत [ कनिष्ठत्व ] की उत्पत्ति होती है। “( अयम्‌ ) यह | 
[इद्ध पुरुष का शरीर ] ( अस्मात्‌ ) इव [ युवक-शरीर ] की अपेक्षा (बहुतरः . 
कालेन ) अधिकतरः काळ से ( सम्बद्धः ) सम्बद्ध है??, ( इति ) इस प्रकार कौ | 
(धिया ) अपेक्षाबुद्धि से ( स्थविरे ) वृद्ध-पुरुष के शरीर में ( परत्वम्‌) परतः | 
अथवा ज्येष्ठत्व की उत्पत्ति होती है | नात्या 


( 


बिशेष-( १ ) दिक्कत परत्वापरत्व एक ही दिशा में स्थित दोद्रव्यो आदिमे | 
उत्पन्न हुआ करता है |. विभिन्न दिशाओं में स्थित द्रव्यो आदि में नहीं उसन | 
हुआ करता है | किन्तु कालकृत परत्व और, अपरत्व की उत्पत्ति के लिए बह | 
आवश्यक नहीं है कि दोनों पिण्डों की स्थिति एक ही दिशा में हो और व | 
भी आवश्यक नहीं कि दोनों का द्रष्टा एक ही व्यक्ति हो! | 


(२) “यह इसकी अपेक्षा सन्निकृष्ट है? इस प्रकार की अपेक्षाबुदि शै 
परत्व और अपरत्व का 'निमित्तकारणः है । दिशा और पिण्ड का संयोग हैँ | 


अंसमवांयिकारण” हे । और जिस [द्रब्य आदि ] में ये परत्व और अपर 
` उत्पन्न हुआ करते हैं. वह समवायि-कारण होता है। इसी प्रकार /इंदमलई 
'विम्रकृष्टमू/ में भी कारणों को समझना चाहिये ना 


ये। र ; 
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(३ ) अपेक्षाबुद्धि, संयोग तथा द्रव्य--इन तीनों कारणों में से एक-एक 
अथवा दो-दो अथवा तीनों के विनाश के. आधार पर परत्व-अपरत्व का विनाश 
भी निम्नलिखित सात प्रकार से हुआ करता हैः-- ` 

( १ ) कहीं अपेक्षाबुद्धि के नाश से ही । (२) कहीं संयोग के नाश 
से ही और ( ३ ) कहीं द्रव्य के नाश से ही । (४:)'कहीं द्रव्य तथा अपेक्षो 
बुद्धि के युगपद्‌ विनाश से (५ ) कहीं द्रव्य और संयोग कें नाश. से तथा (६) 
कहीं संयोग और अपेक्षाबुद्धि के नाश से (७) कहीं समवांयि, असमवायि और 
निमित्तकारग-इन तीनों कारणों के विनाश से परत्वाअपरत्व का नाश होता है । 

(४) “परत्व एवं अपरत्व के सम्वन्ध में दिशा तथा काळ के विवेचन 
में अधिक स्पष्टरूप से लिखा जा चुका है | ; 

(१२) गुरुत्व का निरूपण 

(१२) गुरुत्वमायपतनासमवांयिकारणम्‌। प्रथिवीजलवृत्ति । यथोक्त॑- 
संयोग-वेग-प्रयत्नाभावे सति गुरुत्वात्‌ पतनसिति। 

( आद्यपतनासमवायिकारणन्‌ ) आद्य [ सवेप्रंथम | पतन -की क्रिया का 
असमवायिकारग ( गुरत्वम्‌ ) गुरुत्व कहलाता हे । ( पथिवीजलबृत्ति ) यह 
[ गुरुत्व ] पृथ्वी तथा जळ में रहने वाला हे | ( यथा) जैसा कि ( उत्तम ) 
[ वैरोषिक सूत्रकार ने ] कहा है--( संयोग वेग-प्रयक्ञाभावे सति, ) संयोग, 
और प्रय्न [ ये तीनों ही पतन-क्रिया के प्रतिबन्धक हैं। ] के अभाव के होने 
पर ( गुरुत्वात्‌ ) गुरुत्व के कारण ( पतनम्‌). पतन हुआ करता है। 

. क्सी वस्तु के ऊपर से नीचे की ओर जाने की क्रिया का नाम “पतन” है। 
यह क्रिया जिस वस्तु में हुआ करती है वह [क्रिया] उसका समवायि. कारण 
होती है और उस वस्तु का मारीपन ही उनका असमवायिकारग हुआ करता. 
है । वस्तु का यह भारीपन ही “गुरुत्व है कि जिसे वैशेषिक दर्शन के अनुसार 

एक "गुण? कहा गया है । इस “गुरुत्व? के कारण ही किसी वस्तु का प्रथम 

` [साद्य ] पतन हुआ करता है। यह गुरुत्व ही प्रथम पतन का असमवायि 
कारण है । आगे. जो पतन सम्बन्धी परम्परा चलती रहा करती है उसमें तो 
वेग आदि कारण हुआ करते हैं | इसी कारण 'गुरुत्” के लक्षण में “आद्य 
पद को रखा गया है । यदि इस पद को न रखा गया होता तो गुरुत्व का उक्त 
| लक्षण “बेग, में भी अतिव्यास हो जाता ! प्रथम पतन का कारग गुरुल ही है । 
| अतः वही प्रथमक्रिया का असमबायिंकारण दै । डी 
| द्रव्य के पतन में “गुरुत? तमी कारण होता है कि. जबर संयोग, वेग तथा 
' प्रयक्ष का अभाव होता है । उदाहरण के ढिये-जजतक फळ का वत्त [ डंठल ]. 
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से संयोग रहा: करता. है.. तबतक फल गिरा नहीं करता है। व्यक्ति 
शरीर को प्रयत्न के,साथ धारण किये रहता' हे |. अतः उसका शरीर भी 
५ गिरता । इसी भॉति जबतक बाण आदि से: वेग रहा करता है त्रतक व्ह | 
नहीं गिरा करता है । इन)तीनों.ही स्यो पर गुरुत्व के विद्यमान रहने र 
भी,संयोग, प्रयत्न तथा. वेग:के, कारण पतन: नहीं हुआ करता है। इसी कात ' 
इन तीनों को, वैशेषिक दर्शन: के: अनुसार पतन का प्रतिबन्धक: कहा गया है) 
इतः तीनों का अभाव होने पर.ही पतन हुआ करता है।।. इससे यह स्पष्ट 
जाता है कि: प॒तन. का सम्रवायिकारण कोई . द्रव्य होता है, असमवायिकात . 
"गुरुत्व. आदि होता हे. और संयोग आदि .का अभाव ही निम्मा | 
हुआ करता है | 
“ुरुत्व? पृथ्वी और जल में रहा करता है । परमाणु का गुरुत्व नित्य होता | 
है। परमाणु से भिन्न पार्थिव और जळीय पदार्थों का गुरुत्व अनित्य होता | 
है । यह आश्रयभूत द्रव्य के गुरुत्व से उत्पन्न हुआ करता है तथा आश्रय के | 
नाश से नष्ट हो जाया करता है। ' | 
(१३) द्रवत्व निरूपण ” . ` 
(१३) द्रवत्वसाद्यस्यन्दूनासमबायिकारणम्‌ । भूतेजोजलवृत्ति । भूते 
ज॒सोषृंतादि सुबर्णयोरग्निसंयोगेन द्रबत्वं नैसित्तिकम्‌। जले नैसगिई | 
द्रवत्वम्‌ । | 


. [शुरु के समान ही ] ( आद्यस्यन्द्नासमवायिकारणम्‌' ) प्रथम बहन | 
) अथवा प्रवाहित होना. [ स्यन्दन ] क्रिया का असमवायिकारण (द्रवबम्‌) | 


“वतः कहलाता हे । ( भूतेजोजल्बृत्ति ) यह प्रथ्वी, अभि और जल में रहे | 
बाळा है | ( भूतेजसोः इंत-आदि, सुवर्णयोः ) इनमें से पार्थिव इत, आदि और | 
तेजस सुवर्ण में (अगनिसंयोगेन) अभि के संयोग से उत्पन्न होनेवाला ( द्रवबम्‌) | 
द्रवत्व (नेमित्तिकम्‌ ) नैमित्तिक हुआ करता है। (जळे) जळ में तो (मैसं | 
गिंकम्‌ ) स्वाभाविक ( दवत्वम्‌..) द्रवत्व है | 4 

'बहना क्रिया में जो प्रथम बहना है उसी का नाम आद्यस्यन्दन है| उसके । 
पश्चात्‌ के स्यन्दन [ बहना ] में वेग आदि कारण हुआ करते हैं || चड | 
द्रवत्व को स्वाभाविक माना गया है । हिस तथा ओला; आदि में. जछ का ह 


बदू थाबद्द्रन्यमावी। ˆ 
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( १४ ) ( चिक्कगता ) चिकनापन ही ( स्नेहः ) स्नेह. नामक “गुण? है। 
जलूमात्रबृत्तिः ) वह. केवल जल में ही रहा करता है। यह [कार्य सं] (कारण- 

गुणपूर्वकः ) कारण-गुण पूर्वक होता है [ अर्थात्‌ पहले कारणरूप दव्ंणुकादि मं० 
और तूदनन्तर उसके कार्यभूत च्यणुक आदि में उत्पन्न हुआ करता है। |, 
गुरुत्वादिवत्‌ ) और गुरुत्व आदि के समान : ( यावद्दव्यमावी ) जव तक 
वह जळीयद्रव्य के रूप में रंहता है तबतक उसमें “स्नेह! गुण रहा करता दै 

परमाणु में रहने वाला. स्नेह नित्य तथा अन्य जळ में रहने वालाझनेह 
अनित्प हुआ करता है । यह अनित्य-स्नेह अपने आश्रय के समवायिकारण सें 
विद्यमान स्नेह से उत्पन्न हुआ करता दै । अतः अनित्य स्नेह को कारणगुणयूर्वक 
गुण? मना गया है । वह यावद्द्रव्यमावी है अर्थात्‌ उसका आभयद्रब्य जव तक 
विद्यमान रहा करता है तब तक वह भी अपने आश्रय में बना रहा करता है। 
जव आश्रय का नाश हो जाया करता है तत्र वह भी नष्ट हो जाता है| 

(१५) शव्द-निरूपण-- 

(१५) शब्दः श्रोश्रप्राह्मो गुणः । आकाशस्य विशेषगुणः । 

ननु कथमस्य श्रोत्रेण प्रइणं यतो भेयोदिदेशे शब्दो जायते, श्रोत्रन्तु 
पुरुष देरोऽस्ति । [ हि 

सत्यम्‌ । भेरी देशे जातः शब्दों वीचीतरङ्गन्यायेन कदस्वमुकुळ- 
न्यायेन वा सन्निहितं शब्दान्तरमारभते | स च शब्दः शाञ्दान्तरसिति- 
क्रमेण श्रोत्र देशे जातोन्त्यः शवः ओत्रेणगृह्यते न त्वाद्यो नापि सध्यमः । . 
एवं वंशे.पाटयमाने दल्द्वयत्रिभागदेशे जातः शब्दः शाब्दान्तरारस्भः 
क्रमेण श्रोत्र देशेऽन्त्यं शब्दं जनयति। सोऽन्भ्यः शब्दः श्रोत्रेण गह्यते 

नाद्यो न मध्यमः । भेरीशब्दो मया श्रुत? इति मतिस्तु भ्रान्तैव 1 

' (श्रोत्गरह्मः शब्दः ) शरोत्र द्वारा जिस गुण का प्रत्यक्ष किया जाता है उसे 
(शब्द; ) शब्द कहा जाता है । वह ( आकादस्य ) आकाश का ( विशेषः 
` शुणः ) विशेषगुग है । कक. 
[ प्रश्न ] ( अस्य ) इस [ शब्द ] का (ओजे) रोर से ( अहम्‌) 
` अहण अथवा प्रत्यक्ष ( कथम्‌ ) कैसे हुआ करता है ! ( यतः ) क्योंकि (शब्द) 
` शब्द तो ( भेरी-आदि देशे ) मेरी आदि के स्थान अथवा देश में .( जायते ) 
उसन्न होता है और ( श्रोत्रम्‌ ठु ) शत्र तो उस स्थान पर होता है कि जहाँ 
| (पुरुषदेशे ) पुरुष. विद्यमान रहा करवां अस्ति दै [ अभिप्राय यह हे कि 
| दोनो के देश भिन्न-भिन्न हैं | अतः भोत्र द्वारा शब्द का अहण कैसे किया जा 
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[ उत्तर--] ( सत्यम्‌ ) ठीक है ( मेरी देशे जातः शाब्दः ) मेरी के 
में उत्पन्न होने वाला शब्द ( बीचीतरज्गन्यायेन ) नीचीतरङ्गन्याय से ( । 
<अथवा ( कदम्बमुकुलन्यायेन ) कदम्बमुकुलन्याय से ( सन्निहितम्‌ ) समीप) 
- स्थित ( शब्दान्तरम्‌ ) दूसरे शब्द को ( आरमते ) उत्पन्न करता हे | (च ) 
और ( संशब्दः ) वह शब्द ( शब्दान्तरम्‌ ) दूसरे शब्द को उत्पन्न क 
है। (इति क्रमेण) इस क्रम से (श्रोत्रदेशे ) ओत्रदेश में ( जात ) 
उत्पत्न हुआ (अन्त्यः शब्द ) अन्तिम शब्दः ( त्रेण ) भ्रोत्र-इुळ्ध 
द्वारा ( ग्ह्यते ) ग्रहीत होता है, (न ठु). न तो (आयः) आदि बा 
अर्थात पहला और ( नापि मध्यमः) न मध्य में उत्पन्न “हुआ शब्द का' | 
श्रोत्रेन्द्रिय द्वारा ग्रहण किया जाता है। ( एवम्‌ ) . इसी प्रकार ( वंशम्‌) 
बॉस के ( पाट्यमाने ) फाडे जाने पर ( दलद्वयविभागदेशे ) दोनों दलों के 
विमाग-प्रदेश मं (ज्ञात; ) उत्पन्न हुआ ( शब्दः ) शब्द ( शन्दान्तरारम्म 
क्रमेण ) दूसरे शब्द को उत्पन्न करने के कॅम से ( शत्रदेशे ) श्रोत्र देश में 
[ सुने जाने वाले ] ( अन्त्य शब्दम्‌ ) अन्तिम शब्द को ( जनयति ) उसन | 
करता हे । (सः) वह ( अन्त्यः शब्द; ) अन्तिम शब्द ( भोत्रेण श्रत । 
इन्द्रिय द्वारा ( गह्यते ) ग्रहीत होता है, (न आद्यः, न मध्यमः ) न आदि | 
का और न बीच का ।” ( भेरीशब्दः ) मेरी का शब्द ( मया ) मैने ( श्रुतः) 
सुना” (इति ) इस प्रकार की ( मतिः दु ) प्रतीति तो (श्रान्ता एवं) 
आन्ति ही है । 


` श्ोत्रेन्द्रिय द्वारा शब्द के ग्रहण किये जाने सम्बन्धी प्रक्रिया 


शब्द केवळ आकाश का ही विशिष्ट गुण है । इसका विवेचन आकाश | 
के वर्णन में किया जा चुका है | इस “शब्द? नामक गुण के सम्बन्ध मं गह | 
प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि भेरी [ नगाड़े ] आदि से जो शब्द उत्पन्न होता है | 
वह तो मेरी आदि के समीप ही रहा करता है तथा उसका श्रवण करने वाले | 
ओत्र नामक इन्द्रियं शरीर में रहा करती है। इस प्रकार दोनों के स्यात | 
पृथक्‌-प्रथक्‌ हैं। ऐसी स्थिति में ओत्र-इन्द्रिय का शब्द [ अर्थ= विषय |. 
साथ सन्निकषे होना संभव नहीं है । फिर श्रोत्रेन्द्रिय द्वारा शब्द का ग्रह ी 
किया जा सकता है । & 


उक्त प्रश्‍न के उत्तर में यह कहा गया है कि भेरी आदि से जिस शरद" 
उत्पत्ति हुआ करती है, उस शब्द से दूसरा शब्द उत्पन्न हो जाता हे. 
फिर उसे [ दूसरे शब्द ] से तीसरे शब्द की उत्पत्ति हुआ -करती दै। 
न मा मा दिक रनको री. 


n 
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के श्रोत्र के स्थान में शब्द उत्पन्न नहीं हो जाता । श्रोत्र-स्थान में जो शब्द 
उत्पन्न होता है उसका ही समबाये-सम्बन्ध से भ्रोत्रेन्द्रिय द्वारा ग्रहण किया 
जाता है | शब्द की इस प्रक्रिय़ा में जिस स्थळ पर भेरी विद्यमान है उस स्थळ 
पर उत्पन्न होने वाळा शब्द आद्य अथवा प्रथम शब्द है । श्रोत्रेन्द्रिय द्वारा 
ग्रहण किया जाने वाळा शब्द अन्तिम अथवा अन्त्य दै । बीच में उत्पन्न हुये 
सभी शब्द मध्यम शब्द है । श्रोत्रेन्द्रिय द्वारा सदेव अन्तिम शब्द का ही ग्रहण 
किया जाया करता है, प्रथम तथा मध्यम शब्द का नहीं | १ 
भेरी से उत्पन्न होने वाळा शब्द “संयोगज --शब्द” है क्योंकि उसकी 
उत्पत्ति भेरी और दण्ड के संयोग से हुआ करती है) ` 
अब “विभागज-शब्द” का उदाहरण देखिये । बाँस के फाइने से उत्पन्न 
होने वाला शब्द “विभागज-शब्द” कहलाता है क्योंकि वह बाँस के दो दलों 
के विभाग से उत्पन्न होता है । बाँस के फाड़ने से जो शब्द उत्पन्न होता है 
उससे मी द्वितीय तृतीय आदि शब्दों की उपत्ति हुआ करती है । भोत्र देश में 
पहुँचने वाला शब्द ही “अन्तिम शब्द” हुआ करता है तथा उसी “अन्तिम 
शब्द! का ग्रहण श्रोत्रेन्द्रियु दारा किया जाया करता है । ? 
दूर देश में भेरी आदि से उत्पन्न होने वाळा “शब्द? हमको किस भाँति 
सुनाई देता है! इसका उपपादन करने के लिये प्राचीन दाशेनिकों ने आधुनिक- 
विज्ञान के समान ही “शब्द की धारा' को स्वीकार किया है । न्याय में शब्द 
कौ उत्पत्ति की इस प्रक्रिया के दो प्रकार माने गये हे । इनमें से प्रथम 
प्रकार को '“बीचौतरङ्गन्याय” तथा द्वितीय प्रकार को “कद्म्बमुकुल्ल्याय? 
कहा है। न 
(१) वीचीतरङ्गन्याय--वीची का अर्थ “लहर” होता हे तथा 'तरद्ध' 
. शब्द का भी यही अर्थ है। ऐसी स्थिति में यहाँ “तरङ्ग! शब्द का अभिप्राय 
` “छहर की गति” ही लेना उचित प्रतीत होता है जैसे किसी तालाब के पानी 
में एक पत्थर का डुकड़ा फेंक दीजिये तो आप देखेंगे कि उस पत्थर के घारों 
ओर-दशों दिशाओं में एक लहर उठी है । और फिर उस लहर से दूसरी लहर 
पुनः उस दूसरी से तीधरी लहर । इसी क्रम से आगे-आगे लहरें उठती जाती 
हैं। अतः एक के पश्चात्‌ दूसरी, तीसरी,आदि लहरों के कम से उत्पन्न होने 
वाळी तरज्ञों को ही “बीचीतरङ्ग” कहा गया है। इसी माँति मेरी तथा दण्ड 
| के संयोग से अथवा बाँस के फाड़ने से जिस शब्द की उचि हुआ करती है 
उसके द्वारा चारों ओर आविच्छिन्न रूप से अथवा उत्ताकाररूप से दूसरे-तीसरे 
` सदि झब्द की उत्पत्ति होती चढी जाती है। इसी क्रम से शब्द की तरङ्ग 
` उत्पन्न होती जाती हैं और श्रोत्रस्थल तक पहुँच जाया करती हैं। फिर भोः 
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cfs “, न 
स्थल में पहुँचे हुये शब्द का ग्रहण श्रोता द्वारा किया जाता है अथवा | १ 
कहिये कि उस स्थिति में ओता भ्रोत्रस्थळ तक पहुँचे हुये शब्द का त्रच 
डरा प्रत्यक्ष किया करता है । ८ | 
(२) कदस्बसुकुळन्याय--मुकुल का अर्थ है- कली” | कद 
कली । कदम्त्र की कलो जब विकसित होने लगा करती है तव उसके मध्यमा | 
' [ अथवा केन्द्रमाग ] के चारों ओर अनेक पुष्पदळों की एक पंक्ति सी 
जाया-करती है । पुनः उस पंक्ति के ज्ञारों ओर भिन्न-भिन्न पुष्पदलों की दूसरी 
पंक्ति और तदनन्तर उस दूसरी पंक्ति के चारों ओर भिन्न भिन्न पुष्पद्छो कै | 
तीसरी पंक्ति बना करती है। इस क्रम से विभिन्न पुष्पदळों की अनेक पति" 
का एक पूरा पुष्प ही खिलकर तैयार हो जाता है ।. ठीक इसी भाँति किती 
स्थान पर मेरी आदि वाद्य के वजने पर एक राब्द उत्पन्न हुआ करतार। | 
वह शब्द अपनी परिधि के चारों ओर अपने जैसे अनेक शब्द उतन्न किया | 
करता है | पुनः ये शब्द मी अपनी अपनी परिधि के चारो ओर अपने चे | 
भिन्न भिन्न [अथवा पथक्‌-प्रथक ] शब्द उत्पन्न किया करते हैं। शब्द की उत्ति । 
के इस क्रम को “कदसम्बमुकुलन्याय” शाब्द द्वारा अभिहित किया गया है.। | 
उक्त-दोनों प्रकार के न्यायों से शब्द की उत्पत्ति मानने में प्रमुख अन्तर | 
यह है कि “वीचीतरङ्गन्याय” के अनुसार जिस शब्द की उत्पत्ति हुआ करतौ | 
है वह शब्द. वृत्ताकारतरङ्ग के रूप में “एक” ही हुआ करता है किन | 
५कदम्बमुकुरन्याय” के अनुसार समी ओर उत्पन्न होने वाले शब्द परथक पक्‌ 
तथा अनेक और समी दिशाओं में भिन्न-भिन्न हुआ करते हें । [ “कदस | 
मुकुलन्याय” सम्वन्धी मत में अनेक शब्दों की उत्पत्ति तथा उनके बिन | 
की भी कल्पना करनी होती है जो कि एक प्रकार से “गौरव” ही हे | ऐसी | 
स्थिति में “वीचीतरङ्गन्याय” सम्बन्धी मत ही न्याय एवं वैशेषिक का अभिमत | 
सिद्धान्त मत कहा जा सकता है ]। क 


3 ..... | 
निम्नलिखित चित्र द्वारा उपयुक्त दोनों मतों का स्पष्टीकरण हो जाता है 


[ बीचीतरङ्गन्याय ] [ कदम्बसुकुखन्याय ] . 

अव यहाँ एक जिज्ञासा यह उत्पन्न होती हे कि मेरी प्रदेश से उतपनन ह | 
शब्द से दूसरा, तीसरा आदि शब्द उत्पन्न होते रहा करते हैं तथा इन बयो 
से उत्पन्न हुआ अन्तिम शब्द ही श्रोता को सुनायी पड़ा करता हैं| ९ 
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गुणाः ३५९१: 


ओता व्यक्ति को ऐसी प्रतीति क्यों हुआ करती है कि “मैंने मेरी का शब्द 
सुना? । क्योकि सुनाई पड़ने वाळा शब्द तो भेरी. का शब्द नहों है। वह तो 
आब्दज-शब्द ही हे । ० 


इसका समाधान यह है कि मेरी-स्थल से दूर खड़े हुये मनुष्य को जो यह 
प्रतीति हो रही. दै कि “मैंने भेरी कां शब्द सुनार, यह-उसका भ्रम ही है 
: क्योंकि जिस शब्दं को वह सुनता है वह तो मेरी सें साक्षात्‌ उत्पन्न होकर 
उससे उत्पन्न होती हुयी शब्द परम्परा क) अन्तिम शब्द है । अतः वह शब्दुज- 
शब्द दी हुआ । [किन्तु फिर भी भ्रान्तिवश ऐसा समझ लिया जाता है कि 
ने भेरी से उत्पन्न शब्द को ही सुना हे |] | 
इस विवरण से यह स्पष्ट हो गया कि श्रोता द्वारा शब्द को ग्रहण किये जाने 
की वास्तविक-अक्रिया है १ अब यहाँ बह विचार प्रस्तुत है कि शब्द की 
उत्पत्ति कैसे होती है और उसके विनाश की प्रक्रिया क्या हे! - 


शाब्द की उत्पत्ति तथा उसके विनाश की प्रक्रिया:-- 


भेरीशब्दोत्पत्तौ -भेयोकाशसंयोगोऽसमवायिकारणं, भेरीदण्डसं- 
योगो निमित्तकारणम्‌ । एंवं वंशोत्पाटनांच्चटचटाशव्दोत्पत्तो बंश- | 
दलाकाशविमागोऽसमवायिकारणम्‌, दलडंयविभागो निमित्तकारणम.। 
इत्थमाद्यः शब्दः संयोगजों विभागजो . वा । अन्त्यमध्यशव्दास्तु 
हाव्देससवायिकारणका, अनुकूलवातनिमित्तकारणका; | यथोक्तम्‌ 
'संयोगाद्‌ विभागाच्छच्दाच्च शब्दनिष्पंत्ति” इति। आद्यादीना ` 
संबैशाव्दा नासाकाशमेकमेव समवायिकारंणंम्‌। कर्मबुद्धिवत्‌ निक्षणार 
वस्थायित्वम्‌ । तत्राद्यमध्यमशब्दाः कार्यशब्दनारया: । अन्त्यस्तूपान्तेन 
` उपान्तस्त्वयेन सुन्दोपसुन्दन्यायेन बिनश्येते । इद त्युक्तम्‌ । उपान्त्येन, 
्रक्षणाबस्थायिनोऽन्त्यस्य द्वितीयक्षणमात्रानुगामिना तृतीयक्षणे चासः 
` ताउन्त्यनाशाजननासम्भवात्‌ । तस्सादुपान्त्यनाशादेवान्त्यनाश इति । 


( भेरी शब्दोसत्तौ ) भेरी से शब्द की उसचि में. ( भयाकाश संयोगः ) 
भेरी और आकाश का संयोग ( असमवायिकारणम्‌.) असमवायिकारण है।. 
` (भेरीदण्डसंयोगः ) भेरी तथा दण्ड का संयोग [ अथवा दण्ड से मेरी का अमि- 
| घात ] ( निमित्तकारणम्‌ ) निमित्तकारण है । [और भेरी से अविच्छल आकाश 
| ही समवायिकारण है। ]। ( एवम्‌) इसी प्रकार (वंशोसाय्नात्‌ ) बॉस के 
चने से ( चट्चटाबन्दोसचौ) जो चड का चन्द उस होता है उत 
` चरचर शब्द की उत्पत्ति को. समवायि “कारण बॉ के दोनो से अवस्छिन_ 
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आकाश ही है तथा ] ( बंशदछाकोशविभागः ) बॉस के दोनों खप्डे [दहे | | 
को आकाश. के साथ विभाग ( असमर्वायिकारणम्‌, ) असमवायिकार; दै | 
€ दलूदयविभागः ) बाँस के दोनों दलों [ खण्डों | का परस्पर विभाग ( नि | 
त्तकारणन्‌) निमित्तकारग है । ( इत्थम्‌) इस प्रकार ( आद्यः ) 
(शब्द! ) शब्द या तो ( संयोगजः ) संयोग से उत्पन्न होने के कारण “सयोग | 
होता है अयवा ( विभागजः ) विभाग से उत्पन्न होने के कारण “बिमार 
होता है । ( अन्त्यमध्यनान्दाः ) अन्तिम और बीच के सभी शब्दे (तु) ते 
( शब्दसमवायिकारणकाः ) शब्द असमवायिकारगवाले [ अथवा अन्तिम और 
वीच के सभी शब्दों के असमवायिकारण उनके पूर्व पूर्व के शब्द हुआ करते ' | 
है । ] .( अनुकूलवातनिमित्तकारणकाः ) और अनुकूल वायु आदि निमित | 
कारण वारे [ अथवा अनुकूल वायु ही उनका निमित्तकारग हुआ करता है।] | 
होते हैँ । ( यथा-उक्तम्‌ ) जैसा कि [ वैशेषिक दशन के सूत्रकार ने ] कहा | 
है--( संयोगात्‌ ) संयोग से; (विभागात्‌ ) विभाग से ( च ) और (शब्दात) | 
शब्द से ( झब्दनिष्पत्तिः ) शब्द की उत्पत्ति होती है। वैरो० सू० २।२।३१॥ : 
(-आद्यादीनाम्‌ ) आद्य अथवा प्रथम आदि ( सर्वशब्दानाम्‌ ) सभी शब्दों का 
(एकम्‌ ) केवल ( आकाशम्‌-एव ) आकाश ही ( समवायिकारणम्‌ ) सम- | 
बायिकारण होता है। ( कमंबुद्धिवत्‌) कर्म और बुद्धि [ ज्ञान ] के समान | 
शब्द मी ( त्रिश्षणावस्थायित्बम्‌ ) तीन क्षण स्थित रहने वाला-है [ अभिप्राय | 
यह है कि शब्द क्षणिक है । न्याय और वैशेषिक के मत में क्षणिक का अर्घ | 
. है- तीन क्षण उहरने वाला? | क्षणिक पदार्थ प्रथमक्षण में उत्पन्न होता है, | 
दूसरा क्षण उसकी स्थिति का हुआ करता है तथा तीसरा क्षण उसके विनाश | 
का क्षण हुआ करता है | इस भाँति तीन क्षण तक विद्यमान रहने पर भी वह | 
“क्षणिक” ही. कहलाता है। बौद्धमतानुयायी. भी प्रत्येक पदार्थ आदिको | 
क्षणिक ही मानते हैं किन्तु उनके यहाँ जो उपपत्ति का क्षण है वही स्थिति और 
बिनाश का भी क्षण है । अतः उनके मत में क्षणिक का अर्थ तीन क्षण तक | 
ठहरने वाला नहीं होता है । (तत्र ) उन [ तीनों शब्दों ] में से ( आयम | 
ध्यमराग्दोः ) आदि और मध्यम शब्द ( कार्यशब्दनाइयाः ) [ अपने उपल | 
होने वाळे अगले, अगले ] कार्थ शब्दों द्वारा नष्ट होते हैं। , [ जब अ | 
शब्द उत्पन्न होता है तो बह अपने कोरणभूत अपने से. पहले वाले शब्द को 
नष्ट कर दिया करता है | ] परन्तु [ इस सम्बन्ध में एक मत यह मी है किं। 
(अन्त्यः तु ) अन्तिम शब्द का (उपान्त्येन) उपान्त्य [ अर्थात्‌ अन्तिम गद 
सेःपूर्व ] शब्द द्वारा तंथाः ( उपान्तः तु ) 'उपान्त्य-दान्द `का ( अ 


असतम गन्द के हारा (नोना) लोन, (ति 


है] 
>) 
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नाश हुआ करता है । ( तु ) किन्तु ( इदम्‌ ) यह [ मत ] ( अयुक्तम्‌ ) ठीक 
नहीं है [क्योंकि ] ( त्रिक्षणातस्थायिनः ) तीन क्षण रहने वाले ( अन्त्यस्य ) 
अन्तिम शब्द का ( द्वितीयक्षणमात्रानुगामिना ) केवल द्वितीय क्षण में साध्र 
रहने वाले [. अर्थात्‌ ] ( तृतीयक्षणे ) तृतीय [ अन्तिम शब्द के विनाश ] 
क्षण में ( असता ) अविद्यमान ( उपान्त्येन ) उपान्त्य शब्द के द्वारा ( अन्त्य- 
“आाशजननासम्भवात्‌ ) अन्तिम शब्द का नाश संभव नहीं हो सकता है| 
( तस्मांत्‌ ) इसलिये ( उप्ान्त्यनाशात्‌-एव ) [ उपान्त्य से न होकर ] उपान्त्य 
शब्द के नाश से ही ( अन्त्यनाशः ) अन्तिम शब्द का नाश हुआ करतो है । 


- उत्पत्ति के विचार से शब्द को तीन प्रकार का माना गया है (१) संयोगज 
(२ ) विमागज और (३) शब्दुज । आद्य [ प्रथम ] शब्द के संयोग से अथवा 
विभाग से उत्पन्न हुआ करता है। [ इसका वर्णन ऊपर किया ही जा चुका 
है। ] किन्तु मध्य-शब्दों की सन्तति तथा अन्तिम शब्द [ जिसे हम श्रोत्र द्वारा 
सुना करते हैं ] शब्द से ही उत्पन्न हुआ करते हे । अतएव इनको 'शब्दज? 
कहा जाता है । 


तकैमाषाकार ने शब्द को त्रिक्षणावस्थायी कहा है । उनके अनुसार जैसे 
कर्म और ज्ञान [ बुद्धि ] त्रिक्षणावस्थायी हैं, उसी प्रकार शब्द” मी तीन क्षण 
ठहरने बाळा है। अभिप्राय यह है कि प्रयमक्षण में शब्द उर्सन्न होता दै, 
द्वितीयक्षण में वह स्थित रहा करता है तृतीय क्षण में उसका विनाश हो जाया 
करता है। “शब्द? गुग है और गुण का नाश दो प्रकार से हुआ करता है। 
(.१) आश्रय के नाश से अथवा ( २) विरोधी गुण की उत्पत्ति से | शब्द 
का आश्रय तो आकाश है और वह नित्य है। अतः उसका नाश होना संमव 
ही नहीं है। अतएव प्रथम प्रकार से तो शब्द का नाश हो हौ नहीं सकता 
है। ऐसी स्थिति में “शब्द? के नाश की प्रक्रिया क्या है! इसी को तकमाषा- 
कार बतलाते हैं :-- 


भेरी आदि के स्थढों से मनुष्य के कान तक जिस शब्द-सन्तति के प्रवा- 
हित होने की बात कही जा चुकी है उसमें तीन प्रकार के शब्द होते हैं (१) 
आद्य (२) मध्यम और (२) अन्तिम | जो मेरी के बजने पर सर्वप्रथम 
उत्पन्न होता है वह आद्य शब्द! है। प्रथम तयां अन्तिम शब्द के बीच के 
शब्द--'मध्यम'-शब्द कहे जाते है । भोत्र में उत्पन्न तथा भोत्र द्वारा उना जान 
वाळा शब्द “अन्तिम-शब्दः कहलाता हे । इन तीनों प्रकार के शब्दों क 
प्रथम तथा मध्यम शब्दों का नाश उनके कार्यभूत? शब्दों से हुआ करता है | 
कहने का अभिप्राय यह है कि प्रथम अथवा आद्य शब्द का नाश उससे 
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उत्पन्न होने वाले द्वितीय-शब्द से, द्वितीय-शब्द का नाश उससे उत्पन्न होने 
- बाले तृतीयशब्द से होता है। इसी माँति पूर्व-पूर्व शन्द्र का उत्तर-उत्तर शन 
रे नाश हुआ करता दै | 


` अन्त्य अथवा अन्तिम शब्द का नाश उसके “कारणभूत शब्द्‌ से | 
, करता है । [ क्योंकि अन्तिम शब्द का तो कोई कार्यभूत शब्द होता ही नहीं 
है। अतः उसका नाश उसके कार्यभूत शब्द के द्वारा होना संभव ही नहीं | 
है । ].यहृ कारणभूत शब्द अन्त्य शब्द के अव्यवहित पूर्व के क्षण में उत्पन 
होने से समीपवत्तो होने के कारण “उपान्त्य” कहा जाता है । अन्तिम प्रद 
के नाश के सम्बन्ध में दो मत हैं-( १) किन्हीं के. मत में अन्तिम गक ' 
का उपान्त्य शब्द से नाश होता है और उपान्त्य का अन्तिम शब्द से | इन 
अन्त्य और उपान्त्य शब्दों में सुन्द-उपसुन्द जैसा विरोध है | अतः जिस माति 
सुन्द और उपसुन्द नाम के राक्षस परस्पर विरोधी होने से आपस में लड़का | 
` एक साथ हो नष्ट हो गये थे उस ही भाँति अन्त्य और उपान्त्य. शब्द मी | 
परस्पर-विरोधी अथवा एक दूसरे के विनाशक होने से एक साथ ही नष्ट हो ' 
जाया करते हैं। किन्तु तर्कमाषाकार को अन्त्य और उपान्त्य शब्दों का उपयुक्त | 
' नास्यनाशकभाव अभिमत नहीं है | उनका कथन है कि-- 


शब्द क्षणत्रयावस्थायी हे । उपान्त्यशब्द की उत्पत्ति प्रथमक्षण में होती . 
है और द्वितीयक्षण में उसकी स्थिति रहा करती है । उपान्त्य शब्द का यह | 
द्वितीयक्षण ही अन्त्य शब्द का प्रथमक्षण है और इसी क्षण में अन्स शब्द की | 

“उत्पत्ति हुआ करती हे । फिर ज्र तृतीयक्षण में उपान्त्य शब्दं का विनाश : 
होता है तब यह क्षण अन्त्य शब्द की स्थिति का क्षण हुआ करता है । इत 
तृतीयक्षण के पश्चात्‌ उपान्त्य-शब्द विद्यमान.ही नहीं रहा करता दै । ऐसी 

` स्थति में वह आगामी क्षण में अन्तिम [ अन्त्य ] शब्द का नाशक कैसे हो 
सकता है १ अतः उपान्त्य शब्द से अन्त्य शब्द का नाश नहीं होता है| 


„अतएव (२) तकमाषाकार अपने मत की पुष्टि करते हुये कहते हँ 

तस्माडुपान्त्यनाशादेव अन्त्यनादा इति” अर्थात्‌ तृतीयक्षण में होनेवाले 
उपान्त्य-शब्द के नाश से अन्त्य अथवा अन्तिम शब्द का नाश हुआ करता | 
है । क्योंकि उपान्त्य-शब्द का नाश तो अन्तिम शब्द के द्वितीयक्षण में उसब 
होने के पश्चात्‌ तृतीयक्षण में मी विद्यमान रहा करता है। E 


मीमांसा-दर्शन में शब्द को नित्य माना गया है । इस मत के खण्डन के री 


लिये अन्यकार ने न्यायमत कौ दृष्टि से 'शब्द? के अनित्यत्व अथवा विनाशिल 
को इस प्रकार.सिद्ध किया है ;-- विक ल 
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` शब्दे के अनित्यत्व की सिद्धि-- 


विनाशित्वद्न शव्दस्यानुमानात्‌। दथा हि, अनित्यः शब्दःसामान्य- | 
बत्वे सत्यरमदादिवाह्लेन्द्रियम्राह्मत्वाद्‌ घटवदिति। शब्दस्यानित्यती 
साध्यम्‌ । अनित्यत्व्च विनाशावच्छिन्नस्वरूपत्वं, न तु विनाशावच्छिन्न- 
-सत्तयोगित्वं, प्रागभावे सत्ताहदीनेऽनित्यत्वाभाबम्रसङ्गात्‌। सामान्यवत्वे 
सत्यस्मदादिवाह्यद्रयग्राह्मत्व॑ दतः । इन्द्रियप्राह्म॑त्वादित्युच्यमाने 
आत्मनि व्यभिचारः स्यादत उक्त व्मह्येति । एवसपि तेनैव योगिवाहो- 
न्द्रियेण आह्ये परमाण्वादौ व्यभिचारः स्यादतो योगिनिसार्थसुक्तः 
सस्मदादीति । र 


(च ) और ( शब्दस्य) शब्द का ( विनाशित्वम्‌ ) विनाशित्व अथवा .. 
` अनित्यख तो ( अनुमानात्‌) अनुमान से [ सिद्ध होता ] है। (तथा हि) : 
जैसे कि--( शब्दः अनित्यः) “शब्द अनित्य है? [यह प्रतिज्ञा है।] ` 
( सामान्यवच्वे सति ) सामान्य से युक्त होकर ( अस्मदादिवाह्येन्दरिय्राह्मत्ात ) 
हमारी वाह्म-इन्द्रियों द्वारा ग्राह्य होने से [ यह हेतु है। ], ( घटवत्‌-इति ) : 
घट के समान [ यह उदाहरण है । ]। [ जैसे “घटत्व? सामान्य से युक्त होने . 
के कारण “घट? सामान्यवान? है तथा हमारी जाल्य-इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म है तथा 
अनित्य है, उसी प्रकार 'शब्दत्व? सामान्य से युक्त होने के कारण-शब्दः भी 
- “सामान्यवान्‌? है तथा हमारी बाह्म-इन्द्रिय श्रोत्र द्वारा गृहीत होने के कारण 
अनित्य है । ] यहाँ ( शाब्दस्य-अनित्यत्वं साध्यम्‌) शब्द [रूप पक्ष ] में 
अनित्यत्व साध्य है । ( च ) और ( अनित्यम्‌ ) अनित्यत्व [ का लक्षण हे | 
( विनाशावच्छिन्नस्वरूपत्वम्‌ ) नाशवान्‌ स्त्ररुपवाला होना अर्थात्‌ जिसके : 
«स्वरूप का विनाश हो; ( विनाझावच्छिन्नसत्तायोगित्वं न ) विनाशावच्छिन्न- ` 
सत्तायोगित्व [ अर्थात्‌ बिनाश से युक्त सत्तावाला होना ] को [ अनित्यत्वका 
लक्षण ] नहीं [ कहा जा सकता है | ] [ “विनाशा३च्छिन्रसत्तायोित्व' को ही 
' यदि अनित्यस्य कहा जायगा तो ] ( सत्ताहीने ) सत्ता [ जाति ] से रहित 
 . ( प्रागभावे ) प्रागमाव में ( अनित्यत्वामावप्रसज्ञात्‌ ) अनित्यल का प्रभाव 
प्रात होने से [ कहने का तात्पर्य यह है कि यदि विनाश से अबच्छिन और 
सत्ता से युक्त होने को हो 'अनित्यत्व' कहा डायगा तो ग्रागमाव का 
अनित्यत्व न बन सकेगा क्योंकि 'प्रागमाव” विनाश से अवण्छिन तो है किन्त 
सत्ता (जाति) से युक्त नहीं दै । अतः “विनाशावच्छिन्न स्वर्पत्व” को ही 
अनित्यत्व अथवा विनाझित्व मान लेने पर प्रागमाग का अनित्यत्व दिह ही 
रहेगा। ]। ( सामान्यवत्त्वे सति) सामान्ययुक्त होकर ( अस्मदादिषाह्मेल्धि- 
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यग्राह्मत्मम्‌ ) हम जैसे पुरुषों की बाह्य इन्द्रिय द्वारा ग्राह्मत्व [ होने से 
` (हेतुः) देउ [ शब्द के अनित्यत्व की सिद्धि में दिया गया ] है।[ | 
इसका पदङत्य दिखलाते हे --] (इन्द्रियम्राह्मत्वात्‌) केवल “इन्द्रियग्र लात्‌ | 
( इतिउच्यमाने ) इतना ही कहे जाने पर ( आत्मनि ) आमा [के पर 
रूप अन्तःइन्ट्रिय से ग्रहण किये जाने योग्य होने से उस ( आमा) मर 
भी अनित्यत्व की उपस्थिति हो जाती। किन्तु आत्मा? तो नित्य है, अतः" 
उस ] में ( व्यभिचारः) [ इस हेतु का ] व्यभिचार (स्यात्‌) हो जाता, 
( अतः ) इसलिये ( बाह्य-इति ) “ब्रह्मः [ पद ] (उक्तम्‌) कहा गया है | 
(एवं- अपि ) इतना [ “बाह्मन्द्रियम्राह्मत्वात?? हेतु ] होने पर भौ.(तेन-रव) ' 
उस ही ( योगिबाह्येन्द्रियेण ) योगी की वाह्म-इन्द्रिय [ चक्षु ] से (आह्ये) 
आह्य ( परमाणु-आदौ ) परमाणु आदि में [ “बाह्नन्द्रियग्राह्मत्व होने पर मी 
विनाशित्व न होने से | ( व्यमिचारः ) व्यभिचार ( स्यात्‌ ) होगा, ( अतः) 
अतः ( योगिनिरासार्थम ) योगी [ की वाह्य-इन्द्रिय | के निराकरण के हिये | 
( अस्मदादि-इति ) 'अस्मदादिः [ की बाह्म-इन्द्रिय से आह्य ] यह (उत्तम) 
कहा गया है। ड 
कि पुनः योगिसद्भावे प्रमाणम्‌ ? 
उच्यते | परमाणबः कस्यचित्‌ प्रत्यक्षाः प्रमेयस्वाद्‌ घटवदिति। | 
तथापि सामान्यादिना व्यभिचारोऽत उक्तं सामान्यवत्त्वे सतीतिं। _ 
सामान्यादित्रयस्य निःसामान्यत्त्रात्‌ । | 


[ प्रइन-- ] (पुनः ) फिर ( योगिसद्भावे ) योगी की सत्ता होने में | 
(कि प्रमागम्‌ ) क्या प्रमाण हे ! | 
[ उत्तर-- ] ( उच्यते ) कहते हैं। [ योगी की सत्ता होने में यह 
अनुमान ही प्रमाण है--] ( परमागत्रः ) परमाणु ( कस्यचित्‌ ) किसी के 
( प्रत्यक्षाः ) प्रत्यक्ष होते हैं [ यह प्रतिज्ञा है], ( प्रमेयस्वात्‌ ) प्रमेय होने से 
[ यह हेतु है । ], ( घटवत-इति ) घट के समान [ यह उदाहरण ह।]। 
( तयापि ) फिर [ अस्मदादि तराहयेन्द्रियग्राह्मत्व को विनाशित्व का साधक ख 
मानने पर ] भौ ( सामान्यादिना ) सामान्य आदि [ के अस्मदादि के बाँ | 
इन्द्रिय द्वारा ग्राह्य होने पर भी नित्य होने ] में ( व्यमिचारः) व्यभिचार 
होगा। ( अतः ) इसीलिये ( “सामान्यबत्वेसति-इति ) 'समान्यबत्वे सति य _ 
[विशेषण पद ] ( उक्तम्‌) कहा गया हे । ( सामान्यादित्रयस्य ) सामास 
आदि तीन [सामान्य, विशेष और समवाय] के ( निःसामान्यत्वात्‌ ) सामा 


[गृहि हे रहित सतस, [मामाने 
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हे हद 
हमारे जैसे पुरुषों के बाह्य-इन्द्रिय द्वारा आह्य होते हुये होने पर मी अनित्यत्व 
अथवा विनाशित्व प्राप्त नहीं होगा । अतः व्यभिचार नहीं होगा । ] । 

इस बिवेचन में पहले “अनित्यत्व? के स्वरूप को स्पष्ट किया गया है 
कुछ लोगों के अनुसार “ विनांशावच्छिन्नसत्तायोगित्वम्‌ अनित्यत्वम? अर्थात्‌ 
नाश को प्रास होने वाढी सत्ता युक्त होना ही “अनित्यत्वः है अथवा जिसमें 
नाशवान्‌ सचा ( जाति ) रहा करती है उस पदार्थ को 'अनित्य' कहा जाता 
है | किन्तु अंनित्यत्व का यह ढक्षणू 'प्रागमाव” में नहीं घट सकता है । 
[ बर्ठ॒ की उत्पत्ति से पूर्व जो उसका अभाव हुआ करता है, उस ही का नाम 
“प्रागमाव? है । ] । वस्तु की उत्पत्ति हो जाने पर वह [ प्रागभाव ] नहीं रहा 
करता है । अतः “प्रागमाव' अनित्य.हे । किरु 'अनित्यत्वः का उक्त लक्षण, 
इसमें नहीं घटता है क्योंकि 'प्रागभाव? में सत्ता नामक जाति को नहीं माना 
गया है । न्याय; वशेषिक के अनुसार सत्ता तो केवल द्रव्य, गुण तथा कर्म में 
ही रहा करती है । प्रागभाव’ तो द्रव्य, गुण तथा कम में से कुछ नहीं हे। 
अतः “विनाद्यावच्छिन्नसत्तायोगित्वम?? अनित्यत्व का यह ढक्षण 'प्रगमाव' में 
नहीं घटता है। अतः “विनाशादस्छिन्नस्वरूपत्व” [ विनाश से युक्त स्वरूप 
होना ] ही 'अनित्यत्वः का लक्षण मानना उचित है | जिसका स्वरूप नष्ट हो 
जाया करता है वही 'अनित्य' कहलाता है । “प्रागभाव? के .स्वरूप कामी 
विनाश हो जाया करता है | अतः विनाशित्व अथवा अनित्यत्व का यह लक्षण 
“प्रागभाव? में टीकरूप से घट जायगा । 


~ 


“शब्द की अनित्यता? को सिद्ध करने के ल्यि “सामान्यवत्वे सति) अस्मः 
दादिबालेन्द्रियग्राह्यत्वात” हेतु दिया गया है । इस हेतु में प्रत्येक पद की क्या 
उपयोगिता है १ इसका स्पष्टीकरण भी तर्कमाषाकार द्वारां कर दिया गया है। 
इस भाँति हेतु के निर्दोष होने से उसके द्वारा अनुमान प्रमाण से चन्द्‌ में 
अनित्यत्व की सिद्धि की गयी है | , अतः मीमांसकों द्वारा. मान्य गन्दा 
का सिद्धान्त स्वयं ही समाप्त हो गया है | 


0000] ती 
(१६) अर्थप्रकाशो बुद्धिः । नित्याऽनित्या च। ऐसी बुद्धिनित्या, 
अन्यदीया त्वनित्या । आप प bn 
( अर्थप्रकाशः ) अर्थ का प्रकाश [ शन ]( बुद्धि) उ? ) 
दो प्रकार होते हैं-] ( नित्याऽनित्या च) (१) नित्य और (:२ ) अनित्य 
(ऐसी) इंइबर की (बुद्धि) बुद्धि [ डान ] (नित्या) ति (अन्यदीः दीया). 
अनयं [ मनुष्य आदि ] की (वु) तो (अनिता) अनिल र | 
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न्याय तथा वैशेषिक के अनुसार शान" तथा बुद्धि" शब्द समानार्थक 
जैसा कि न्याय के “बुद्धिदपलब्धिज्ञानमित्यनर्थान्तरम्‌” न्यायसूत्र के 
ईस सूत्र से स्पष्ट ही है । यह बुद्धि [ ज्ञान ] आत्मा का गुण है। आत्मा को 
ही अन्तः इन्द्रिय मन? तथा घक्षुरारि वाह्म-इन्द्रियों द्वारा “अर्थ! का प्रकाश 
अथवा ज्ञान हुआ करता है | इसी कारण “अर्थप्रकाशो बुद्धिः” यह बुद्धि का, 
लक्षण किया गया है। - 1 १ | 

बैरोषिक-दर्शन में न्याय-दशंन के प्रमाण आदि पदार्थों का अन्तर्भात् 
इस “बुद्धि! पदार्थ के अन्तर्गत किया गया है । वैरोषिक के प्रशस्तपाद-भाध्य , 
में सर्वप्रथम “बुडि? के दो भेद किये गये हैं--(?) विद्या और (:) अबिद्या। | 
तदनन्तर अविद्या के चार भेद किये गये हैं (-१) संशय ( २ ) विपर्यय (३) ` 
अनध्यवसाय, और (४) स्वप्न [“तस्याः अनेकविधत्वेऽपि समासतो द्वे विद्ये। 
विद्या चाविद्या चेति । तत्राविद्या 'चदुर्विधा, संशय-विपर्यय-अनध्ययवसायस्वप्नः 
लक्षणा? प्रशस्तपादभाष्य ॥ ] | संदाय तथा अनध्यवसाय को प्रथक्‌ प्रथक्‌ म ना 
हे । “स्थाणुर्वा पुरुषो वा” इस प्रकार के उभयकोटिकज्ञान को संशय” कहा गया | 
है तथा ““्यासङ्गादनथित्वाद्वा किमित्यालोर्चनमात्रं अनध्यवसायः' यह 'अनध्य- 
वसाय? का लक्षण किया गया है। “स्वप्न के भी तीन भेद किये गये हैं :-- 


“तत्तु त्रिविधम्‌ (१) संस्कारपाउवात्‌ (२) धातुदोषात्‌ (२) अदृष्टाच्च |? 


अर्थात्‌ कारणभेद से स्वप्न के भी तीन भेद हो जाते हैं । (१) संस्कारों की | 
प्रवडता के कारण (२) धातुरोप्र के कारण (२) अद्दष्टवश । साधारणतया मनुष्य | 
उसि बात का अधिक ध्यान किया करता है अथवा सोचा करता है अथवा जिसको 
देखने से मन पर प्रवळ संस्कार पड़ा करता है, उसी वस्तु को बह स्वप्न में देखा 
करता है । इस प्रकार के स्वप्न 'संस्कार-पाटव? के कारण दृष्टिगोचर हुआ करते 
है । "धातु? शब्द से आयुर्वेद में “वात”, पित्त और “कफ? को माना गया 
है | बातप्रकृति अथवा वातदूषित व्यक्ति को प्रायः आकाश में उड़ने के खन 
दिखलाई पड़ा करते हैं | पित्तप्रकृति अथवा पित्तदूषित व्यक्ति अग्नि के स्वप्नतया 
कफ़प्रकृति अथवा कफदूषित व्यक्ति जल के स्वप्न देखा करता है । यह सभी . 
“धाठुरोषात्‌ सम्बन्धी खप्नों के उदाहरण हैं । कभी-कभी पुरुष इस प्रकार के | 
स्वप्नों को भी देखा करता है कि जिनको उसने अपने जीवन में कभी देखा ही | 
न था--इस प्रकार के खप्न 'अदृश्वशात? दिखलाई पड़ा करते हैं । टु 
बुद्धि के दो भेद माने गये हैं (१) नित्य ( २) अनित्य । ईइवर की बदि 
नित्य है उसका जन्म तथा बिनाश नहों होता । वह एक तथा सर्वविधर्क | 
इआ करतो है.) जीव [प्राणी] को जडिजरतिम ढुआ-बसतीहैन000 २. 
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(१५) सुख (१८) दुःख (१९) इच्छा (२०) 2 और (२१) अयत्ननिरूपण- 


(१७) प्रीतिः सुखम्‌ । तच्च सबोत्मनानुकूळवेदनीयम.। 


(१८) पोडा दुःखम्‌ । तच्च सवोत्मनां प्रतिकूढवेदनीयम्‌ । ० 
(१९) राग इच्छा | : .. - 3५ जोष). ह 
-(२०) क्रोधो द्वेषः । 
(२१) उत्साह: प्रयत्न । | 
__ बुद्ध्यादयः षट्‌ सानसप्रत्यक्षाः। ` 5 
"( प्रीतिः ) प्रीति अथवा आनन्द का ही नाम ( सुखम्‌) सुख है । (च) 


` और (तत्‌) वह ( सर्वात्मनामनुकूलवेदनीयम्‌ ) सम्पूर्ण आत्माओं द्वारा 
` अनुकूल रूप में. अनुभव किये जाने योग्य है । 


[ सुख ही एक ऐसा विशिष्ट गुण है कि जिसे समी ढोग अनुकूल मानते 
हैँ तथा जिसकी सभी कामना भी किया करते हे । न्याय तथा वैशेषिक की 
इष्टि से यह ( सुख ) आत्मा का एक विशेषशुण है ]। 

( पीडा ) पीडा का ही नाम (.दुःखम्‌ ) दुःख है । (व) और ( तत्‌) 
वह ( सर्वामनाम्‌ ) समी आत्माओं द्वारा (प्रतिकूलवेदनीयम्‌ ) प्रतिकूल रूप 
में अनुभव किये जाने योग्य है। . Mrs | 

[ दुःख? सभी प्राणियों को प्रतिकूल रूप में ही प्रतीत हुआ करता है 
तथा सभी के लिये वह त्याज्य भी होता है |। दै 

(रागः ) राग का ही नाम (इच्छा ) इच्छा हैः। [ कामना अमिलाषा, 
खालसा, स्प्रहा आदि उसी के पर्यायवाची हैं । इसके भी दो भेद हैं (१) नित्य 
(२) अनित्य । ईश्‍वर की इच्छा नित्य होती है तथा वह एक और सर्वविषयक 
हुआ करती है । जीव की. इच्छाः अनित्य हुआ करती है ]। . 

(क्रोधः) क्रोध का ही नाम (द्वेषः) देष [ यह भी जीवात्मा का 
विशेष शुग है ]। | | £ 

. ( उत्साहः ) उत्साह को ( प्रयत्नः ) प्रयत्न कहां गया हे [ उसके भी दो 
मेद हैं (१) नित्य (२) अनित्य | इसर का प्रयत्न नित्य है तया वह एक और 
सर्वविषयक है । अनित्य-प्रयत्न तीन प्रकार का होता है (१) मरति (९) निचि 
तथा (३) जीवनयोनि । इनमें से रततः का उदय “रागः से) “निति का 
उदय 'दवेषः से तथा जीवनयोनि का उदय अदष्ट अथवा प्रारवकम से होता 
है! इनमें से प्रथम दो प्रयत्न जाग्रतं अवस्था में हो होते हैं और वह भी 


| ` . कमी-कमी । किन्तु तृतीय अल निरन्तर होता रहा करता हे.) प्रारन्ध कमें दप 
के भोग की समाति होने तक इस प्रयत्न की धारा घलतीरहां करती ]॥ | 
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( बुड्धयादयः ) बुद्धि आदि ( षट्‌) छै [ (१) बुढि (२) सुख (३) डु 
(४) इच्छा (५) द्वेष तथा (६) प्रयत्न ] ( मानसम्र्यक्षाः ) मानस प्रस 
[के विषय ] हैं अर्थात्‌ इन ६-का मानस-मत्यक्ष होता है। . . 

[ये बुद्धि (ज्ञान) आदि ६ गुण आत्मा के हैं। आत्मा में ये बुद्धि आरि 
गुण समवाय-सम्बन्ध से रहा करते हें । मन तथा आत्मा का संयोग-सम्बन 
होता है । अतः संयुक्तसमवाय-सन्निकर्ष के द्वारा बुद्धि आदि ६ रुणो का 
प्रत्यक्ष 'मन' नामक इन्द्रिय के द्वारा हुआ करता है । इसी कारण इन द गु 
को मानसप्रत्यक्ष वाला कहा गया है ] | 

(२२ ) धर्मे तथा (२३) अधमे का निरूपण-- 

(२२-२३) धर्मौधर्मों सुखदुःखयोरसाधारणकारणे। तो चाम़रत्य: 

क्षावप्यागमगम्याबनुमानगस्यो च। तथा हि देवदत्तस्य शरीरादिकं 
देवदत्तविशेषगुणजन्यं कायैत्वे सति देवदत्तस्य भोगहेतुत्वात्‌ । देवदत्त 
प्रयत्नजन्यवस्तुवत्‌ । यश्च शरीरादिजनक आत्मविशेषगुणः स एव 
धर्मोष्घमंद्च । प्रयत्नादीनां शरीराद्यजनकत्वादिति । 


[ आत्मां के ] ( सुखदुःखयोः ) सुख तथा दुःख के ( असाधारणकारणे) 
असाघारण-कारण ( घर्माधमौँ ) धर्म तथा अधमं कहलाते हें । ( च ) और । 
(तौ) वे दोनों ( अप्रत्यक्षौ अपि ) प्रत्यक्ष न होने पर भी ( आगमगम्यौ) | 
आगम [ प्रमाण ] द्वारा समझे जानेयोग्य होते हैं ( च ) और (अनुमानगम्यौ) | 
अनुमानःप्रमाण द्वारा सिद्ध किये जाने योग्य होते हैं । (तथा हि) जैसे कि 
[ अनुमान का प्रयोग यह हो सकता है ] ( देवदत्तस्य ) देवदत्त के ( शरीरा | 
दिकम्‌ ) शरीर आदि ( देवदत्तविरेषणुणजन्यम्‌ ) देवदत्त के विशेषगुणो [धर्माः । 
घमं ] से जन्य [ उत्पन्न होने योग्य ] हैं [ प्रतिज्ञा ] ( कार्यत्वे सति ) कार्यं 
होते हुये ( देवदत्तय ) देवदत्त के ( मोगहेतुखात्‌ ) भोग [ सुख-दुःख कें | 
साक्षात्कार | के हेतु | साधन ] होने से [ हेतु? है ], ( देवदत्प्रयत्नबन्यः | 
वस्तुवत्‌ ) देवदत्त के प्रयत्न से उत्पन्न होने वाळे घट-पट आदि वस्तु के समाग : 
[ उदाहरण ]। ( च ) और जो ( शरीरादिजनकः ) शरीर आदि का जनक 
[ उत्पादक | ( आत्मविशेषशुणः ) आत्मा का विशेषगुण है (स एव) बही 
( धर्मोधमः ) घमं शौर अधमं है. । [ उनसे भिन्न ] ( प्रयलादीनाम्‌ ) अरणं 
आदि [ गुणों के | ( शरीरादि-अजनकत्वात्‌-इति ) शरीर आदि के जनक गे _ 
होने से। SR अमन पलक, शिन 

“धम तया अधमं दोनों ही अतीरद्रिय हैं। मन द्वारा मी उनका त 
किया जाना सम्भव नहीं है। अनमान दारा ही उज [धम और अधमे] १ 
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ज्ञान हमें प्रास होता है । अनुमान का प्रयोग यह है--“देवदत्त के शरीर 
आदि आमा के विदेषगुणों से जन्यं होते हें” यह साध्य है । 'कार्य होते हुये 
देवदत्त की आत्मा के सुख-दुःख रूप भोग के साधन होने से? यह हेतु दे. 
[ इस हेठ में यदि “कायंत्वेसति” इतना भाग न रखा गया होता तो इस 
हेतु को आमा में ही व्यमिचार हो जाता क्योंकि “आमा” भी भोग का साधन 
( समावायी-कारण ) हे । इस हेतु में देवदत्त पद केवल उपचार की दृष्टि से 
रखा गया है क्योंकि जो शरीर आदि जिसके भोग का साधन हुआ करता है 
` बह उसके ही विशेष गुण से : जन्य हुआ करता हे । इस अनुमान द्वारा केवल 
यह ही सिद्ध होता है कि शरीर आदि आत्मा के विशेषगुण से जन्य अथवा 
- उत्पन्न हुआ करते हैं। वैसे प्रयत्न आदि भी आत्मा के विशेषगुण हैं किन्तु 
ये विशेषगुण शरीर आदि के . जनक नहीं हुआ करते हैं क्योंकि किसी भी 
. शरीर की उत्पत्ति से पूव किसी भी आत्मा के प्रयत्न आदि का होना संभव 

नहीं दै । इस भाँति परिशेषानुमान द्वारा घर्म-अघर्म की सिद्धि हो जाती दै । 
` इसके अतिरिक्त इन [ धर्म अधमं ] के होने में आगम-प्रमाण मी है | 

(२४ ) संस्कार-" ३ न 

(२४ ) संस्कारव्यवहारा5साधारण कारणं संस्कार: । 

„ संस्कारस्रिविधो वेगो भावना स्थितिस्थापकरच। तत्र वेगः 
पृथिव्यादि'चतुष्ट्यमनोवृत्तिः । स च क्रियाहेतुः । भावनाख्यस्तु संस्कार 
आत्ममात्रदृत्तिरनुभबजन्यः स्मृतिद्देतुः। स चोद्बुद्ध एव स्मृति जनयति । 
उद्दोधश्च सहकारिछाभः । सहकारिणश्च संस्कारस्य सहृशद्शनाद्यः। 
तथा चोक्तस्‌-- 

“सादृ इयाषृष्टचिन्ताद्याः स्मृतिबीजस्य बोधकाः |” 

इति । स्थितिस्थापकस्तु स्पशेवद्‌द्रव्यविद्देषवृत्तिः । अन्यथामूतस्य 
स्वाश्रयस्य धनुरादेः पुनस्तादवस्थ्यापादकः। एते च बुद्धयादयोञ्धमोन्ता- 
भावना च आत्सविशेषगुणाः । 

गुणा उक्ताः । 

( संस्कारव्यवद्ारासाधारणं कारंगम्‌ ) संस्कार सम्बन्धी व्यवहार का 
असाधारण कारण ( संस्कारः ) संस्कार है । ( संस्कारः ) संस्कार ( निविधः ) 
तीन प्रकार का है ( वेगः) (१) वेग ( माबना ) (२) भावना (च) 
| और ( स्थितिस्थापकः ) (३) स्यितिस्यापक | (तत्र ) उनमें से ( वेगः ) 
|; वेग ( एयिव्यादिचदुष्ट्यमनोदृत्तिः ) एयिवी आदि चार (प्रिवी) जल, तेज 
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और वायु ) तथा मन में रहा करता है। ('च) और (स ) वह (क्रिया | 
क्रिया का हेत होता है [ अर्थात्‌ वह ( वेग नामक संस्कार ) इन डरे 
९ क्रिया का जनक होता दै । ]। ( भावनाख्यः ) “भावना? नामक ( संस्कार, । | 
संस्कार (दु) तो ( आत्ममात्रवृत्तिः ) केवळ आत्मा में रहा करता है। 
( अनुमवजन्यः ) वह अनुभव से उत्पन्न होता है ( स्मृतिहेतुः ) तया सू | 
का हेतु होता है [ अर्थात्‌ स्मृति का उत्पादक होता है। ]। (च)औ. 
(सृ) वह ( उद्बुद्धः एव ) उद्बुद्ध होकर ही ( स्मृति जनयति ) स्मृति दरे 
उत्पन्न करता है [ अभिप्राय यह है कि वह जब उद्वुद्ध होता है तभी उल 
स्मृति का उदय होता है।]। (व) और (उद्दोधः ) [ संस्कार के]' 
उद्बुद्ध होने का अर्थ है (सहकारिछाभः ) सहकारिका का मास होना | (ब) 
और ( संस्कारस्य ) संस्कार के (सहकारिणः) सहकारी हैं--(सहशदशनादग) 
(सद्दशदर्शन आदि । ( तथा प्र ) जैसा कि ( उक्तम्‌ ) कहा मी गया दै;- 
४( साइच्यादृष्टचिन्ताद्याः ) साइश्य, अदृष्ट और चिन्ता आदि (सह 
बीजस्य ) स्मृति के बीज [ भूत संस्कार ] के ( बोधकाः ) उद्बोधक [ सहकारि] 
होते हें ।” 3 ८ 
[ कहने का तात्पय यह है कि पूर्वानुमव से जिस वस्तु का संसा 
उत्पन्न होकर आत्मा में स॒प्वत्‌ रहा करता .है, उस वस्तु के समान किला | 


अन्य वस्तु का जब दर्शन हुआ करता है तत्र इस समानद्द्ञनरूप सहकार | 
का सन्निधान ( समीपता ) प्राप्त होने से उक्त संस्कार से उस वस्तुओं | 
स्मृति हो जाया करती है । यदि अनुभव के पश्चात्‌ आत्मा में किसी संर 
की उत्पत्ति न हुआ करती तो पूर्वानुभूत वस्तु का स्मरण होना भी संभव नी न 
हो सकता था । अतः अनुभव से उत्पन्न भावना नामक संस्कार ही रम 
के जनक हुआ करते हैं। किन्तु ये स्मृति के उत्पादक तभी होंगे किक 
उद्वुद्ध होंगे। इन संस्कारों के उद्बद्ध होने में साइश, अदृष्ट आदि 
सहायक हुआ करते हैं | ] द 
( स्थितिस्थापकः तु) स्थितिस्थापक नामक संस्कार तो ( सश 
विशेषबृत्तिः ) स्पशेयुक्त दरव्यविशेषों में रहा करता है । और [ खींचने से धा 
जाने के कारण ] ( अन्यथाभूतस्य ) अन्यथाभूत ( स्वाशयस्य ) अपने 
[ भूत ] ( घनुरादेः ) धनुष आदि को (पुनः) फिर ( तादवस्थ्यापा 
पूवे अवस्था को प्रास कराने वाढा हुआ करता दै । [ अर्थात्‌ स्थिति 
नामक यह संस्कार धनुष आदि जिस आश्रय में रहा करता है वद. 
खींचने के कारण कुछ समय के छिये यदि किसी अन्य प्रकार की स्थिति 7 
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जाया करता है तो यह संस्कार उसे, उसकी पूर्वस्थिति में पुनः पहुँचा दिया 
करता है । ] 

(एते) ये ( बुद्धयादयवः अधर्मान्ता ) बुद्धि से लेकर अधर्म पर्यन्त ® 
[अर्थात्‌ (१) बुद्धि ( र्‌ ) सुख (२) दुःख (४) इच्छा (५ ) द्वेष 
(६) प्रयत्न (७) धमं और (८) अधमं--ये आठ] (च) और 

. ( मावना ) भावना [ नामक संस्कार ] (आत्मविशेषगुणः ) ये ९ आत्मा 
[ जीवात्मा ] के विशेषगुण हैं । हु टु 

इस प्रकार ( गुणाः) गुणों का ( उक्ताः) कथन किया गया 

[ अर्थात्‌ गुणों का निरूपणपूर्ण हुआ | ] 


ई चाल 


अब कर्मा का निरूपण प्रारम्भ होता है $--- 


कर्म-निरूपण-- 
कर्माणि 


कर्माणि उच्यन्ते। चढनात्मक॑ कर्म, गुण इव द्रव्यमात्रवृत्ति। 
अविसुद्वव्यपरिमाणेन मूतेत्वापरनास्ना सहेका्थेसमवेतं, विभागडवाय 
पूवेसंयोगनाशे सत्त्युत्तरदेशसंयोगद्देतुरच । तश्च उत्झेपण-अपक्षेपण- 
नमार पञ्चविधम्‌ । भ्रमणादयस्तुगमनम्रहणेनैव 
गृह्यन्त । 

अब ( कर्माणि ) कमों' का ( उच्यन्ते ) वर्णन करते हैं। (कर्म) कर्म 
( चळनात्मकम्‌ ) 'चळनात्मक अर्थात्‌ गतिरूप होता है। (गुण इव) 
[ वह ] गुण के समान (द्रव्यमात्रद्ृत्ति) केवल द्रव्य में ही रहा करता दै। बह 
 ( अविुदरव्यपरिमाणेन ) अविभु अर्थात्‌ बिभुमिन्न द्रव्य के परिमाण, 
| ( मूतंत्वापरनाम्ना ) जिसे भूतत्व’ इस दूसरे नाम से मी कहा जाता हे, 

सह ) के साथ ( एकार्थसमवेतम्‌) एक ही अर्थ में समवायसम्ब्र से. 
| रहता है। (च ) और ( विमागद्वारा ), विभाग के द्वारा (पूबंसंयोगनारेसवि) 
| पूवसंयोग का नाश हो जाने पर ( उत्तरदेशसंयोगहेतुः ) उत्तरदेश के साथ 
संयोग का हेतु होता है । ( च) और (तत्‌) वह (१) उत्क्षेपण [अपे 
| आश्रय द्रव्य को ऊपर की ओर ले जाने वाली क्रिया अर्थात्‌ ऊध्वगतिः 
रऐअपक्षेपण--[ नीचे की ओर के जाने वाळी क्रिया अथवा कम | 
\-आङञ्चन-[ संकुचित करने वाळी क्रिया--जैंसे हाथ आदि का यिंकोडना]. 
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४-प्रसारण-- [ फैलाने वाली क्रिया अथवा कर्म-फैलाना ] । | 
(५) गमन--[ साधारण प्रकार का गमन ] इन पाँच ( भेदात्‌) मेरो) 
° ( पञ्चविधम्‌ ) पाँच प्रकार का होता है।  (जमणादयः तु ) भ्रम या 
[ अ्रमण, रेचन, स्यन्दन, उष्वेचलन तथा तियग्गमन | का तो ( गमनग्रके 
एव ) गमन के ग्रहण में ही ( ग्ह्मन्ते ) ग्रहण हो जाता है अर्थात्‌ ये फू | 
कर्म तो 'गमन' में ही अन्तभूंत हो जाते हैं । | 


* कर्म का अर्थ है क्रिया अथव! गति अथवा चलना । “अविश कोह 
भूतत्व? नाम से कहा । मूर्त से यहाँ अभिप्राय है--परिच्छिन्न--परिम हे, 
युक्त । यह “कर्मश केवळ मूत-द्रव्यों में ही रहा करता हे । किन्तु आकार 
आदि, जो “परममहत्‌? परिमाण से युक्त हैं, में कम नहीं रहा करता है। 
“कर्म? किसी द्रव्य के पूवसंयोग को नष्ट कर उचरदेश के साथ संगेन 
कराने का हेतु.हुआ करता है । 


सामान्यम्‌ 


अनुवृत्तिप्रत्ययद तुः रामान्यम्‌। द्रव्या दित्रयशृत्ति, नित्यमेकमगे- 
कालुरातख। तचच द्विविधम्‌-परमपर्ध। परं सत्ता बहुविषयत्वात्‌। 
सा चानुदृत्तिप्रत्ययमात्रहेतुत्वात सामान्यमात्रम्‌ । अपरं द्रव्यखादि 
अल्पविषयत्वात्‌ । तच्च व्यावृत्तेरपि देतुत्वात सामान्यं सदू विशेष । | 
(अनुवृत्तिप्रत्ययदेतु;) अनुगतप्रतीति [ एकाकार प्रतीतिं) दस घट व्यक्ति | 

में होने वाली “अयं धटः, 'अयं घटः इस प्रकार की समानाकारक प्रतीत] 
का कारण ( सामान्यम्‌ ) सामान्य [जाति ] है। वह ( द्या द्रति) 
द्रव्य आदि तीन [ (१) द्रव्य (२) गुण (३) कर्म ] में रहने वाला ( निर्‌] 
नित्य ( एकम्‌ ) एक ( अनेकानुगतम्‌.) तथा अनेकों में समवेत रहती ह 
(च) और ( तत्‌ ) वह [ सामान्य अथवा जाति ] ( द्विविधम्‌, ) दो पकार 0 
होती हे (१) ( परम्‌) पर (२) (अपरम्‌) अपर । उनमें से (बहुवि | | 
अधिक विषय वाला [ व्यापक ] होने से (सत्ता) [ द्रव्य, ुग a 
तीनों में रहने वाढी ] “सत्ता? जाति ( परम्‌) “पर” सामान्य है । (ब) 
सा ) वह ( अनुदतिपरत्यममत्रदेतुस्वात्‌ ) अनुगत प्रतीति का ही देठ ह 
(सामान्यमात्रम्‌) केवल सामान्य ही है [विशेष कमी नहीं होता 
इसकी अपेक्षा अधिक देश में रहने वाळा अन्य कोई सामान्य र 
करता है ]। (द्रव्यल्रादि ) द्रव्यत्व आदि [ अन्य सामात्य उसकी | 
अव्पदेश में रहने वाळा होने से (अपरम्‌ ) 'अपर’ [ सामान्य ] है| 
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और (तत्‌) वह ( व्यावृत्तेः अपि हेतुत्वात्‌ ) व्यावृत्ति अर्थात्‌ भेदबुद्धि का 
मी कारण होने से ( सामान्यं सद्‌ ) सामान्य होते हुये भी ( विशेषः ) विशेष 
होते हैं [ अर्थात्‌ उन्हें सामान्य विशेष भी कहा जाता है ] | © 
हमको अनेक घटों में--/यह घड़ा है”, “यह घडा है? इस प्रकार की 
सामानाकारक प्रतीति हुआ करती है। इसी समानाकार अथवा एकाकार 
प्रतीति को “अनुद्ृत्तिप्रत्ययः कहा जाता है। इस प्रकार की प्रतीति का कारण 
“सामान्य” कहळाता है। कहने का अभिप्राय यह है कि--एक प्रकार के 
अनेक घट आदि में एक समानधम रहा करता है जिरुको 'सामान्य' अथवा 
“ज्ञातिः कहा जाता है--समानां भावः सामान्यम्‌? | इस सामान्य का लक्षण 
करते हुये तकंमाषाकार ने लिखा हे--“नित्यम्‌ , एकम्‌, अनेकानुगतं च ।” 
अर्थात्‌ सामान्य [ अथवा जाति ] नित्य होता है, एक होता है तथा अनेक 
आश्रयों में समवाय सम्बन्ध से रहा करता है | इसील्यि “न्यायमुक्ताबी' आदि 
में “सामान्य? का “नित्यत्वे सति अनेक समवेतत्वम्‌?? लक्षण किया गया है । 
सामान्य के उपर्युक्त लक्षण में यदि नित्यम्‌? पद न रखा गया होता तो 
संयोग? आदि में उक्त लक्षण की आतिठ्र्याति हो जाती क्योंकि संयोग भी एक 
होते हुये अनेक द्रव्यो में रहा करता है । उपयुक्त लक्षण में नित्यम्‌? पद रखने 


से उक्त दोष नहीं आता हे क्योंकि “संयोग? नित्य नहीं होता है, अनित्य 
ही होता है । 


इसी प्रकार यदि उपर्युक्त लक्षण में 'एकम्‌? पद न रखा गया होता तो 
बलीय-परमाणु के रूप आदि में उक्त लक्षण अतिव्यास हो जाता । क्योंकि जळीव 
परमाणु का रूप नित्य होता है तथा वह [ रूप ] जछीय-परमाणओं में समवाय- 
 सम्जन्ध से रहता मी है । 'एकम्‌? पद को लक्षण में रखने पर यह दोष नहीं 
| आता है क्योंकि जळीय-परमाण॒ओं का रूप तो मिन्न-मिन्न परमाणओं में प्रयक्‌ 
' एथक माना गया है--एक नहीं । 
इसी भाँति यदि “सामान्य? के उपयुक्त ळक्षण में “अनेकानुगतम्‌? इस पद 
| कोन रखा गया होता तो आकाश्च'के “परिमाण? आदि में उक्त लक्षण अतिव्याप्त 
` हो जाता । क्योंकि आकाश का परिमाण 'परममहत? परिमाण है-वह नित्य 
| तथा एक भी है । किन्तु 'अनेकानुगतम? पद रखने पर उक्त दोष नहीं आयेगा 
| क्योंकि आकाश तो एक है । अतः उसका परिमाण 'एक' में ही रहता हे. 
| भनेकानुगतः नहीं दै। ` ॒ 
| उपयुक्त लक्षण में अनुगत’ शब्द का अर्थं ‘समवेतः करना होता है । 
| यही ठीक मी है । यदि “अनुगत” शब्द का अर्थ “समवेतः न किया जाय तो 
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उच लक्षण “अत्यन्ताभाव” में अतिव्यास हो जायगा । क्योंकि न्याय | 
बैश्षेषिक दर्शनों के अनुसार “अत्यन्ताभाव? नित्य हुआ करता है। साब | 
५ वह एक होकर अनेकों में रहा भी करता है । किन्तु वह समवाय-समख हे | 
कहीं मी नहीं रहता है। वह तो स्वरूपसम्बन्ध से रहा करता हे | झह 
“अनुगत? पद का 'समवेत? अर्थ करना उचित तथा दोषरहित ही है। , 
“सामान्य? के उपयुक्त विवरण में यह भी बतलाया गया है कि "सामान | 
द्रन्य, गुण तथा कर्म में ही रहा करदा है । सामान्य, विशेष और समवाय | 
सामान्य नहीं रहा करता है क्योंकि 'सामान्य' की परिभाषा ही यह,है ह 
जो एक तथा नित्य दो और अनेकों में समवाय सम्बन्ध से रहता हो। 
सामान्य, विशेष और समवाय में तो कोई भी पदार्थं समवाय सम्बन्ध से नहीं 
रहा करता है । यद्यपि न्याय और वैशेषिक के अनुसार सामान्य, विशेष और 
समवाय तीनों ही. भावात्मक अर्थात्‌ "सत्‌? पदार्थ हैं किन्तु फिर मी उनमें | 


“सत्ता नामक जाति को नहीं माना जाता है। उन्हें तो स्वरूप से ही सत्‌ 
[ विद्यमान ] माना जाता है । अतः तकमाषाकार द्वारा लिखित सामान | 


[जाति ] सामान्य, विशेष और समवा्न में नहीं रहा करता हे । इसी काण 
उन्होंने 'सामान्य' की 'द्रव्यादित्रयवृत्ति' कहा है। | | 
इस सामान्य को 'पर' और “अपर? की इष्टि से दो प्रकार का माना ग्या 

है । अधिक देश में रहने बाला सामान्य “पर? कहलाता है तथा उसकी अपेक्ष | 
अल्प देश में रहने वाले सामान्य को 'अपर' कहा जाता है। अब हमझ | 
दोनों प्रकार के सामान्य को उदाहरण द्वारा स्पष्ट करते हैं :-- । 
दस घट व्यक्तियों में “अरं घर?, “अयं घट? इस प्रकार की अनुगत-प्रतीि १ 
अथवा एकाकार-प्रतीति हुआ करती है । इससे 'घट? में रइने वाले "घटल! 
सामान्य की सिद्धि होती है । परन्तु यह “घट? एक पार्थिव पदाथ है । अत; 
उसमें 'प्रथिवीत्व” सामान्य मी रहा करता है । इन 'घटत्वः और 'पथिवील 
सामान्यो में अन्तर केवळ यही है कि “घटत्व' सामान्य तो केवल घरों में ही र. 
करता है | किन्तु 'एथिवीत्व' सामान्य घटों के अतिरिक्त पट, मठ आदि अन्य स्म. 
पार्थिव पदार्थों में रहा करता हे । अतः 'पथिवोत्व? सामान्य, घटल! 2 
की अपेक्षा अधिक देश में रहने वाळा हुआ । अतएव (प्रथिवील' सामान 
“पर-सामान्य हुआ और घटत्व-सामान्य 'अपर-सामान्य' हुआ | इसी र 
थृयिवील' सामान्य भी 'द्रव्यत्ब सामान्य की अपेक्षा अल्पदेशदृत्त शेषे 
“अपर सामान्य है और 'द्रव्यत्व-सामान्य पर-सामान्य दै । क्योंकि परथिवी र. 
गणना नौ द्रव्यों में की गयी हे । अतः पृथिवी भी एक द्रव्य है। तया 
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सामान्य 
टृयिवी में द्रव्यत्व-सामान्य भी रहता है । इस, मॉति प्रथिवी में 'पुथिवीत्व- 
` सामान्य? और द्रब्यत्व“सामान्य दोनों ही विद्यमान है। किन्तु प्रथिवील' 
सामान्य तो केवळ एथिवी में ही रहा करता है और 'द्रव्यत्व” सामान्य प्रथिवी& 
के अतिरिक्त जळ, वायु, अभि आदि अन्य आठ द्रव्यो में मी रहा करता है। 
अतः बेह 'प्रथिवीत्व-सामान्य? की अपेक्षा अधिक देश में रहने वाळा होने के 
कारण “पर-सामान्य? हुआ तथा “परथिवीत्व? सामान्य, (द्रव्यत्वः सामान्य की 
अपेक्षा 'अपर-समान्य हुआ । 
प्रथिवी आदि द्रव्यो में रव्यत्व-सामान्य के अतिरिक्त 'सत्ता सामान्य? भी 
रहा करता है । क्योंकि प्रथिबी आदि समी द्रव्य 'सत हैं । अतः प्रथिवी आदि 
द्रव्यो मे 'सत्ता-सामान्य' मी माना जाता है | इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि 
द्रव्यो में 'द्रव्यत्व-सामान्य? तो रहता ही हे । साथ ही इनमें 'सत्ता-सामान्य' भी 
रहा करता दै । इससे यह स्पष्ट हो गया कि द्रव्यो में 'द्रव्यत्व-सामान्य' तथा 
'सत्ता-सामान्य? दो सामान्य रहा करते हैं । इन दोनों सामान्यों में 'द्रव्यत्व- 


सामान्य तो केवळ द्रव्यो में ही रहा करता है । किन्तु 'सत्ता-सामान्य' तो नौ . 


रव्यों के अतिरिक्त गुणों और कर्मा. मं,मी रहा करता हे । अतः 'सचा-सामान्य 
“द्रव्यत्व सामान्य’ की अपेक्षा पर सामान्य हुआ और (द्रव्यत्व सामान्य? 'सत्ता- 
सामान्य की अपेक्षा “अपर-सामान्य? हुआ | 


उपर्युक्त विवरण से यह स्पष्ट हो गया कि घट' में ( १ ) घटत्व सामान्य 
( २) प्रथिवीत्व सामान्य ( ३ ) द्रव्यत्व सामान्य और ( ४ ) सत्तासामान्य-- 
ये चार सामान्य रहा करते हैं। इन चारों में 'सत्तासामान्य' सबसे पर- 
सामान्य हैं और 'घटत्व-सामान्य' सबसे “अपर-सामान्य? है । मध्य में बिद्यमान 
धुथिवीत्व'-सामान्य और द्वव्यत्व-सामान्यः में आपेक्षिक “परत्व अथवा 
'“झपरत्व' रहा करता है। (ृयिवीत्व-सामान्य' “घटत्व'-सामान्य की अपेक्षा 
'पर-्सामान्य? है किन्तु 'दरव्यत्व-सामान्य? की अपेक्षा “अपरःसामान्य है । इसी 
मौति 'द्रव्यत्व-सामान्य? 'परथिवीत्व-सामान्य” की अपेक्षा “परसामान्यः है और 
'सत्ता-सामान्य' की अपेक्षा अल्पदेशवृत्ति बाला होने के कारण “अपरःसामान्य' 
है । किन्तु 'सत्ता-सामान्य' तो किसी की मी अपेक्षा अपर” नहीं है । इसी कारण 
“सत्ता? को 'पर-सामान्य' कहा गया है | सामान्य का कार्य है--अनुइृत्तिप्रत्यय 
अथवा एकाकारःप्रतीति को उतपन्न कराना । सचा तो सदैव “एकाकार प्रतीति? 
का ही कारण हुआ करती है । अतः उसे सदा “सामात्य? ही कहा जाता है। 

घरत्व आदि 'अपर-सामान्य? एकाकार'प्रतीति के तो कारण हुआ हो ह 
हैं, साथ ही वे मेद-बुडि के मी उत्पादक हुआ करते ई। घट्छ सामान्य दस 
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घट व्यक्तियों में 'अयं घटः “अय: घटः? इस प्रकार की एकाकार-बुद्धि को स्त 
करता है | इसी कारण “सामान्य? कहलाता है । किन्तु यही घटत्व पटत | 
धंट को पट से भिन्न करने वाळा भी होता है | घट पट से भिन्न क्यों हें ! इसीलि | 
कि 'घटत्व? घट में ही रहता है पट में नहीं | इसी प्रकार 'पटत्व? पर में ही 
रहता है, घट में नहीं । इससे यह सिद्ध हो जाता है घटत्व एकाकार प्रतीत | 
का तो कारण है हौ; साथ ही वह मेद-बुद्धि का भी जनक है। अतः क 
बह एकाकार-प्रतीति को उत्पन्न करता है तब उसे सामान्य” कहा जाता है। 
और जत्र वह मेद-बुद्धि का जनक होता है तब उसे “विशेष” कहा जाता है। 
'सत्तासामान्य' के अतिरिक्त शेष सभी सामान्य दोनों हौ. कार्य किया करते ' 
हैं। अतः दे “सामान्य? होते हुए “विशेष” भी कहलाते है--“सामान्यं सर्‌ 
विशेषाख्यामपि छमते” । किन्तु सचासामान्य' तो केवल 'अनुवृत्तिप्रत्यव' 
का ही कारण हुआ करता है । अतः केवळ 'अनुवृत्ति-प्रत्ययः का कारण होने 
से वह केवळ सामान्य ही है, विशेष नहीं--“सा तु अनुदृत्तेरेव हेतुतात्‌ 
सामान्यमेव? । 
बौद्धमतावळम्त्ी लोग सामान्य अथवा जाति को नहीं मानते हैं | नैयाविनने ! 

के अनुसार “सामान्य? नित्य है तथा अनेक-समवेत-धमं है-“नित्यस्वेसति अनेक | 
समवेतं सामान्यम्‌? | इसके अनुसार सामान्य “नित्य? ही होता है | करिन 
बौद्धजन तो क्षणमङ्गवादी हुआ करते हैं | उनके सिद्धान्तानुसार सव क्षणिक । 
सव कुछ क्षणिक ही हुआ करता है । अतः वे जाति जैसे नित्य पदार्थ को कगौ 
स्वीकार नहीं कर सकते हैं तथा सामान्य अथवा जाति का कार्य वे “अपोह | 
से चलाते हैं | अपोह का अर्थ 'अतदव्याबृत्तिः अथवा 'तद्चिन्नमिन्नल' है। 
उनकी इष्टि में अनेक घट व्यक्तियों में जो “अयं घट? “अये घटः? इस प्रकार 
की अनुगतप्रतीति हुआ करती है उसका कारण उनमें रहने वाला टल 
सामान्य नहीं है अपितु 'अतद्व्याडृतः' 'अघटव्याइृत? अथवा घटमिन्नमिनत 
हो है । अतत्‌ अर्थात्‌ अघर अथवा घर से भिन्न सारा विश्व, फिर उ 
[ उप समस्त विश्व से ] भिन्न “धर? ही हुआ । यह “अतदृव्याइृत्ति' अर्ष : 
'तदूमिन्नभिन्नत्वर ही अनेक घटो में अनुरत्प्रतीति अथवा एकाकार प्रतीत | 
का कारण है इसी को बौद्ध-दाशनिक 'अपोह? शब्द द्वारा कहते हैं। . 
उपयुक्त स्थिति में यह विचारणीय बात है कि नैयायिको की टिम 
एकाकार प्रतीति का कारण 'घटत्व-सामान्य' है तथा बौदों की इड मे ६. 
एकाकार प्रतीति का आधार 'अपोह? है। इन दोनों में नाम के अत्रे 
अतिरिक्त अन्य तालिक अन्तर क्या है ! इसके उतर में यह कहा बा रर 
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१) 
है कि नैयायिको का सामान्य? अन्य पदार्थों से भिन्न एक भावात्मक, नित्य 
पदार्थ है तथा बौद्धो का “अपोह? 'अन्योन्याभावः रूप दै । न्याय तथा वैरोषिक 
में जिसको “अन्योन्यामाव नाम से कहा गया है उसी को बौद-दार्शनिक्र 
"अपोह? अथवा 'अतद्‌व्यादृत्ति' अथवा 'तद्धिन्नमिन्नत्व' आदि शब्दों द्वारा 


, कथन करते हैं । फिर ऐसी स्थिति में कि जब नैयायिक “अन्योन्याभाव? को 
मानते ही हैं तथा इसी 'अन्योन्यामावरूप' अपोह से जब एकाकार'प्रतीति . 


का उपपादन किया ज्ञाना संभव है तो फिर “सामान्य' नाम कें एक नवीन 
पदार्थं की कल्पना करने से क्या लाम १ 
अतः इस सामान्य के विषय में बौद्धों का कहना है !-- 

अत्र कह्चिदाह 'व्यक्तिव्यतिरिक्तं सामान्य नास्ति’ इति। 

तत्र वयं त्रुमः किमालम्बना तहि भिन्नेषु बिलक्षणेषु पिण्डेष्वेका- 
कारा बुद्धिः बिना स्वोचुगतमेकम्‌ । यञ्च तदाङस्बनं तदेब सामा- 
न्यमिति । 

ननु तस्याऽतद्व्यावृत्तिक्गतैवैकाकारा बुद्धिरस्तु । तथाहि , सर्वेष्वेव 
हि गोषिण्डेषु, अगोभ्योऽरवादिक्ष्यो व्याबृत्तिरस्ति। तेनागोव्यावृत्ति- 
विषय एवायमेकाकारः प्रत्ययोऽनेकेषु, न तु विधिरूपगोत्वसामान्यः 
बिषयः । 

सैवम्‌ । विधिमुखैनैवैकाकारस्फुरणात्‌ । 

(अत्र ) इस [ सामान्य ] के विषय में ( कश्चित्‌) कोई [ बोद्ध ] 
(आह) कहता है कि ( व्यक्तिव्यतिरिक्तम्‌ ) [ षट आदि ] व्यक्ति से 
अतिरिक्त [ उसमें रहने वाळा 'घटत्व” आदि ] ( सामान्यम्‌ ) सामान्य 
( नास्ति ) नहीं है। 

( तत्र ) [ बौद्ध द्वारा कथित ] उपयुक्त विषय के बारे में ( वयम्‌ ) इम 
नैयायिक ( ब्रूमः ) [ यह ] कहते हैं कि [ यदि सामान्य नहीं है] (ति) 
तो ( भिन्नेषु ) भिन्नभिन्न ( विलक्षणेषु ) [ और ] विळ&ण [ घट आदि ] 
( पिण्डेषु ) पिण्डों में [ होने वाळी ] ( एकाकारा बुद्धिः) एकाकारःअतीति 
का ( सर्वानुगतं एकम्‌ ) सब में रहने वाले एक [ घटत्व-आदि सामान्य ] के 
( बिना ) बिना ( किम्‌ ) क्या (आलम्जना ) आधार है ! (ब) और (यत्‌) 
जो ( तत्‌ ) उस [ एकाकार प्रतीति | का ( आढम्वनम्‌ ) आधार [ अथवा 
ओलम्बन अथवा विषय ] है ( तदेव ) वही ( सामान्यम्‌ )-सामान्य है! 

[ इसके उत्तर में बौड-दार्शनिक कहता है-- ] (तस्य) उस ( दा 
बुद्धि: ) एकाकार प्रतीति को ( अतद्व्याइत्तिकृता ) 'अतद्व्याइत्ति! कृत ही 
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( अस्त ) कहा जाय | (तया हि) जैसे कि (.सवंु एव ) सब हौ (गोपि) | 
गो पिण्डों में ( अगोभ्यः ) अगो अर्थात्‌ गोभिन्न ( अश्वादिम्यः ) अञ्च । 
से व्यावृत्तिः ) भिन्नता ( अस्ति ) [ हुआ करती ] है। ( तेन ) इसहिये' 
( अगोव्याइत्तिविषय एव ) अ-गोव्याबत्ति अर्थात्‌ गोमिन्नभिन्नत्व विषयक ही 
( अनेकेषु ) अनेक [ गोपिण्ड आदि ] में ( अयम्‌) यह (एकाकारः प्रत्यय) 
एकाकार ज्ञान है ( विधिरूपगोत्वसामान्यविषयः ) भावभूत [ गोलःआदि] ` 
सामान्य विषयक ( न ) नहीं । ८: 

नैयायिक इसका उत्तर देता हैः--( एवम्‌ ) आपका यह कथन (मा) 
ठीक नहीं है । ( विधिमुखेन एव ) भावरूप [ विधिमुख ] में ही ( एकाकार 
स्फुरणात्‌ ) एकाकारता की प्रतीति होने से [ कहने का तात्पय यह है कि 
एकाकार-प्रतीति में 'अतद्व्याइत्ति' स्पष्टरूप से अनुभव में नहीं आती है | 
इसके विपरीत भावभूत “सामान्य, ही उस प्रतीति का विषय हुआ करता है]। 

नैयायिक का कहना है कि “घरः? आदि की प्रतीति में 'अपोहः को 
कारण मानना अनुभवसिद्ध प्रतीत नहीं होता है। जब हम एक साथ दस. 
घड़ों को देखते हैं तत्र उन सभी [ घड़ों] में एक अनुगतधम की हमको 
प्रतीति हुआ करती है। उन सभी घड़ों में रहने वारे समानघम अथवा _ 
“सामान्यः के आधार पर ही उन घड़ों में एकाकार-प्रतीति हुआ करती है। | 
“अयं घटः?, “अयं घटः इत्यादि एकाकार की प्रतीति के समय में 'अतद्व्याइृत्ति | 
अथवा “तदूभिन्नमिन्नत्व? का बोध नहीं हुआ करता है। अतः उक्त एकाकार | 
ग्रतीति का कारण "अपोह? को मानना अनुभव सिद्ध नहीं है । ऐसी स्थितिं में 
उक्त एकाकार-प्रतीति का कारण 'सामान्य? को ही मानना उचित है । 

Ce आम 
विशेषः 

विशेषो नित्यो नित्यदरव्यबृत्तिः। व्यावृत्तिबद्धिमात्रहेतुः । नित्यं 
द्रव्याणि त्वाकाशादीनि पञ्च । प्रथिव्यादयर्चत्वारः परमाणुरूपाः. 

( निसद्रव्यदत्तिः ) नित्यद्रव्य [ परमाणु आदि ] में रहने वाळा (नित्यः) 
नित्य [ अन्तिम मेदक धर्म | "विशेषः है। वह ( व्यावृत्तबुद्धिमा त्रदे ) | ड 
केवळ व्यावृत्ति [ भेदअतीति अथवा ] बुद्धि का देतु होता दै । ( निलद्ब्यागि) 
नित्यद्रव्य ( ठु) तो ( आकाशादीनि ) आकाश आदि (पञ्च) पॉव | 
[ जिनमें से ] ( प्रथिव्यादयः ) एथिवी आदि ( घत्वारः ) चार (परमाणुल्पा) : 


परमाणुरूप [ ही नित्य ] हैं। [ इनमें रहने बाला अन्तिम मेदकघर्म विशेष. 
कहा जाता है] - 
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90 
“विशेष? नाम के पदार्थ की उद्मावनः करना वैशेषिकदर्शन की एक 
अनुपम देन है । संमवतः इसी पदार्थ के आधार पर उक्त दर्शन का नाम मी 
“प्वैशेषिक? पड़ा होगा । i 
» घट इत्यादि पदार्थों का सजातीय अन्य पदार्थों से जो मेद हुआ करता 
„ है उसका उपपादन साधारणतः अवयव के भेद के आधार पर ही हुआ करता 
है। एक घड़ा दूसरे घड़े से भिन्न दृष्टिगोचर होता है। इसका कारण 
यही है कि दोनों घड़ों का निर्माण भिन्न-भिन्न अवयवों अथवा कपालो से 
हुआ है । उन कपाछों में भी भिन्नता का कारण है उनके अवययों अथवा 
कपालिकाओं की पारस्परिक भिन्नता । इसी प्रकार इन कपाछिकाओं की 
भिन्नता का कारण भी उनके अवयवों की भिन्नता ही है । इस भाँति क्रमशः 
-चळते प्वळते इम परमाणुओं तक पहुँचते हैं। ये परमाणु मी भिन्न-भिन्न हैं । 
किन्तु इनकी भिन्नता का कारण उनके अवयवो की भिन्नता नहीं कहा जा 
सकता है कयोंकि परमाणु के तो अत्रयव होते ही नहीं है। अतः इन परमाणुओं 
की भिन्नता का उपपादन करने के लिये ही उनमें “बिशेष” नाम के पदार्थ 
को स्वीकार किया गया है | इस “विशेष” नामक पदार्थ के विद्यमान होने 
के कारण ही एक पार्थिव-परमाणु को दूसरे पार्थिव परमाणु से भिन्न 
माना गया है । 
अब यहाँ यह प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि यह “बिशेष? क्यों भिन्न हैं १ इसका 
उत्तर मी यही है कि विशेष का स्वरूप हौ दै-- स्वतो-व्यावृत्त? । उसका 
भेद करने वाळा कोई दूसरा धर्म नहीं दै । यह बिशेष ही नित्य दव्यो में 
रहने वाला अन्तिम भेदक-धर्म है । यह “बिशेष? प्रथिबी आदि [ थिवी, जल) 
अग्नि और वायु ] चार नित्य द्रव्यो के पामाणुओं में तथा आकाश म॑ रहा 
करता है | इसोलिये कहा गया है--“नित्यद्रव्याणि ्राकाशादीनिपञ्च? । 


द्रव्य नौ माने गये हँ । शेष चार द्रव्य हैं ( १) काळ (२) दिक्‌ ( २) 
आत्मा और (४) मन । इनमें से प्रथम दो [ काल और दिक] तो एक ही 
एक हुआ करते हें । उनका कोई सजातीय नहीं हुआ करता है। अतः 
उनमें सजातीय किसी अन्य के भेद के उपपादन को आवश्यकता ही नहीं 
हुआ करती है । इसी कारण इन दोनों में बिशेष के मानने कौ व. 
नहीं है | आत्मा तथा मन के भेदक धर्म तो उनके अपने गुण [ be A प 
अधर्म, संस्कार आदि ] ही हो जाया करते हैं। अतः इनमें मी “वि | 
मानने की आवश्यकता नहीं हुआ करती है | पर 2 


CC-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri | 


३१२, तर्कभाषा 

उपयुक्त विवरण से यह स्पष्ट हो जाता है कि एथिवी आदि [ पृथिवी, | 
अग्नि, वायु और आकाश ] पाँच द्रव्य ही ऐसे हैं कि जिनमें “विशेषः नामक | 
पदस्थ के मानने की आवश्यकता हुआ करती है । 

$ का 
ससचायः c 
* समवायःपदार्थे का निरूपण 

अयुतसिद्धयो: सम्बन्धः समवायः। स चोक्त एव। 

नन्वबयबाबयविनावण्ययुतसिद्धौ, तेन तयोः सम्बन्धः समवाय 
इत्युक्तम्‌ । न चैतद्‌ युक्तस्‌ , अवयवातिरिक्तस्यावयविनोऽभाबात्‌ | 
परमाणव एव वहवस्तथाभूता सन्निकृष्टाः घटोऽयं घटोऽयमिति 
गृह्यन्ते । 

अत्रोच्यते | अस्त्येकः स्थूलो घट इति प्रत्यक्षा वृद्धि । न चसा | 
परमाणुष्व नेकेषशस्थूलेष्वतीरिद्रिये पु भबितुमहंति । श्रान्तेयं बुद्धिरिति 
चेत्‌ । न । बाधकाभावात्‌ । 

( अयुतसिद्धयोः ) अंयुतसिद्ध अथवा अपृथक्‌ सिद्ध दो पदार्थो के वीच | 
जो ( सम्बन्धः ) सम्त्रन्ध हुआ करता हे | उसी को ( समवायः ) “समवायः 
'कहा जाता है । (स च उक्तः एव ) उसका वर्णन प्रसङ्गवश पहले ही किया 
जा चुका है। । 

[ प्रश्‍न ]--( ननु अवयवावयविनो ) अवयव और अवयवी ( अपि ) मी 
( अयुतसिद्धौ ) अयुतसिद्ध हैं, ( तेन) इसीलिये ( तयोः ) उन दोनों [ अवयव । 
और अवयवी | का ( सम्न्धः ) सम्बन्ध ( समवायः ) समवाय है (इति) 
यह वात [ आपने पहिले समवाय-सम्बन्ध के वर्णन के प्रसङ्ग में | (उत्तम) | 
कहा था किन्तु ( एतद्‌ ) यह ( युक्तम्‌) ठीक (न) नहीं है। क्योंकि _ 
( अवयवातिरिक्तध्य ) अवयव के अतिरिक्त ( अवयविनः) अवयवी का. 
( अमावात्‌ ) अमाव होने से। [ बौद्धो का यह मत है कि अवयवों के 
अतिरिक्त अवयवी [ घट-आदि ] की कोई सत्ता नहीं है । क्योंकि घट्इत्यारे . 
में अवयवी नामकी कोई वस्तु दृष्टिगोचर नहीं होती है । उनका कहना है कि] | 
( वहवः परमाणवः एव ) बहुत से परमाणु ही ( तथाभूताः ) उस [ घटआहि. हू 
के ] रूप में ( सन्निकृष्टाः ) एकत्रित होकर ( अयं घटः, अयं घटः ) “गह घडा. 
है, “यह घड़ा है? (इति ) इस रूप में ( यद्यन्ते ) ग्रहीत होते हैं। [अतः _ 
उन परमाणुरूप अवयवों के अतिरिक्त 'घट? रूप में विद्यमान कोई 'अवयवी' 
नहीं है । ]। ह 


७ 0-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri 


३ 
3. 


४१२३ 


( अन्न ) इस बारे में [ उत्तर के रूप में ] ( उच्यते) यह कहते हु-(एकग) 
एक ( स्थूळ: ) स्यूळ, ( घरः ) षड़ा (अस्ति ) है (इति) इस प्रकार की 
( प्रत्यक्षाबुद्धिः ) मत्यक्ष प्रतीति होती है। किन्तु [ अवयवी के बिना मने ] 
( अनेकेषु ) अनेक ( अस्थूलेषु ) अस्थूळू [ सूक्ष्म ], ( प्रतीद्रियेषु ) अतीन्द्रिय 
, [इन्द्रिय से महण न किये जाने योग्य ] ( परमाणुषु) परमाणुओ में (सा) 

बह [ अनेक परमाणुओं में एक, अस्यूळ अर्थात्‌ सूक्षम-परमाणुओं में स्थूल) और 
अतीन्द्रिय अर्थात्‌ अप्रत्यक्ष परमाणुओ में प्रत्यक्ष प्रतीत होनेवाढी 'घदा? यह 
प्रतीति ] ( मविठुं न अईति ) होनी संभव नहीं है। ( चेत्‌ ) यदियह कहो 
कि ( इयम्‌ ) यह [ एक, स्थूळ तथा प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर होने वाळा घडा, ऐसी ] 
( बुद्धिः ) बुद्धि [ अथवा इस प्रकार का शान ] (ञ्रान्ता ) भ्रम है (इति) 
तो ऐसा भी कहा जाना (न) ठीक नहीं है ( वाधकामावात्‌ ) बाधक का 
अभाव होने से [ अर्थात्‌-क्योंकि इस प्रकार की प्रतीति का कोई वाधक 
प्रमाण भी उपलब्ध नहीं होता है।]। 

अवयव तथा अवयवी--इन दोनों के सम्बन्ध को अयुतसिद्ध कहा गया 
है | अर्थात्‌ अवयव और अवयवी अयुतसिद्ध होते हैं। इन दोनों के सम्बन्ध 
का नाम “समवाय? हे । इस सम्बन्ध में वौद्धो का कथन है कि यह कथन ठीक 
नहीं है क्योंकि अवयव से भिन्न, अवयवी के होने में कोई प्रमाण नहीं है। 
हम जिसे घट, पट आदि अवयवी के रूप में कहते अथवा समझते हें.बह तो 
विशेष प्रकार से सन्निकृष्ट अनेक परमाणुओ का एक पुञ्जमात्र है, अन्य: कुछ 
भी नहीं है क्योंकि परमाणुओं का पुञ्ज परमाणुओं से भिन्न नहीं होता है । 
इसके उत्तर में नैयायिकों का यह कथन है कि “एक, स्थूळ) प्रत्यक्ष, 

घटः” इस प्रकार की प्रतीति का होना केवळ परमाणुओं में कमी संभव नहों 
है। अनेक परमाणुओं में “एकः यह प्रतीति अथवा सूइम परमाणुओं में स्यूळः 

घटः--इस प्रतीति को यदि मान भी छिया जाय तो इसको “भ्रम! ही कहना 
` होगा । किन्तु “भ्रम प्रतीति’ उसको कहा जाता है कि जिसका बाघ हो | जैसे 
अँधेरे में पड़ी हुयी रस्सी को देखकर सर्प का भ्रम हो जाया करता है किन 
प्रकाश के लाने पर उस सपे की प्रतीति का बाघ हो बाता है । दी “सप 
न होकर “रस्सी? ही है, ऐसा अनुभव होने लगा करता है। किन्तु “एकः, 


स्थूलः, प्रत्यक्षः) घटः” इस प्रतीति को तो भ्रम कमी भी नहीं कहा जा सकता ५ 
है क्योंकि इसका बाधक कोई प्रमाण उपलब्ध ही नहीं होता है। अतः इस | 


` अतीति को यथार्थ प्रतीति ही कहा जायगा | इस यथार्थ प्रतीतिं के उपपादन 


के छिये परमाणुःपुख के अतिरिक्त घट आदि अवयवी को इपकूरुप मै खीकार | 
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करना आवश्यक है । अतः अवयूव-समुदाय से “अवयवी? को पृथक 
उचित ही है । इसको विना स्वीकार किये अनेक परमाणुओ में “एक, सू 
परसाणओं में “स्थूल? और अप्रत्यक्ष परमाणुओं में प्रत्यक्ष: घट; इस प्रतीति 
का होना संभव नहीं है। बु 

तदेवं घटपदाथोः द्रव्यादयो वर्णिताः । ते च विधिसुखम्रत्ययवेद्लद्‌ 
सावरूपा एव । | | 

(एवम्‌ ) इस प्रकार ( द्रव्यादयः ) “द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष 
और समंवाय इन ( षट्पदार्थाः ) ६ [ भाव | पदार्थो का ( वर्णिताः ) दीन 
किया गया । (ते) ये [ ६ पदार्थे ] ( विधिमुखप्रत्ययवेद्यत्वात्‌) विधिरूपा * 
का विषय होने से ( भावरूपाः ) भावरूप ( एव) ही हैं । 

'विधिमुखप्रत्यय” शब्द की व्युत्पत्ति--विधिः--सत्ता, तद्वोधकः शब्दः 
विधिः-- सद्‌? इति शब्दः, स मुखं अमिलापकः यस्य स विधिमुखः, स चासौ | 
प्रत्ययः । इसका अर्थ हुआ--“सत्‌? शब्द द्वारा अभिलाप किया जाने वाढा 
ज्ञान; वह शान जो “नञ्‌? शब्द का उल्लेख न कर विधि-सत्‌ शब्द के अर्थका 
ही उल्लेख करता दै । ऐसे शान का जो बिषय होता है वह भावरूप' होताः 
है । उपयुक्त छहों पदार्थ इस ही प्रकार के ज्ञान के विषय हुआ करते हैं। 
अतः ये भावरूप कहळाते हैँ। _ 

[ अभावरूपः सप्तमः पदार्थः ] 

इदानीं निषेधमुखप्रमाणगस्योऽभावरूपः सप्तमः पदार्थः प्रतिपाद्यते 
सच अभावः संद्लेपतो द्विबिधः। संसगीभावोऽन्योन्याभावइचेति। 
संसगीभाबोऽपि त्रिविधः । प्रागभावः, प्रध्व॑साभावोऽत्यन्ताभावइचेति। 

[ अभाषरूप सातबाँ पदाथ ] 
_ उपयुक्त भावरूप-प्रतीति के अतिरिक्त एक और मी प्रतीतिं हुआ करती है 
जिसका रूप है--“इस स्थान पर घड़ा नहीं है? अथवा “यह घट है, कलश 
नहीं है“ इत्यादि | इसीको 'निषेधमुख-प्रतीति अथवा अमावात्मक प्रतीति 
कहा जाता है। इस प्रकार के अनुभव के आधार पर न्याय एवं वैशेषिक में 
एक “अमाव” नाम के सप्तम पदार्थ को मी स्वीकार किया गया है। अत्र 
उसी “अमाव? तथा उसके प्रकारो का वर्णन करते हेः— 

अभाव तथा उसके प्रकार-- | | 
( ( इदानीम्‌ ) अब ( निषेषमुखपमाणगम्य ) निघेधसुखप्रमाण से गम्य 

अमावरूपः ) 'अमाव' रूप .( ससमः ) सातवें (पदार्थः) पदार्थ का ( प्रति... 
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पाद्यते ) प्रतिपादन किया जाता हे । (च) और (स) वह (अमावः ) 
अभाव ( संक्षेपतः ) संक्षेप में (द्विविधः ) दो प्रकार का होता है । ( संसर्गा- 
भावः ) ( १ ) संसर्गामाव ( च ) और ( अन्योन्यामावः ) ( २) अन्योन्या- 
भाव | ( संसर्गाभावः अपि ) संसर्गामाव मी ( त्रिविधः ) तीन प्रकार का 
होतः है । (१) प्रागमाव ( २) प्रध्वंसामाव (च ) और अत्यन्ताभाव | 
उत्पत्तेः प्राक्‌ कारणे कायेस्याभावः प्रागभावः। यथा तन्तुषु पटाभावः। 
स चानादिरित्पत्तेरभावात्‌ । विनाशी च कायेस्येव तद्विनाशरूपत्वात्‌ । 
उत्पन्नस्य कारणेऽभावः प्रध्दर्साभावः । प्रध्वंसो बिनाश इति याबत्‌। 
यथी भग्ने घटे कपाल्मालायां घटाभावः। स च अुद्वरप्रहारजन्यः | 
स चोत्पत्तिमानप्य विनाशी । नष्टस्य कायेस्य पुनरनुत्पत्तेः । 
त्रेकाढिको5भावोञ्त्यन्ताभावः | यथा वायौ रूपाभाबः। अन्योन्याः 
भावस्तु तादात्म्यप्रतियोगिताको5भावः । 'घटः पटो न भवति इति । 

(१) आगभाव--( उत्पत्तेः ) उत्पत्ति से ( प्राक्‌ ) पहले ( कारणे ) 
कारण में जो ( कार्यस्य ) कार्य का ( अभावः ) अभाव हुआ करता है उसे 
( प्रागमावः ) 'प्रागमाव” कहा जाता दै | ( यया ) जैसे [ पट की उत्पत्ति से 
पहले ] ( तन्तुषु ) तन्तुओ में [ विद्यमान ] ( पटामावः ) पट का अभाव । 
(च) और ( उत्पत्तेः ) उत्पत्ति के ( अभावात्‌) न होने से (स) वह 
( अनादिः ) अनादि होता है । ( च ) और ( विनाशी ) [ अनादि होने पर 
भी ] बह विनाशी है ( कार्यस्य एव ) काय के ही ( तद्विनाशरूपत्वात्‌ ) उसके 
विनाशरूप होने से । 

( उत्पन्नस्य ) उत्पन्न हुये का जो [ उसके ] (कारणे) कारण में (अभावः) 
अभाव होता है वह ( प्रध्वंसामावः ) प्रध्वंसामाव कहलाता है । ( प्रध्वंसः ) 
प्रध्वैस का अर्थ ( विनाश-इति यावत्‌ ) विनाश है। (यया ) जेसे (घटे 
भग्ने ) घड़े के टूट जाने पर ( कपाळ्माळायाम्‌ ) कपाळों में विद्यमान ( घटा- 
भावः ) घटाभाव । (व) और ( स ) वह ( सुद्दरपहारजन्यः ) मदर आदि 
के प्रहार से उत्पन्न हुआ करता है। ( च ) और ( स ) वह ( उप्पत्तिमान्‌ 
अपि ) उत्पत्तिमान्‌ होने पर मी ( अविनाशी ) नाशवान नहीं हुआ करता 
है । क्योंकि ( नष्टस्य ) नष्ट हुये ( कार्यस्य ) कार्य की (पुनः) फिर (अनुसत्ते) 
उत्पतति नहीं हुआ करती है । [ उस मिट्टी ] से अथवा उन कपालं से यदि 
दुबारा घड़े का निर्माण कर भी लिया जाय तो वह दूसरा ही घडा होगा । 
पहले नष्ट हुआ घड़ा दुबारा कमी उत्पन्न नहीं हो सकता है । अतः पर्व 
साभाव “सादि? होने पर भी अनन्त ही हुआ करता है। ] 


| 
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(त्रेकालिक ) तीनों काछ़ों में रहने वाला ( अभावः) अम्र 
९ अत्यन्ताभावः ) अत्यन्ताभाव कहलाता ` है. । ( यथा ) जैसे (वायो ) | 
रणयु में ( रूपाभावः ) रूप का अभाव | | 
( अन्योन्याभाबः तु ) अन्योन्यामाव तो (तादास्म्यप्रतियोगिताकः अभाव) ` 
“तादा्म्यप्रतियोगिताक' [ अर्थात्‌ जिसका प्रतियोगी तादात्म्य [ अभेद ] 
सम्बन्ध से युक्त हुआ करता है । ] अभाव हुआ करता है। जैसे--( घर: )' 
घड़ा ( परः) पर (न भवति इति ) होता है। 
अभाव का लक्षण है “निषेधमुखप्रमाणगम्यत्व” । इसको व्युत्पत्ति इस 
' प्रकार से होगी--“निषेधः निषेधार्थकः “नञ्‌? शब्दः मुखं अमिळापकः यस, 
तच्चेदं प्रमाणं--प्रत्ययः, तेनगम्यस्वम्‌- वेद्यत्वम्‌ (? इस व्युत्पत्ति के अनुसार | 
अभाव का लक्षण होगा “नञ्‌?? शब्द द्वारा अमिलाप किये जाने वाले ज्ञानका | 
विषय होना ।” जैसे “इदं इह नास्ति”, “इदं इदं न मवति? इस प्रकार | 
के ज्ञान ही निघेधमुख-प्रत्यय कहे जाते हैं। इन ज्ञानों में “नजर शब्द द्वारा 
जिस पदार्थ का उल्लेख किया जाया करता है उसी को "अमाव? कहते हैं। | 
प्रधानतः उसके दो भेद हैं ( १ ) संसर्गाभाव और ( २ ) अन्योन्यामाव। | 
संसर्ग का अर्थ है--“सम्बन्ध” [ सम्बन्ध दो प्रकार के होते हूँ ( १ ) संयोग 
और ( २) समवाय । जहाँ संयोग, अथवा समवाय सम्बन्ध से एक वस्तु में 
दूसरी वस्तु का अमाव हुआ करता है वहाँ “संसर्गामाब? नामक “अमाव' 
हुआ करता है | जैसे--“भूतळ में घटामाब है? । इस उदाहरण में भूतल में | 
संयोग सम्बन्ध से “घड़े के अमाव” को कहा गया है । इसी प्रकार पट (वन्न) 
की उत्पत्ति से पूर्वं 'तन्तुओं में पट का अमाव है |? इस उदाहरण में= 
तन्तुओं में समवाय-सम्बन्ध से पटाभोव दिखलाया गया है । इसी माँति षडे 
के नष्ट हो जाने पर 'कपालों में घरामाव हे । इसमें भी कपालों में समवाय" 
सम्बन्ध से घड़े के अभाव को दिखळाया गया है । इसी आधार पर संसर्गामाव 
के तीनभेद किये गये हैं । | 
“अन्योन्यामाव' शब्द का अर्थ ही है--एंक वस्तु ( के रूप) में दूसरी 
वस्तु का अभाव । जैसे--'घट पट नहीं है? अथवा “पट घट नहीं है? यहाँ | 
क्रमश; घर का पट के रूप में तथा पट का घट के रूप में अमाव । 
किया गया है | । 
तीन प्रकार का 'संसर्गाभाव” तथा एक प्रकार का 'अन्योन्यामाव? मि 


“अभाव चार प्रकार का हो जाता है। अब्र इन घारों का क्रमश व _ 
करते हैं :-- जु 
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(१) प्रागभाव--कार्य की उत्पत्ति से पूव कारण में जो काय का अभाव 
हुआ करता है उसी का नाम 'प्रागभावः है । कारण में कार्य का यह अभाव 
आदिकाल से है किन्तु यह प्रागभाव सदा नहीं रहा करता है। जब कार्यक्वी 
उत्पत्ति हो जाया करती है तो उसका प्रागभाव नहीं रहा करता है। अर्थात्‌ 

» वह प्रागभाव नष्ट हो जाया करता है | अतएव प्रागमाव विनाशी है। जैसे 
«घट? की उत्पत्ति हो जाने से घट का 'प्रागमाव? नष्ट हो जाता है। घट का 
यद्द प्रागमाव कब से प्रारम्म हुआ,, यह नहीं कहा जा.सकता । जब घट 
बन, उसके पूर्व अनादिकाळ से ही उस घट का अमाव था। अतः यह 
प्रागमाव अनादि है ऐसा नियम है कि जो पदार्थ अनादि होता है वह अनन्त 
भी होता है तथा जो पदार्थ सादि होता है वह सान्त भी । किन्तु यह सामान्य 
नियम भावपदार्था के बिषय में ही लागू होता है; अमाव के विषय में लागू 
नहीं होता । अभाव में तो 'प्रागमाव” अनादि होने परभी सान्त अथवा विनाशी 
होता है । किन्तु प्रध्वंसामाव सादि होने पर भी अनन्त हुआ करता है ! 

(० ) प्रध्वंसाभाव--किसी वस्तु की उत्पत्ति के अनन्तर उसके कारण 
में उस वस्तु का जो अभाव हो जाय़ा करता है उसी को “प्रश्‍्वंसाभाव? कहा 
जाता है । जैसे--कोई व्यक्ति घड़े पर मुद्गर का प्रहार करता है, घट का 
नाश हो जाता है तथा कपाल्मात्र ही अवशिष्ट रह जाते हैं। इसी को घट 
का ध्वंस कहा जाता है । इसी बात को दूसरे शब्दों में यह कह दिया जाता 
है कि “कपालों में घट का अभाव है |? इसी को “घट का प्रध्वसामाव 

. कहते हैं । यह प्रध्वंसामाव घट के विनाश से उत्पन्न होता हे। अतः यह 
उत्पत्ति वाळा हुआ । किन्तु यह प्रध्वंसाभाव उत्पन्न होने के पश्चात्‌ सदा 
के लिये रहा करता है । इसका नाश कभी नहीं हुआ करता है इसका 
कारण यह है कि जो कार्य नष्ट हो जाया करता है उसही [ कार्य ] की 
उत्पत्ति पुनः कमी नहीं हुआ करती हे । यदि प्रध्वंसामाव का विनाश होने 
रूगे तत्र तो वही कार्य मी फिर से उत्पन्न होने लगे क्योंकि “घटाभाव का 
अभाव ही 'घटरूप” हुआ करता है । इसी कारण मरध्वसामाब को उत्पन्न 
होने वाला होने के साथ ही अविनाशी मी माना जाता है। 

र. = = र “कारणे” 
प्रागमाव तथा प्रध्वंसामाव--दोनो ही अमावों के लक्षणों में 
पद का प्रयोग किया गया है | यदि “कारणे? पद इन दोनों अमावों के उक्षो द 
में न रखा गया होता तो इन लक्षणों की अतिव्याप्ति यला तथा कर 
अन्योन्यामाव में मी हो जाती । इन दोनों अभावो में काय का अपने कारणों 


में समवाय सम्बन्ध से अभाव हुआ करता है । £ 
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` अत्यन्ताभाव--जो अमाव भूत, वर्चेमान और भविष्यत्‌ तीनों च्चे | | 
निरन्तर विद्यमान रहे उस संसर्गाभाव को “अत्यन्ताभाव? नाम से कहा जाता | 
'ैकालिक का अर्थ होता है नित्य | अतएव यह अमाव नित्य है । यह अंग 
तथा अनन्त हुआ करता है। इसको सूक्ष्मशब्दों में इस प्रकार कहा श 
: सकता है कि जिस अभाव का अभाव कभी न हो | जैसे-वायु में खञ्च | 
अभाव । वायु में रूप का अभाव सदा से है अतः वह अनादि हुआ तथा स 
अमाब का कभी अन्त भी न होगा, अतः वह अनन्त २) है। अतएव बागे 
रहने वाळा रूपाभाव रूप का "अत्यन्ताभाव? ही है । 


उपयुक्त तीनों प्रकार के अमावों में संयोग तथा समवाय-इन दोनो हौ 
प्रकार के संसर्गे अथवा सम्बन्धों का अभाव स्पष्टरूप से दृष्टिगोचर होता है। 
इसी कारण इन [ उपयुक्त ] तीनों अभावों को 'संसर्गामाव' नाम से कहा 
जाता है । | 
अन्योन्याभाव-जो अभाव अपने प्रतियोगी के तादात्म्य का विरोधी 
हुआ करता है उसे “अन्योन्याभाव? कहा गया है । तग्दा््य का अथ है 
तदूरूपता अथवा अमेद । जिस वस्तु का अमाव हुआ करता है वह वस्तु उत | 
अमाव की प्रतियोगी कही जाती है । इस भाँति दौ वस्तुओं के तादाल्य का 
अभाव ही “अन्योन्याभाव? है । जेसे-“घरः पटो न भवति? एवं “पटः घटो र 
भवति? इस भाँति प्रतीत होने वाला घट में पर का तथा पट में घट का मेर |. 
यहाँ घट तथा पट के अभेद का निषेध किया गया है | घट का स्वस्वरूप के 
साथ तादात्म्य तो है किन्तु पर के साथ तादात्म्य नहीं है । अतः घट ओर 
पट के तादात्म्य का अमाव ही 'अन्योन्याभाव” है । । 
अत्यन्ताभाव और अन्योन्याभाव का अन्तर-- १ 
अत्यन्ताभाव और अन्योन्यामाव-ये दोनों ही अमाव त्रैकालिक तथा निल. 
अभाव हुआ करते हें । इन दोनों में प्रमुख अन्तर यही है कि तादात्यसख 
से जो अभाव हुआ करता है वह "अन्योन्याभाव? कहलाता है तया संगे 
समवाय सम्बन्ध से जो अभाव हुआ करता है वह “अत्यन्तामाव? कहलाता | दु 
तदेवमंथौः व्याख्याताः। | ` ड 
( एवम्‌ ) इस प्रकार [ वैशेषिक-दर्शन के ] ( अर्थाः ) द्रव्य आदि तत. 
पदार्थो' का ( व्याख्याताः ) वर्णन समास हुआ । ड 
(942 ह दि 
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विज्ञानबादनिरासः पश 7 9१९ 
विज्ञानवादनिरास! 


“नु ज्ञानाद्‌ बह्मणो वा अथो व्यतिरिक्ता न सन्ति ।. सोचमा 
अथौनासपि प्रत्यक्षादिसिद्धस्वेनाशक्यापढापत्वात्‌ । म्‌ प्र 


विज्ञानवाद का निराकरण-- 


[ प्रश्‍न-- ] ( शानात्‌ ) विशन (वा) अथवा ( ब्रह्मणः ) ब्रह्म से 
( व्यतिरिक्ता ) अतिरिक्त ( अर्थाः ) [ द्रष्य आदि ] अर्था की (न सन्ति) . 
, सत्ता रहीं दै [अतः आप द्वारा उनका वर्णन किया जाना उपयुक्त नहीं है । 11 | 


[ उत्तर ] ( एवम्‌ ) आपका ऐसा कहना (मा) उचित नहीं है | ् 
. (अर्थानाम्‌ ) [ द्रव्य आदि | अर्थो' के (अपि) मी ( प्रत्यक्षादिसिद्वत्वेन)) 
प्रत्यक्ष आदि [ प्रमाणो | से सिद्ध होने से ( अशक्यापळापल्रात्‌ ) उनका 
' निषेध [ अपलाप ] नहीं किया जा सकता है । 


द्रव्य आदि पदार्थों का निरूपण कर देने के पश्चात्‌ यह प्रश्‍न विचारणीय 
हो जाता है कि उक्त पदार्थों की बाह्यसता है वा नहीं १ क्योंकि कुछ दार्शनिक- 
सम्प्रदाय इन पदार्थों की वाह्यसत्ता स्वीकार नहीं करते हैं। इस प्रकार के 
दाशनिक-सम्प्रदायो में वौद्ध-दर्शन तथा शांकर-वेदान्त के सम्प्रदाय प्रमुख हैं। 
वौद्धो के चार-झुख्य सम्प्रदाय हैं--(१) सौत्रान्तिक (२) वैमाषिक (३) 
योगाचार और (+) माध्यमिक । इन चारो सम्प्रदायो में, सम्पूण जगत्‌ में जो 
कुछ माव-रूप में ज्ञेय है, उस सभी को क्षणिक स्वीकार किया गया है । ये 
समी सम्प्रदाय “सर्वे क्षणिकम्‌? के सिद्धान्त में विश्वास करते हें । इन चारों 
में प्रथम दो सम्प्रदाय तो अथं की वाह्म-सत्ता को स्वीकार करते हैं | इन दोनों - 
भें अन्तर केवल इतना ही है कि सौत्रान्तिक के मतानुसार “अर्थ! प्रत्यक्षरूप से 
| अनुभव किये जाने योग्य हैं और वैमाषिकमत में अनुमेय हैं। 'योगाचारः 
| सेम्प्रदाय में केवल ज्ञान ही प्रमाणसिद्ध वस्तु हैं | “अर्थ? तो उस ही का आकार 
| है। उसके अतिरिक्त अर्थ की कोई सत्ता नहीं है । इसी कारण इस सम्प्रदाय , 
ं के उक्त सिद्धान्त को 'साकारञ्ञानवाद” के नाम से कहा गया है । माध्यमिकः 
| समदाय में तो “ज्ञान? की मी सत्ता स्वीकार नहीं की गयी है । इस सम्प्रदाय 
'मे ज्ञान तथा अर्थ दोनों को ही कल्पित माना गया है। इनकी दृष्टि में सके | 
"धन्यता ही सत्य हे । “सवे न्यम्‌? यही इस सम्प्रदायका स्वीकृत सिद्धान्त हे! 
ऊपयुक्त चारों सम्प्रदायों में-योगाचार का “साकारशानवाद” अपेक्षाकृत 
अधिक मनोवैज्ञानिक तथा तकंपूर्ण है और विशेषरूप से प्रचलित है। इसी 
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कारण तर्कभाषाकार द्वारा इसी मत का सूक्ष्म विवेचन तथा उसका 
प्रस्तुत किया गया है । नकल य 
साकारज्ञानवादी '“योगा'चार सम्प्रदाय में केवल ज्ञान का ही असित | ७ 
घट, पट आदि अर्थो' की कोई वास्तविक सत्ता नहीं हे । इन समी अर्धे hE 
प्रतीति स्वमन में दृष्टिगोचर होने वाढी वस्तुओं के समान केवल कसित | रि 
भ्रमरूप ही है । उनके मतानुसार अथ और ज्ञान दोनों के अति; रि 
स्वीकार करने की कोई भी आवश्यकता नहीं है । लौकिक व्यबहार र 
तो एकमात्र ज्ञान फे आधार पर ही की जा सकती है। जिस प्रकार से छ| य 
काळ में घट, पट आदि पदार्थों का अस्तित्व नहीं हुआ करता दे, ऋस 
उनका “ञान? हो हुआ करता है, उसी प्रकार जाणत-काळ का भी 
ब्यवहार अर्था' के बिना केवळ ज्ञान से ही 'चळा करता है। अतः अ 
अतिरिक्त अर्थो का कोई अस्तित्व ही नहीं है । वास्तव में शन ही 
यथार्थवस्तु है तथा सम्पूर्ण इक्यान जगत्‌ स्वप्न के समान परिकस्ित |: 
- मिथ्या है । साकारवादी योगाचार सम्प्रदाय के मत का सार यही है। 
शांकर-वेदान्त का “ब्रझवादः भी उपर्युक्त योगाचार-सम्प्रदाय के सा 
ज्ञानवाद अथवा विज्ञानवाद से मिल्ता-जुटता है । क्योंकि “बिज्ञान! और #| ` 
दोनों ही ज्ञान हैं तथा जगत्‌ तो उसमें उाद्त होने वाला एक कसा ' 
ही है । दोनों में अन्तर केवळ इतना ही है कि योगाचार-सम्प्रदाय का 
क्षणिक तथा आकारयुक्त है और शांकर-वेदान्त का "ब्रह्म? नित्य तथा अ i 
हीन है | अर्थ की ब ह्य-सत्ता को दोनों ही स्वीकार नहीं करते ह i 
कारण तर्बमाषाकार ने दोनों मतों का एक साथ उल्लेख कर एक ही 
द्वारा दोनों का निराकरण करते हुये सपष्टरूप से कहा दे. कि ग्रथ 
प्रमाणो द्वारा अर्थ की सत्ता ज्ञान से भिन्न रूप में सिद्ध है। अतः क 
उस सत्ता का निषेध नहों किया जा सकता है । ह, 
तर्क॑भाषाकार ने यह सुसपष्टरूप से सिद्ध किया है कि जसै 
होने के कारण ज्ञान के अस्तित्व का निषेध नहीं किया जा सकता है । 
प्रकार प्रभाणसिद्ध होने के कारण 'अर्थ” की वाह्म-सत्ता का मी गि 
किया जा सकता है । 22 कक 

तर्कभाषाकार के इस कथन पर यह अवश्य पूछा जा सकता है है| 

की वाह्म-सत्ता में क्या प्रमाण है?! इसके उत्तर में “भूतेष 
“इत्यादि प्रत्यक्ष को प्रस्तुत किया जा सकता है | इस प्रत्यक्ष प्रतीति 
में घट को सत्ता विद्यमान है | साथ ही भूतळ मी निश्चितरूप से वी | 
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विज्ञानवादनिरासः , ४२१ 
बदि यह कहा जाय कि “भूत तो बाह्म-पदार्थ नहीं है, वह भी तो ज्ञान का 
| आकाररूप ही है । अतः उसे अन्तर पदार्थ ही कहा जायगा । इसी प्रकार 
| जोमी ज्ञानगम्य पदा थ हे वह सब आन्तर-पदार्थ ही कहा जायगा । ऐसी 
स्थिति में किसी मी अथ को सत्ता को बाह्य नहीं कहा जा सकता है। तो 
॥ विज्ञामवादी योगाप्वार-सम्प्रदाय का यह कथन भी उचित नहीं कहा जा 
| सकता है क्योंकि ज्ञान तथा उसके विषयभूत “घट? आदि पदाथ--ये दोनों ही 
| बदि समानरूप से आन्तरिक होंगे तो उनमें यह व्यवहारमेद संभव न हो 
| सकेगा बि घट? के लिये “अयं घटः? इत्यादि प्रकार से अब्डुली द्वारा निर्देश 
| किया जा सके तथा “जान? का अङ्खुली द्वारा निदेश न किया जा सके | 
| इसके अतिरिक्त यदि हम यह स्वीकार मी कर ळें कि ज्ञान तथा उसके 
| विषय [ ये दोनों ही ] समानरूप से आन्तरिक है तथा विषय की वाह्म-सचा 

नहीं है तो फिर ऐसी स्थिति में 'घय' आदि विषयों की खोज बाहर क्यों की 
| जाती है ! जैसे ज्ञान शरीर के भीतर ही उपल्ब्ध होता है वैसे ही ज्ञान का 
। (विषय, भी शरीर के अभ्यन्तर ही उपलब्ध होना चाहिये । जल आदि पदार्थ 
यदि ज्ञानाकार हैं तत्र तो ज्ञाता को उनकी उपलब्धि शरीर के अन्दर ही होनी 


की के लिये नळ अथवा कुये अथवा नदी तक जाने की 
| नि यमन न ऐसी स्थिति मे र विषय की स्थितियों को 
पृथक-पृथक मानना ही होगा । अतः ज्ञान एक आन्तरिक वस्तु है और उसके 
| बिषय घट, पट आदि पदार्थ वाह्म-सत्ताबाली बस्तुयें हैं । 

इसी प्रकार ब्रह्मवादियों का ब्रह्म एक सत्यवस्तु है और जगत्‌ उसका 
॥ 'विवर्त? है । “विवर्तः से अभिप्राय है वह कार्य जो अपने कारण को तनिक 
| मी विचलित न करते हुये उसमें उत्पन्न होता है । जैसे अस्पष्ट प्रकाश में 
| रास्ते में पड़ी हयी रस्सी की पहचान न होने की अवधि पर्यन्त उसमें सप की 
| प्रतीति होने लगा करती है । अतः यह सप ही उस रस्सी का बिवत्त? होता 
| है। इसी भाँति ब्रह्म की पहचान न होने की स्थिति में उसके स्वरूप को 
| थोड़ा भी विचलित न करते हुये उसकी पहचान न होने की अवधि तक के 
| हिये उसमे जगत्‌ के प्रादुर्भूत होने और दृष्टिगोचर होने की कल्पना है | 
| इसी को 'ब्रह्म का विवर्तः कहा जाता है । इस 'विवर्चवादः- में भी अथ की 
' वास्तविक तराह्म-सत्ता का बोध नहीं हो पाता है । तर्कमाषाकार को उक्त वाद 
भी अभिमत नहीं है क्योंकि रस्सी में दृष्टि गोचर होने वाळे सर्प तथा जगत्‌ को 
$| एक ही रूप में देखना उचित प्रतीत नहीं होता क्योंकि रस्सी वाळा सर्प तो 


> 
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`| कुछ हो क्षणो में समास, हो जाता हे और जगत्‌ तो अनेक युगों तक*भी समास | 


४२२ तकभाषा 
नहीं हुआ करता | इसके अतिरिक्त एक अन्य बात यह भी है कि रस | 
एक दृष्टिगोचर होने वाली वस्तु है । अतः किसी कारणवश किसी समय रै 
स्स्वस्वरूप में न दिखछाई पड़ने पर कुछ कारणोंवश उसमें दृष्टिगोचर हे 
सर्प की उद्भूति मानने में कोई वाधा उपस्थित नहीं प्रतीत होती, 

तो अतीन्द्रिय तत्व है । वह दृष्टिगोचर होने वाली वस्तु नहीं हे । अतः इ 
इष्टिगोचर होने वाळी अन्य वस्तुओं का जन्म कैसे स्वीकार किया जा सक्त 

हे | अंतः “जगत्‌? को ब्रह्म का विवत्तं मानना युक्तियुक्त प्रतीत ह 
. होता है । 

परिणामस्वरूप यह स्पष्ट हो जाता है कि ब्रह्म तथा 'योगाचार समक! 
‘बिज्ञान? से अतिरिक्त अर्थ की सत्ता प्रमाणों द्वारा सिद्ध है। अतः अर्थे 
सम्बन्ध में जो कुछ भी लिखा गया बह पूर्णरूपेण उपयुक्त ही है । 
न्याय के प्रथमसूत्र द्वारा प्रमाण, प्रमेय सोलह पदाथों' का उल्लेख किय 

गया | तद्नुसार प्रमाण के निरूपण के पश्चात्‌ प्रमेयों के बारह प्रकारो का 
कथन किया गया । इन प्रमेयो में चतुर्थ प्रमेय “अर्थ? का वर्णन वैरोषिकः 
"दर्शन के आधार पर किया गया । अबू आगे क्रम प्राप्त पञ्चम प्रमेय “वुद्धि? 
का निरूपण किया जाता है | यद्यपि वैशेषिक सम्बन्धी गुणों के वर्णन में बुद्दि 
का संक्षेप में वर्णन किया जा चुका है किन्तु “न्याय-दर्शन? में तो उसे अह्ण 
से ही “प्रमेय माना गया है । अतः अब क्रम से प्राप्त “बुद्धि? नामक पंचम 
का ही वर्णन प्रस्तुत है ;-- 


(५) बुद्धि निरूपण-- | 
बुद्धिरुपलब्धि्ञीनं प्रत्यय इत्यादिभिः पयीयशाब्दैयोऽभिधीयते सा 


बुद्धि: । अर्थप्रकाशो वा बुद्धिः। सा च संक्षेपतो द्विविधा । अतुभवः 
स्मरणं च | अनुभवोऽपि द्विविधो, यथार्थोऽयथार्थचेति । 
( बुद्धिरपलब्धिशोन प्रत्ययः ) बुद्धि, उपलब्धि, ज्ञान, प्रत्यय (इत्यादिमि)| , 
इत्यादि ( पर्यायशब्दैः ) समानार्थक शब्दों द्वारा ( या ) जिसका ( अमिषीयते) 
कथन किया जाता है (सा) वह ( बुद्धिः) बुद्धि है। (वा) अपव 
( अथप्रकाशः ) अर्थ के ज्ञान को (बुद्धि) बुद्धि कहते हैं। ( च ) और (श) म 
वह [ बुद्धि ] ( संक्षेपतः ) संक्षेप से ( द्विविधा ) दो प्रकार की दै [ एक ] 
( अनुभवः ) अनुभव ( च) और [ दूसरी ] ( स्मरणम्‌) स्मरण | [ उनमें से] 
( अनुभब; अपि) अनुभव भी (द्विविधः) दो प्रकार का 
(१) (ययाथः ) यथार्थं (च ) और ( २) ( अययार्थः ) अयथारय ! 
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विज्ञानबादनिरासः ४२३ 


ऊपर प्रथम वाक्य में बुद्धि के कुछ पर्यायवाची शब्दों का कथन किया 
गया है । किन्छ इनके कथनमात्र से' ही बुद्धि का लक्षण हो जाता हो, ऐसा 
नहीं दै । इसी कारण आरो बुद्धि के वास्तविकस्वरूप को बतळानेवाळा लक्षण 
किया गया है-“अर्थप्रकाशो वा बुद्धि? । किसी विषय का ज्ञान ही बुद्धि 
हे | घट; पट आदि रूपों में जो घट, पर आदि का आत्मा को मान होता है 
उसी का नाम बुद्धि अथवा ज्ञान है । प 
तत्र यथार्थो$थोविसंबादी । स च मत्यक्षादिप्रमाणैजेन्यते । यथा 
चक्षुरारिभिरदुध्टेघटादिज्ञानम्‌ । धूर्मालङ्गकमग्निज्ञानम । गोसाहरय- : 
` दृशनाद्‌ गवयशव्द्वाच्यताज्ञानम्‌ ।” ज्योतिष्टोमेन स्वगेकामो यजेत्‌”” 
इत्यादि वाक्याउ्ज्यो तिष्टोमस्य स्वगंसाधनताज्ञानञ्च । 

( तत्र ) उनमें ( यथार्थः ) यथार्थ [ अनुभव ] ( अर्थाऽविसंबादी ) अर्थ 
का अविसंवादी अर्थात्‌ अर्थ के विपरीत न होने वाला अथवा अर्थ के 
अनुसार चलने वाळा होता है। (च) और (स) वह [ यथाथ . 
अनुभव ] ( प्रत्यक्षादिप्रमाणेः ) प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से ( जन्यते ) उत्पन्न 
होता है। (यथा) जैसे (१) ( अदुष्टैः) दोषरहित ( चक्षुरादिभिः ) 
चक्षु आदि के द्वारा ( घादिज्ञानम्‌) घट आदि का ज्ञान [ यह प्रत्यक्ष 
“यथार्थानुभवः है।]। (२) ( धूमलिज्ञकम्‌ ) - धूम आदि लिङ्ग से 
( अमिज्ञानम्‌ ) अग्नि आदि का ज्ञान [ यह यथार्थ अनुमानरूप-अनुमव हुआ. 
अथवा अनुमिति हुयी। ] (३) ( गोसाइस्यदशनात्‌ ) | गवय में ] 
गोसाइश्य को देखने से ( गवयशब्दवाच्यताज्ञानम्‌ ) | यह प्राणी | गवय शब्द 
का वाच्य है। इस प्रकार का ज्ञान [ अर्थात्‌ उपमिति, अथवा उपमान 
प्रमाण से उत्पन्न यथार्थ-अनुभव हुआ | ] (४) ( स्वगकामः ज्योतिष्टोमेन 
यजेत्‌ ) स्वर्ग की इच्छा रखने वाला [ व्यक्ति ] ज्योतिष्टोम यज्ञ करे ( इत्यादि 
वाक्यात्‌ ) इत्यादि [ वेद्‌ ] वाक्य से ( ज्योतिष्टोमस्य ) ज्योतिष्टोम-यञ्च की 
( सगसाधनताज्ञानञ्च ) खगंसाधनता का ज्ञान [ यह शब्द प्रमाण से उत्पन्न 
| यथार्थ अनुभव हुआ ]। 

“यथार्थानुभवः का ही नाम प्रमा है, यह पहले बतलाया जा रा ह| 
| इस स्थळ पर 'यथार्थ? का अर्थ किया गया है 'अविसंवादीर | बिसवादा? उस 
| शान को कहते हैं कि जो अर्थ का संवादी नहीं होता अथवा जो अये से मेळ 
| नहीं खाता । इसका उल्टा अविसंवादी होता दै- अर्थात्‌ जो अर्थ से मेल 
| खाये-अथवा जैसा पदार्थं है वैसा ज्ञान--“तद्ववि तग्रकारक शानम? | यह | 
| शान चार प्रकार का होता हे--( १ ) प्रत्यक्षशान (२) अनुमिति-शञन (३). 
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४२४ तकंभाषा 
उपमिति-ज्ञान तथा (४) शाब्द-शान । इन चारों प्रकार के ज्ञानों अथवा यथा. | 
अनुभवों के उदाहरण अभी ऊपर दिये जा चुके हैं । 
„ अयथार्थस्तु अर्थेव्यभिचारी, अग्नमाणजः । स त्रिबिधः । संचास 
बिपर्ययउचेति, संशयतको वक्ष्येते । | 
विपर्ययस्तु अतस्मिंस्तद्ग्रहः । भ्रम इति यावत्‌ । यथा पुरोबतिन्य. 
रजते शक्तिकादौ रजतारोपः, 'इदं रजतम्‌? इति | र 
( अयथार्थः ठु) अयथार्थ [ अनुभव ] तो ( अर्थव्यमिचारी ) अर्थ ज्ञ : 
अनुसरण नहीं किया करता है तथा ( अप्रमाणजः ) वह किसो प्रमाष हे 
उत्पन्न नहीं हुआ करता है। (स ) वह ( त्रिविधः ) तीन प्रकार का दता / 
है ( ? ) ( संशयः) संशय ( २) (तर्कः ) तर्क ( च ) और ( ३) ( पिप | 
यः ) विपर्यय । [ इनमें से ] ( संशयतकों ) संशय और तर्क [ इन दोनो 
की गणना न्याय के षोडश पदार्थों में की गयी है । अतएव ये दोनों आगे | 
(वक्ष्येते ) कहे जावेगे | [ बिपयंय का वणन यहाँ करते हैं--] ( अतसि 
तद्आहः ) अतत्‌ में तत्‌ [ अर्थात्‌ अरजत शुक्ति का आदि में रजत] की 
प्रतीति ( विपर्ययः ) विपर्यय अथवा ( भ्रम इति यावत्‌ ) भ्रम है | (यया) | 
जैसे ( पुरोवर्तिनि ) सामने स्थित ( अरजते शुक्तिकादौ ) अरजत शुक्ति का 
आदि में ( रजतारोपः ) रजत का आरोप '( इदम्‌ ) यह (रजतम्‌) रजत है | ! 
(इति ) यह 'भ्रम' कहलाता है | | 
जो अनुभव, जैसा अर्थ होता है वैसा न होकर, उसके विपरीत (उल्टा) . 
हुआ करता है उसे 'अयथार्थ' कहा जाया करता हे । यह अर्थ का व्यभिचारी 
हुआ करता है क्योंकि जो अर्थ जहाँ विद्यमान नहीं हुआ करता है बहाँभौ 
इसकी उत्पत्ति हुआ करती हे । जैसे-सीपी में चाँदी नहीं हुआ करतीहे 
किन्तु चाँदी का अयथार्थं अनुभव उसमें भी हुआ करता है। यह किसी 
प्रमाण से उत्पन्न नहीं हुआ करता है । यह दोषथुक्त चक्षु आदि से उसन 
हुआ करता है| 
इस अयथार्थ के तीन मेद होते हैं ( १) संशय (२) तर्क और (३) | 
विपर्यय । इनमें से प्रथम दो का वर्णन प्रमाण षोडश पदार्यो' के क्रम में किंबा _ 
जाता है । अतः अवशिष्ट “विपर्ययः का वर्णन यहाँ करते हैं | 
विपयेय-- - 
जहाँ जिस वस्तु का अभाव हुआ करता है वहाँ यदि उस वस्तु का भ . 
भव होने ढगे तो उस अनुमव का नाम ही 'विपर्यय होता है | इसी को न] 
शब्द द्वारा मी क्रहा जाता दै | इस विपर्यय-शान अथवा भ्रम-शान का विर 
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५0 
कई दार्शनिक सम्प्रदायो में मिन्न-मिन्न प्रकार से कियां गया है । इन समी 
प्रकारो को पाँचरूपों में विभक्त करे “ख्याति” नाम से अभिहित किया गया 
है। ये ख्यातियाँ पाँच है ( १) आत्मख्याति (२) असत्ख्याति ( ३) 
अख्याति ( ४ ) अन्यथाख्याति और ( ५ ) अनिर्वचनीयख्याति-- 
“आत्मख्यातिरसत्ख्यातिरख्याति ख्यातिरन्यथा | 
तथा5निवेचनीयख्यातिरित्येतत्‌ ख्यातिपळ्चकम ||” 

ख्याति? शब्द का अर्थ है “ज्ञान, | भ्रम सम्बन्धी स्थळ में किसका ज्ञान 
हुआ, करता है १ इसको ध्यान में रखते हुये उपर्युक्त पाँच प्रकार की 
“ख्यातियों? की स्थापना की गयी | इन पाँचों में से 'आत्मख्याति? और 
` (असत्‌ख्याति? ये दो ख्यातियाँ बौद्धो से सम्बंधित हैं | 'आत्मख्यातिः में 'आत्मः 
शब्द से “विज्ञानवादी? बौद्धो के “विज्ञान' नामक तत्व का ग्रहण किया गया है। 
धविज्ञानवाद? के अनुसार घट, पट आदि वाह्मविषयों का कोई अस्तित्व नहीं 
हुआ करता है । केवळ “विज्ञान” ही इन सभी पदार्थों के रूप में भासित हुआ 
करता है । इसका विवेचन इससे पूर्व किया जा चुका है। अत? भ्रमस्थळ 
में भी स्वयं “विज्ञान हो भ्रान्त घट आदि के रूप में भासा करता है | “आत्म- 
ख्याति? सम्बन्धी सिद्धान्त का सार यही है । द्वितीय “असत्ख्याति? नाम 
का पक्ष 'शून्यवादी' माध्यमिक बौद्धों का पक्ष है । उनके मतानुसार 'विज्ञान! 
का भी अस्तित्व नहीं है, केवल शुन्य ही सत्र रूपों में भासा करता है। अतः 
भ्रम-स्थल में मी झून्य ही मासा करता है! “असत्‌-ख्याति” नामक पक्ष का 
सार यही है | 

तृतीय “अख्यातिः पक्ष प्रभाकर-सम्प्रदाय में विश्वास रखने वाले मीमों- 
सको का है । “अख्याति” का अर्थ है "ज्ञान का अभाव” अथवा “मेदाः 
ग्रह? । प्रभाकर में मतानुसार भ्रम रूप ज्ञान होता ही नहीं है। जेसे-अक्ति में 
रजत को प्रतीति को भ्रम कहा जाता है। तकंमाषाकार ने मी ञ्रम-ज्ञान का 
यही उदाहरण दिया है । प्रभाकर का कहना है कि यह वस्तुतः एक ज्ञान 
नहीं है । अपितु इसमें इदम? तथा “रजतम्‌? यह दो ज्ञान एयकप्यक हा 
“इद्म्‌? अंश का ज्ञान इन्द्रिय और अर्थ के सन्निक५ से उत्पन्न होने वाढा 
धरत्यक्षः ज्ञान है तथा यह ज्ञान 'यथार्थ-ज्ञान हे । रजतम्‌? यह अंश तो स्मृतिः 
जन्य हे | अतएव 'इदम्‌” यह अंश प्रत्यक्ष अनुमव का विषय है तथा इन्द्रियाथ- 
सन्निकर्ष से उत्पन्न होने के कारण “यथार्थ? ही है । रडत, यइ अंश 
संस्कारजन्य होने के कारण स्मरणात्मक है तथा यह भी ययाथ है । ऐसी 
स्थिति में दोनों में से किसी मी अंश में अम है ही नहीं।_ " 
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झुक्ति' को (रजत? समझ कर उसको उठाने में मनुष्य की जो प्रवृत्ति 
करती है, उसका कारण यह है कि “इृदम? थह अंश अनुभवात्मक प्रचक्ष है 
तथा 'रजतम? यह अंश 'स्मरणात्मक' । “अनुभव” ' और 'स्मरणरूपः दि. 
शान के मेद का ग्रहण न होने के कारण ही मनुष्य की उस सीप को उठाने ३ 
प्रवृत्ति हुआ करती है | अतः इस व्यवहार का मेद्‌ का ज्ञान न होना ही | 
इसी को “भेदाग्रह? अथवा 'अख्याति? [ भेद की अख्याति ] कहा जाता है। 


यही प्रभाकर का “अख्यातिवाद? नामक सिद्धान्त है | 


चतुथ अनिवचनीय ख्याति? नामक पक्ष वेदान्तियों का है । जैसे खप 

में न रथ होते हैँ और न रथयुक्त मागे ही । किन्तु फिर मी स्वप्नदृश र्यो ' 
तथा रथयुक्त मार्गो' की सृष्टि कर लिया करता है । जागने पर यह सब सय 
ही समाप्त हो जाते हैं। इसी माँति भ्रम के स्थल में भी 'रजतः की स्थिति 
उतने ही समय तक रहा करती है जितने समय तक भ्रम की स्थिति हे । अतः 
इसको “प्रातिभासिक रजत? कहते हैं । इस “प्रातिमासिक रजत? को सत्य नहीं 
कहा जा सकता है क्योंकि आगे चढकर उसका वाध हो जाया करता है। 
साथ ही उसको नितान्त “असत्‌? भी नहीं कृहा जा सकता है क्योंकि उसकी 
प्रतीति तो होती ही है ।.ऐसौ स्थिति में इस 'प्रातिभासिक रजत? को 'सत्‌? और 
“असत्‌? दोनों ही दृष्टियो से कुछ मौ न कह सकने के कारण 'अनिर्वचनीय* 
रजत? केहा जाया करता है । अतः भ्रम स्थळ में 'अनिर्वचनीय-रजत? इत्यादि 
का ही भान हुआ करता है। इसी कारण इस सिद्धान्त को 'अनिवचनीय- 
ख्याति? नाम से कहा गथा है । 


५ 
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पाचवा है--“अन्यथाख्यातिवाद! । यह नैयायिकों को अभिमत है। 
उनका कंहना है कि 'शुक्ति-रजत स्थळ में प्रातिभासिक-रजतः की उत्लतिं 
मानना उचित नहीं है । किसी दोष के प्रभाव से ऐसा हों जाया करता है| 
जसे पाण्डुरोग के रोगी को इवेतबर्ण का “शंख? भी 'पीछा? दिखलायी पड़ता है। 
पाण्डुरोगी को तो सत्र पीला-पौला हो दिखलायी पड़ा करता है । यही दोष है | 
इसके कारण उसे इवेतवर्ण का शंख पीला-पीला दिखलायी पड़ा करता है.। इसी 
` अकार किसी अन्य दोष के प्रभाव से ही शुक्ति में मी रजत की प्रतौति होने 
लगा करती है | इसी का नाम “अन्यथाख्याति? है | इस “अन्यथाख्याति को 
ही न्यायवैरोषिक मत में “भ्रम? अथवा 'विपर्यय कहा जाता है। : 


यह अन्यथाख्याति' ही अन्य ख्यातियों कौ अपेक्षा अधिक तर्कसंगत । 
तथा बुद्धिग्राह्म होंने से तकभाषाकार को भी मान्य है । | 
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स्मरण-निरूपण-- स्का 

स्मरणमपि यथाथेमयथाथेळ्चेति द्विविधम्‌ । तदुभयं जागरे । 
स्वप्ने तु सव ज्ञानं स्मरणमयथाथेळ्च । दोषवशेन तदिति स्थानेश्हद- 
भित्युद्यात्‌ । 

, [संस्कारमात्र से उत्पन्न होने वाले ज्ञान का ही नाम “स्मरण? है | ] 
( स्मरणम्‌-अपि ) “स्मरण मी ( द्विविधम्‌ ) दो प्रकार का होता है--( १) 
, ( यथार्थम्‌) यथार्थ ( च ) और ( ३ ) ( अयथाथंम्‌ ) अयथार्थ । ( जागरे ) 
` ज्ञ्रत-अवस्था में ( तत्‌ उमयम्‌ ) यह दोनों प्रकार का [ स्मरण ] होता है । 
( स्वप्ने दु ) स्वप्न में तो ( स्वज्ञानम्‌ ) सम्पूर्ण ज्ञान ( स्मरणम्‌ ) स्मरणात्मक ` 
` तथा ( अयथार्थम्‌ ) अयथार्थ ही होता है ( दोषवशेन ) [ करिसी ] दोष के 
निमित्त से ( तत्‌-इति-स्थाने ) 'बह? के स्थान पर ( इदम्‌ ) “यह? ( इति- 
उदयात्‌ ) की प्रतीति होने से । i 

स्वप्न का ज्ञान संस्कारमात्रजन्य है | अतः उसे स्मरण ही कहा जायगा | 
निद्रा आदि दोष के कारण दूर स्थित तथा अविद्यमान वस्तु ( तत्‌ ) मी समीप 
` में स्थित तथा विद्यमान ( इदम्‌-इति ) प्रतीत होने छ्गा करती है | अतः यह 
ज्ञान अयथार्थ ही कहा जायगा | अतएव स्वप्न में केवळ “अयथाथे-स्मरण' ही 
हुआ करता है। 
साकारज्ञानवाद्‌ का निराकरण 

जिस विषय का ज्ञान हुआ करता है उस विषय का आकार ज्ञान में हुआ 
करता है । ज्ञान की यह साकारता ही विषयता की .नियामक है । बौद्धो के 
इस साकारज्ञानवाद का उल्लेख पीछे किया जा चुका है । इसी साकारशानवाद 
का निराकरण करते हुये तकभाषाकार कहते हैं +-- ३ 

सर्वञ् ज्ञानं निराकारमेव, न तु ज्ञानेश्थेन स्वस्याकारो जन्यते। 
. साकारज्ञानवादनिराकरणात्‌। अतएवाकारेणाथोनुमानमपि निरस्तम्‌ । 
अत्यक्षसिद्धत्वादुघटा देः | सवं ज्ञानमथेनिरूप्यं, अर्थप्रतिबद्धस्वैव तस्य 
मनसा निरुपणात्‌। . घटज्ञानवानहं, इत्येतावन्मात्रं गम्यते न तु 
'ज्ञानवानहम! इत्येतावन्मात्रं ज्ञायते । 

(षच ) और ( सर्वम्‌.) सम्पूर्ण (ज्ञानम्‌) ज्ञान (निराकारम्‌--एव ) 
निराकार ही होता है । ( अर्थेन) अर्थ [ विषय ] के द्वारा, ( शाने ) शान में 
९ स्मस्य ) अपना ( आकारः) [ कोई | आकार (न जन्यते ) उत्पन्न नहीं 
किया जाया करता है [ अर्थात्‌ अथे ( विषय ) ज्ञान में अपना कोई आकार __ 
उत्पन्न नहीं किया करता है | ] (साकारञ्चानवादनिराकरणात्‌ ) साकारज्ञानबाद - 
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का खण्डन हो जाने से। ( अतएंब ) इसीछिये ( आकोरण ) [ जान में 
स्थित ] आकार के द्वारा (अर्थानुमानम्‌) अथे का किया जाने बाळा 
अनुमारी ( अपि ) मी ( निरस्तम्‌ ) खण्डित हो जाता है। ( घट आहेः ) घट 
आदि [बाह्य अर्था ] के ( प्रत्यक्षसिद्धत्वात्‌ ) प्रत्यक्ष से सिद्ध होने से] 
[ विषयता सम्त्रन्धी नियम के लिये भी साकारशानवाद की काई आवश्यकता 
नहीं है क्योकि-] ( सवै ज्ञानम्‌ ) सारा ज्ञान ( अर्थनिरूप्यम्‌ ) अर्थ | विषय] 
द्वारा ही निरूपित किया जाता है । ( अर्थप्रतित्रद्धस्य एव) अर्थ से युक्त 
( तस्य ) उस [ ज्ञान ] का ही ( मनसा निरूपणात्‌ ) मन के द्वारा निरुपण, 
किये जाने से ( घटज्ञानवानहम्‌ ) “मैं घरञ्ञानवान्‌ हँ" (इति एतावत्‌ मात्र ' 
गम्यते ) [ विषय सहित ] केवल यही प्रतीत हुआ करता है । ( ज्ञानवानइम्‌ ) 

“मैं जञानवान, हूँ? ( एतावन्मात्रं न ज्ञायते) केवळ इतना ही प्रतीत 
नहीं हुआ करता है | [अतः सम्पूर्ण शान अर्थ से ही निरूपित 
हुआ करता है। ]। 


उपर्युक्त बौद्धा के अतिरिक्त सांख्य आदि के मतानुसार बुद्धि विषयाकार 
में परिणत हो जाती है। अतः ज्ञान में घर्ट आदि अर्था (विषयों ) का 
आकार रहा करता है । इन सभी मतों का खण्डन आघायों द्वारा किया 
जा चुका है । 

न्याय-वैरोषिक आदि के मतानुसार ज्ञान निराकार है। ज्ञान की 
साकारता किसी मी रूप में युक्तियुक्त नहीं है |”? ज्ञान स्वतः साकार है, अत 
उसी से जगत के सम्पूर्ण व्यवहार की सिद्धि हो जाने से भिन्न अर्थका. 
अस्तित्व पूर्णतया अनावश्यक ही है; तथा “अर्थ अतीन्द्रिय होता है, शान के 
अनुभवसिद्ध आकार से उसका अनुमान किया जाता है”; ये दोनों बातें इ | 
एक ही तक से कट जाती हैं कि जिस भाँति हान तथा उसमें हीत होते | 
वाले आकार के प्रतयक्ष सिद्ध होने के कारण उनकी सत्ता को स्वीकार करना 
होता है उसी भाँति घट, पट आदि बाह्य-विषय भी प्रत्यक्ष ही सिद्ध हे । अत; 
उन घट, पट आदि की सत्ता को भौ स्वीकार किया जाना ठीक ही है । 


सभी ज्ञान अर्थ से ही निरूपित हुआ करते हैं । मन उसे उसके विषयभूत 
अर्थ के साथ ही ग्रहण किया करता है क्योंकि जब भी ज्ञान का ग्रहण किया 
जाता है तब ““मुझे घट का ज्ञान है” अथवा “मुझे पट का ज्ञान है? इ 
रूपों में ही ज्ञान का ग्रहण हुआ करता दै, केवळ इस रूप में कि “मुझे शागं 
है? ज्ञान का ग्रहण-नहीं हुआ करता है | F 


CC-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri 


2 
~ 


विज्ञानवाद निरासः र ४२९ 


(६) अन्तरिन्द्रियं मनः । तच्चोक्तमेव । 

( अन्तः इन्द्रियम्‌ ) आन्तरिक इन्द्रिय [्‌ का ही नाम ] ( मनः ) मन 
है । (व ) और ( तत्‌ ) वह [ अथवा उस मन का ] ( उक्तं एव ) वर्णन 
किया जा चुका है । ८ 
“मन-निरूपण-- 

वस्तुतः मन एक आन्तरिक इन्द्रिय है इसी कारण उसे “अन्तःकरण? 
भी कहा जाता है। यह प्रत्येक प्राणी में प्रथक्‌.प्रथक्‌ होता है। शरीर के 

, भीतर हुआ करता है । नित्य तथा अणु होता है । इसका सम्बन्ध आत्मा के 
साथ उस समय तक रहा करता है कि जब तक आत्मा की मुक्ति नहीं हो 
जाया करती है । यह मन सभी बाह्य-इन्द्रियो का सहायक होता है तथा सभी 
प्रकार के ज्ञान के उदय का भी साधन यही है। इस मन के बारे में पहले भी 
बहुत कुछ लिखा जा चुका है। 

(७) प्रवृत्ति 

प्रवृत्तिः घर्मांधममयी यागादिक्रिया, तस्या जगद्व्यवहार- 
साधकत्वात्‌ । 9 ॥ 

(७) प्रवृत्ति-- 

( घर्माधर्ममयी ) धम; अघम की जनक ( यागादिक्रिया ) याग, हिंसा 
आदि शास्त्रा में विहित और निषिद्ध क्रियाओं [अथवा उन क्रियाओं से उत्पन्न 

होने वाले धर्म और अधर्म ] ( प्रवृत्ति: ) प्रवृत्ति | कहलाते | हैं। ( तस्याः ) 
उस [ धर्माधर्मरूप प्रवृत्ति ] के ( जगद्व्यवहारसाधकत्वात्‌ ) जगत के व्यवहार 
का साधक होने से । 

यह प्रबृत्ति संसार के सम्पूर्ण व्यवहार को सिद्ध करने वाली है । यह तीन 
प्रकार की होती है--वाणी, मन तथा शरीर से होने वाली। इस प्रदत्त से 
ही विश्व के सभी व्यवहार सम्पादित होते हैँ । पूर्व प्रइृत्तियों से नवीनकम 
और नवीनकर्मो' से नवीन प्रदृत्तियो का जन्म होता हे । कम और प्रृत्ति की 
यह खळा निरन्तर चला करती है | इसी के परिणामस्वरूप मानव का उत्थान 
पतन हुआ करता है। यह प्रदृत्ति ही धर्म और अधम की निमित्त होती है। 


(८) दोपा; 


दोषा रागद्वेषमोहाः । राग इच्छा | द्वेषोमन्यु, क्रोध: इति याबत्‌। 
ओहो मिथ्याज्ञानम्‌ , विपयंय इति यावत्‌ 


॥॥ ®. + iS 
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(८) दोषाः 

( रागद्वेषमोहाः ) ` राग, देष और मोह (दोषाः )--ये दोष हैं। (राग 
इच्छा) राग इच्छा को कहते हैं। ( द्वेषोमन्युः, क्रोधः इति यावत्‌ ) {षः 
मन्यु अर्थात्‌ क्रोध के कहते हें । ( मोहः मिथ्याज्ञानम्‌) 'मोह” मिथ्याज्ञान 
( विपर्यय इति यावत्‌ ) अर्थात्‌ विपर्यय को कहते हैं । 

इन तीनों से संसार की कारणभूत “प्रबृत्ति, का उदय हुआ करता है | 

(९ ) ग्रद्य्रभावः 

पुनरुसत्तिः प्रेत्यमाबः। स चात्मनः पूढे देहदनिबृत्तिः, अपूर्व 
सङ्घातळासः। 

(९ ) प्रेत्यभाव 

(पुनः उत्पत्तिः ) पुनः [ मृत्यु के अनन्तर ] उत्पन्न होना ( प्रेत्यभावः ) 
प्रेत्यमाव? [ परेत्य अर्थात्‌ मरकर, “भाव? अर्थात्‌ उत्पन्न होना ] है। (च) 
और (स ) वह [ पुनर्जन्म ] ( आत्मनः) आत्मा के ( पूर्वदेहनिवृत्तिः ) 
पूर्व शरीर की समासि ( अपूवेदेहृसड्यातळाभः ) नवीन शरीर आदि समूह 
की प्राति ही है । 

यहाँ पुनः उत्पत्ति अथवा पुनर्जन्म से अभियाय है--देह, इन्द्रिय आदि 
के साथ आत्मा का पुनः सम्बन्ध होना । आत्मा का पुनः जन्म अथवा पुन 
उत्पत्ति नहीं हुआ करती है क्योंकि आत्मा तो नित्य है, वह कमी उत्पन्न 


हीं होता है । 


( १० ) फलम्‌ 
फलं पुनमोंगः, सुखदुःखान्यतरसाक्षात्कारः । [ 
( १०) फल 
( पुनः भोगः ) पुनः भोग का नाम ही ( फलम्‌ ) फळ है | और मोगका | 
अर्थ है ( सुखडुःखान्यतरसाक्षातकारः) सुख अथवा दुःख का प्रत्यक्ष अनुमव 
करना । [ अतः सुख अथवा दुःख में से किसी अनुभवरूप भोग का ही नाम 
फल! है ] । 
( ११) दुःखम्‌ 
पीड़ा दुःखम्‌ । तच्चोक्तमेव । 
(११ ) दुः्खम्‌ः | 
( दुःखम्‌ ) दुःख का अथ है ( पीडा ) पीड़ा । (च) और (तत्‌) उसका 
( उक्तम्‌ एब ] वरणन”किया जा चुका है । 2६ 
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यह जीवात्मा का एक विशेषगुण हे । "इसकी उत्पत्ति अधर्म [ पाप ] से 
हुआ करती दै । बारह प्रकार के प्रमेयों में इसकी गणना विशेषरूप से 
इस कारण की गयी है कि इसे विशेषरूप से जान लेना है। यही जीवको 
पीड़ित किया करता है । 
व ( १२) अपर; 

मोक्षो$पवगेः । स॒ चेकविशतिग्रभेद्मिन्नस्य दुःखप्यात्यन्तिकी 
निवृत्तिः । एकविशातिप्रभेदास्नु शरीरम्‌, षंडिन्द्रियाणि, षट विषयाः 
षड्‌, बुद्धयः, सुखं ढुःखब्बेति गौणमुख्यभेदात्‌। सुखं तु दुःखमेव 
ढुःखानुषङ्गिस्वात्‌ । अनुषङ्गोऽविनाभावः । स चायमुपचारी मधुनि 
विषसंयुक्ते मधुनोऽपि बिषपक्षन्कक्षिपवत्‌। 
(२) अपवगेः मोक्ष-- 

[ मोक्षः ] मोक्ष का ही नाम [ अपवगेः ] अपवर्गं है। [च] और [स] वह 
[ एकविशतिप्रमेदमिन्नस्य दुःखस्य ] इक्कीस प्रकार के दुखों की [आत्यन्तिकी] 
अत्यन्त [ निवृत्तिः ] निबृत्ति ही है। [ एकविंशतिप्रभेदाः तु ] [ गौणमुख्य- 
भेदात्‌ ] गौणदुःख तथा मुख्य दुख [| २० + १ ] के भेद से वे इक्कस भेद ये 
हैं:--[ शरीरम्‌ ] शरीर + [ षड्‌ इन्द्रियाणिः] ६ इन्द्रियाँ+ [ षट्‌ विषयाः] 
[ उनके ] ६ विषय + [ षड वुद्धथः ] ६ ज्ञान तथा [ सुखं दुःखं च इति ] 
सुख और दुःख [ ये ही इक्कीस प्रकार के दुःख हैं जिनसे छुटकारा प्राप्त कर 
लेने का ही नाम “अपवग अथवा “मोक्ष? है ] । [ ढुःखानुषङ्गित्वात्‌ ] दु ख से 
मिश्रित होने के कारण [ लौकिक ] ( सुखम तु ) सुख तो ( दुःख एव ) 
दुःख ही है । ( अनुषङ्गोऽविनामावः ) अनुषङ्गः का अर्थ अविनामाव है 
[ अर्थात्‌ दुःख के विना सुख नहीं होता ]। ( मधुनः विषसंयुक्ते ) मधु के 
विष से युक्त होने पर ( मधुनि अपि) मधु को मी ( विषपक्षनिक्षेपवत्‌ ) 
विष समझे जाने के समान [ लौकिक सुख को दुःख से अविनाभूतः 
मिश्रित होने से दुःख समझने का ] (उपचारः ) गौण व्यवहार होता है | 

न्याय के सूत्र “तदस्यन्तविमोक्षोपवर्गः” [ १-१-२२] का अथ ही है कि 
उस दुःख की अत्यन्त निवृत्ति ही अपवग अथवा मोक्ष है । दुःख के दो मेद्‌ 
हे (१) गौण (२) मुख्य । मुख्य दुःख जीवात्मा का विशिष्टयुण है जो 
स्वभावतः द्वेष्य है तथा अधर्म से उत्पन्न हुआ करता है । गौण दुःख २० 
प्रकार के हैं | घाण, रसना, चक्षु, त्वकू, भोत्र और मन ये घट शानेच्धिय, 
गन्ध, रस; रूप, स्पशं, शब्द ओर योग्य आत्मगुण-ये ६ उनके विषय, इन 


विषयों के इन्द्रियजन्य ६ अनुभव, शरीर और सुख [ दुःखाभेविद होने के | 
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कारण ] । इस भाँति ये २१ प्रकार के दुःख हुये । इन इक्कीस प्रकार के रे | | 
की आत्यन्तिक निवृत्ति का ही नाम मोक्ष है । | 
+. उपर्युक्त २१ प्रकार के दुःखों में मुख्य दुःख तो स्वभाव से ही दुख ह। | 
इन्द्रियो, विषय, विषयानुभव और शरीर--ये सभी उस दुःख के साधन है। | 
अतएव ये भी दुःख कहे गये | [ लौकिक | सुख तो प्राणिमात्र का चाहा बा 
वाळा है, जिसकी प्राप्ति हेतु मानव सब कुछ किया करता है; वह सुख मी दुः 
से अनुषक्त [ मिश्रित ] होने के कारणु दुःखरूप ही है । फिर जैसे बिन 
मधु की गणना विष में ही की जाया करती है और वह त्याज्य मी होता 
उसी प्रकार सम्पूर्ण सांसारिक सुख भी दुःख से ही मिश्रित है । अत ' 
उसकी गणना भी दुःख में ही की जाती है और वह त्याज्य ही हुआ कता 
हे । अतः लौकिक सुख को गोणदृत्ति से दुःख कहना ही उचित है 
तथा दुःख के ही समान उसका त्याग करना भी उचित ही है । 
स पुनरपवर्गः कथं भवति ? 
उच्यते । शार्ाद्‌ विदितसमस्तपदार्थतत्वस्य, विषयदोषद्शनः 
बिरक्तस्यमुमुक्षोध्योयिनों ध्यानपरिभकवशात्‌ साक्षात्कृतात्मानः इषः 
हीनस्य निष्कामकमोलुष्ठानाद्‌नागतधर्माऽधर्मबन्जेयतः वोच 
झुसी5धसंप्रचयं योगद्धिग्रभावाद्‌ विदित्वा, समाहृत्य भुञ्जानस्य पूर्वकम 
` निवृत्तौ वत्तमानशरीरापगमे पूव शरीरोभावाच्छरीराद्येकविशतिदुख 
सम्बन्धो न भर्वात कारणाभावात्‌ । सोऽयमेकविंशातिम्रभेदुभिन्नदुःः 
हानिर्मोक्षः । सोऽपबगं इत्युच्यते । | 
_ अपबग अथवा सोक्ष-प्राप्ति की प्रक्रिया— [ र | 
[ प्रन्‍न-- ] ( पुनः ) फिर (स ) वह ( अपवर्गः ) मोक्ष ( कथम्‌) की 
("मवति ) प्राप्त होता है १ द 
[ उत्तर ] ( उच्यते ) कहते हैं । [ सर्वप्रथम ] ( नाद्‌) खोडे 
अध्ययन से ( विदितसमस्तपदाथंतत्वस्य ) सम्पूर्णं पटार्थो' के तत्वशान $ 
प्राप्त कर लेने वाळे ( विषयदोषदर्शन विरक्तस्य ) विषयों के दोषों को देखने. 
[ सांसारिक विषयों के प्रति ] विरक्त हुये [ अतएव ] ( मुमक्षोः) मो 
इच्छा करने वाले [ तथा उसकी प्रासिं के निमित्त योगशास्त्र में वर्णित ग 
( ध्यायिनः ) ध्यान करने वाले मुमुक्षु-साधक-पुरुष के ( ध्यानपरिपा 
ध्यान के परिपक्व अवस्था को प्राप्त हो जाने से ( साक्षात्कृतात्मानः ) भारी, 
साक्षात्कार करने वाळे [ अतएव आत्म-शान हो जाने के कारण गति 
अस्मिता, राय, द्वेष और अभिनिवेशरूप पाँच ( “अविद्याऽस्मिताराग 
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निवेशा पद्नक्केशा”” ) । ( क्लेशह्दीनस्य ) छलेशों, से रहित [ पुनः राग, द्वेष आदि 
के अभाव में ] ( निष्कामकर्मोनुंडानात्‌ ) निष्काममाव के साथ कमों' के 
अनुष्ठान करने के कारण [ धर्म-अधमेरूप संस्कारों की उत्पत्ति नहीं हुआ करती 
है । अतः ] ( अनागतघर्माघमौं-अनजेयतः ) नवीन धम और अधर्म को 
अर्जित करने वाले ( पूर्वोपात्तं च घर्माधमंप्रचयम्‌ ) पूर्वं सञ्चित घम और 
अधर्म के समूह को ( योगर्डिप्रमावात्‌ ) योग की सिद्धि के प्रभाव से (विदित्वा) 
जानकर ( समाहृत्य ) एक साथ ( मुञ्ञानस्य ) भोग डालने वाले [ तत्वज्ञान 

के हो जाने पर राग, देष आदि नहीं? रहा करते हैं तथा निष्काममाव के 
साथ' किये जाने वाले कर्मा से नये घर्माऽघर्म की उत्पत्ति नहीं हुआ करती है 

अतएव ] ( पूर्वकर्मनिद्नतौ ) पूर्व कर्मा की निवृत्ति हो जाने पर ( वतमानः 
शरीरापगमे ) वर्तमान शरीर के नष्ट हो जाने पर ( पूर्वशरीराभावात्‌ ) नवीन 
शरीर की उत्पत्ति न होने के कारण ( शरीर-आदि-एकविंशतिदुःखसम्बन्धः ) 

शरीर आदि इक्कीस प्रकार के दुःखों का सम्बन्ध ( कारणामावात्‌ ) [ आत्मा के 

साय-धर्माधर्मरूप ] कारण के विद्यमान न होने से (न मवति ) नहीं होता है। 

( अयम्‌ स ) यह ही वह ( एकविंशतिप्रमेदभिन्नदुःखहानिः) इक्कीस प्रकार के 

दुःखों का न होना ( मोक्षः) मोक्ष है । ( स ) वही ( अपवर्ग इति ) अपवर्ग 
९ उच्यते ) कहा जाता है । 

इस विवरण द्वारा “अपवर्ग? की प्राप्ति तथा उसके साधन और क्रमो का 

वर्णन किया गया है। न्यायद्शेन में यह सूत्र आता हैं--“दुःखजन्मप्रवृत्ति- 

दोषमिथ्याशानानां उत्तरोचरापाये तदनन्तरापायाद्‌ अपवर्गः? || न्यायसूत्र ११|२॥ 

अर्थात्‌ दुःख, जन्म, प्रवृत्ति, दोष और मिथ्याशन--इनमें से उत्तरउत्तर के 

विनाश से पूरव-पूर्व का विनाश हो जाया करता है तथा 'अपवग' की प्राप्त 
होती है। जेसा कि भाष्यकार आदि ने मौ स्पष्ट किया है कि मिथ्याज्ञान की 
निवृत्ति 'तत्वज्ञान' से हुआ करती हे | 

यह तत्वज्ञान शास्त्रों का मढीभौँति अध्ययन करने से प्राप्त होता दै। 

झालो द्वारा प्राप्त पदार्थों के तत्वज्ञान से सांसारिक विषयों में दोष अर्थात्‌ - 
दुःखों में बैंधा रहना आदि का दर्शन हुआ करता है। विषयों के दोषों का 
दर्शन हो जाने पर उनके प्रति विरक्ति उत्पन्न हुआ करती है। फिर इस 
विरक्ति के कारण दुःखों से छुटकारा प्राप्त करने अथवा मोक्ष की प्रासिं को 
इच्छा उत्पन्न हुआ करती है । परिणाम यह होता है कि फिर आत्मा सांसारिक 
विषयों का चिन्तन न कर अपने वास्तविक स्वरूप को जानने की ओर पत | 
हुआ करता है। यह अपना वास्तविकस्वरूप उपनिषद्‌ आदि शाखं के अध्य- 238 


CC-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri i 


४३४ तव्हेभाषा 


यन से शत हुआ करता है | तहपश्चात्‌ योगशास््र में वर्णित प्रकार से चिरकाह. 
पर्यन्त चिन्तन करने के उपरान्त उसमें परिपक्कता आ जाया करती है। इ | | 
ज्ञिन्तन के फलस्वरूप साधक पुरुष को आत्मा के स्वरूप का साक्षात्कार शे. 
जाया करता है । आत्मा के इस साक्षात्कार से अविद्या आदि पाँच केशो | 
[ जिन्है न्यायश्ञात्न में राग, द्वेष और मोह इन तीन प्रकार के दोषों केक्प ' 
वर्णित किया गया है || ] की निवृत्ति द्दो जाती है । फिर साधक पुरुष जो भी । 
कर्म किया करता है वह निष्काम भाव से ही किया करता है | निष्काममाव ' 
से व्यि गये कमो से नवीन धर्म-अधर्म का संचय नहीं हुआ करता है। ऐसी 
स्थिति में उसे पूर्व जन्मो में उपार्जित धर्माधम से ही छुटकारा प्राप्त करने कौ 
चिन्ता रह जाया करती है | इसके निमित्त वह योगाभ्यास द्वारा प्रात शक्ति के 
द्वारा उन समी पूर्वैसंचित घर्माधर्मो' की जानकारी प्रास कर उन समीक्षा | 
एक साथ भोग करने की इच्छा करेगा । एतदर्थ जिन-जिन योनियो से सम्बन्धित 
शरीरों की उसे अपेक्षा होगी उन सभी योनियो से सम्बन्धित शरीरों की वह 
योगबळ द्वारा रचनाकर लेगा तथा उन शरोरों द्वारा पूर्व जन्मों के संचित सभी । 
कमो को फळ-मोग द्वारा वह एक साथ ही समाप्त कर देगा । 
इसके साथ ही वह प्रारब्धकर्मों' [ जिसके फल-भोग हेतु उसे वर्तमान 
शरीर ग्रास है । ] का मी भोग साथ ही प्राप्त कर लेगा। परिणाम यह होगा 
वत्तेमान शरीर का सम्बन्ध विच्छेद होने तथा धर्म-अघर्मेरूप कारणों का अमाव | 
हो जाने से, नवीन शरीर की भी प्राप्ति न होने से शरीर आदि इक्कीस प्रकार 
के दुःखों की आत्यन्तिक हानि हो जायगी । सम्पूर्ण दुःखों से प्रात होने बाली 
इस आत्यन्तिक-निवृत्ति का ही नाम अपवर्गं अथवा मोक्ष है । उपरिवर्षिं 
बिधि ही अपवर्ग-प्राप्ति की विधि है जिसे अति संक्षेप में यहाँ प्रदर्शित 
किया गया है । | 
कर्मों के प्रकार-- न्यु 
मनुष्य के कर्म, कि जिनसे वह बैँचा हुआ दै, तीन प्रकार के हैं (१) 
प्रारब्ध [ २ ] सञ्चित और [३) क्रियमाण । जिन कमों' के फर को मोगने ह 
ढिये इस शरीर की प्राप्ति हुयी है तथा जिनका भोग मी प्रारम्भ हो बुरा 
है, ऐसे कर्मो' को 'प्रारब्ध-कर्म” कहा जाता है | इन कमों का नाश भोग की 
पूर्णता पर ही निर्भर हुआ करता है। 'क्रियमाण' कर्म वे हैं कि क 
समय में किये जा रहे हैं | इस कर्मो' के संस्कार सञ्चित होते रहा कर 
क भविष्य में हुआ करता है। अतएव इन्हें "जु 
जाता है। . जड 
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जिस समय तक तत्वज्ञान अथवा आत्मसाक्षात्कार नहीं हो जाया करता है 
उस समय तक किये गये कर्मो' से सँस्कार बना करते हैं किन्तु आत्मसाक्षात्कार 
के अनन्तर किये जाने वाले कर्मों से संस्कार नहीं वना करते हैं| अतः आत्म: 
साक्षात्कार के पश्चात्‌ मोक्ष की प्राप्ति के लिये 'प्रारन्ध? कर्म तथा सञ्चि 
कमों' की समाप्ति का कार्य अवशिष्ट रह जाता दै । इन दोनों प्रकार के कर्मा 
की समासि हो जाने पर ही 'मोक्ष' होता है । इन दोनों में भी 'प्रारूघः कर्मों 
का भोग तो वत्तंमान शरीर की निर्धारित आयु तक चलता ही है । जैसे कोई 
कुम्भकार [ कुम्दार ] जब एक बार अपने चाक को घुमा दिया करता है दो 
वह ("चाक ] अपने वेग-संस्कार के कारण बहुत देर तक घूमता रहा करता. 
है। इस ही भाँति अपने प्रारब्ध कमों' के कारण यह शरीर भी उन कर्मों के 
भोग की समासिपर्येन्त बना रहा करता हैः 

“तिष्ठति संस्कारवशाचक्रश्रमिवद्धृत शरीर” | साँख्यकारिका-६७ |] 

आत्म-शान के पश्चात्‌ जितने समय तक साधक-पुरुष इस वत्तमान शरीर 
को धारण किये रहता है उस समय तक की उसकी अवस्था को 'जीवन्पुक्ता- 
वस्था” कहा जाता है। इस अवस्था में वह जो भी कमे किया करता है 
उसके उन कर्मो से नवीन संस्कारों का निर्माण नहीं हुआ करता है। 

अब “सञ्चित” कर्मो से छुटकारा प्राप्त करने की वात शेष रह जाती है। 
इस सम्त्रन्ध में दो प्रकार के मत प्रचलित हैं | प्रथम तो यह कि तत्वज्ञान की 
अग्नि [ अथवा ज्ञानाग्नि ] से सम्पूर्ण सञ्चित कमे स्वये ही भस्मसात्‌ हो जाया. 
करते हैं | जैसा कि गीता में कहा भी गया है--“शानाग्निः सतरेकर्माणि मस्म- 
सात्‌ कुरुतेजुन”» । इस मत के अनुसार तत्वज्ञान के अनन्तर योगी साधकः 
पुरुष के लिये कुछ भी करना शेष नहीं रद्द जाता है। उसकी मोक्ष प्राप्ति में 
वत्तमान शरीर के पात होने तक का ही विळा शेष रह जाया करता है । 

सञ्चित कर्मा के नाश का जो दूसरा प्रकार है उसी का वणन तकमाषा 
में किया गया है | उसका सार यह हे कि तत्वज्ञान हो जाने के पश्चात्‌ योगी 
साधक पुरुष को अपनी योगसामथ्य से इस बात का मी शान हो जाया करता 
| है कि इस समय तक मेरे 'इतने-इतने? सञ्चितकमे शेष पडे हें तथा फळ 
| मोग-प्रक्रिया के अनुसार इन सञ्चित कर्मों का भोग मुझे अमुकअसुक योतियो 
| में करना होगा । इस ज्ञान के हो जाने पर योगीपुरुष अपने योगसामध्ये से 
| एक ही साथ उन सभी शरीरों का निर्माण कर डाला करता है कि बिनमें उसके 
| संचितकर्मों का भोग भोगना होता हे | इस माति वह सम्पूर्ण सञ्चित कमो 
| का मेग समास कर लिया करता दै । ऐसी स्थिति में उसका कोई मी सञ्चित _ 
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कर्म शेष नहीं रह जाता है। जया कर्म उत्पन्न नहीं हुआ करता हे तग | 
ग्रारूधकर्मो' का तो भोग से ही विनाश हों जाया करता है । जब कोई दिशे | 
प्रकार का कर्म शेष ही नहीं रहा तो फिर नवीन शरीर आदि की उसत्तिमी 
नहीं हुआ करती हे तथा वह साधक मोक्ष भी प्राप्ति कर लिया करता हे | 
कर्मो की ही भाँति सोक्ष के स्वरूपविषयक दो सत-- + 

मोक्ष-प्राप्ति के बारे में अमी दो प्रकार के मतों का विवरण दिया जा चु 
दै । इसी मॉति मोक्ष के स्वरूप के «सम्बन्ध में भी दो प्रकार के मत ह| 
जैयायिकों की दृष्टि में दुखों की अत्यन्त-निद्धत्ति को ही मोक्ष कहा गया है । 
किन्तु वेदान्ती-मोक्ष में 'दुख-निद्दतति' के अतिरिक्त नित्य सुख की प्राप्ति कीमी' 
स्वीकार करते हैं। उनके अनुसार आत्मा नित्य, विसु तथा आनन्दस्वरूप हे| 
संसार-काल में वह शरीर आदि के सम्बन्ध के कारण नित्य-सुख की अनुभूति 
नहीं कर पाता है किन्तु मोक्षम्ासि के पश्चात्‌ बह स्वस्वरूप भूत उस नि 
सुख अथवा आनन्द की भी अनुभूति किया करता है | 

किन्तु नैयायिक मोक्ष में नित्य सुख की प्रतीति में विश्वास नहीं करते हैं | 


यही दोनों मर्ता में अन्तर है । न 
३-संशयः | 4 | 
एकस्मिन्‌ धर्मिणि विरुद्धनानाथौविमशी' संशयः । स च त्रिविषः! 
विशेषादशने सति समानधसंद्शेनजः, विप्रतिपत्तिज» असाधारण 
घर्सडचेति। तजैको विशेषादशने सति समानधसेद्शनज़ः यथा 
“स्थाणुबी पुरुषों वा” इति | एकस्मिन्नेव हि घुरोवर्तिनि द्रव्ये स्थाणुलः 
निदचायक वक्रकोटरादिकं पुरुषत्वनिउ्चायकञ्च शिर'पाण्यारिक 
विशेषसपद्यतः स्थाणुपुरुषयोः समानधमंमूश्वेत्वादिकञ्च पर्यतः पुरुर्‌ 
भवति संशयः “किमयं स्थाणुबी पुरुषो वा? इति । ् 
३--संशय [ तृतीय पदाथ ]-निरूपण-- E 
“अत्म-शरीर-इन्द्रिय- अर्थ-बुद्धिमनः ्रइत्ति-दोष-म्रेयमाव पेदु 
वर्गास्तु प्रमेयम्‌) इस सूत्र में वर्णित १२ बारह प्रकार के प्रमेयो का वर्णन इ 
“अपवर्गः के वर्णन के साथ समास होता है। इस माति यहाँ तक न्याय 
सोलह प्रदाथों में से 'प्रमाण' और “प्रमेय इन दो पदार्थों का 
समास हो जाता है । अतः अब न्यायःप्रतिपादित तृतीय “संशय नारणे | 
का निरूपण करते हैं :-- 0222 


bo 
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(त्रिविधः) तीन प्रकार का है । (१) (विक्षेषाशने सति) यिशेष का दर्शन न होने- 
पर ( समानधमंदर्शनजः ) समान के दर्शन से उत्पन्न [संशय] (२) [विशेष 
का दर्शन न होने पर ( विग्रतिपत्तिजः ) विग्रतिपत्ति अथवा विरुद्धार्थप्रतिपादक 
बचनें से उत्पन्न | संशय ] (३) [विशेष का दर्शन न होने पर ( असाधारण- 
` घर्मश्रशइति ) असाधारण घमं के दर्शन से उत्पन्न [संशय ] । ट 
(तत्र ) उनमें से (एकः) प्रथम--(विशेषादर्शने सति समानधर्मदर्शननः 
विशेष का दर्शन न होने पर समाभधमे के दर्शन से उत्पन्न संशय का 
(यथा ) जैसे-[ उदाइरण- ] [यह ] ( स्थाणुः वा ) स्थाणु है अथवा 
( पुरुषः वा इति ) पुरुष । (पुरोवर्तिनि) सामने स्थित (एकस्मिन्‌ एब द्रव्ये) 
एक ही [ लम्वे-लम्बे ] द्रव्य में ( स्थाणुत्वनिश्रायकम्‌ ) स्याणुत्व का निश्चय 
कराने वाळा जो (वक्रकोटरादिकम्‌) टेड़ी मेडी कोटर आदि है तथा (पुरुषत्व- 
निश्चायकम्‌ ) पुरुषत्व के निश्चय कराने वाले ( झिरःपाण्यादिकम्‌ ) तिर, 
हाथ आदि ( विशेषम्‌ ) विशेषों [ शारीरिक अङ्ञों | को ( अपश्यतः ) न 
देखते हुये (च) और (स्थाणुपुरुषयोः) स्थाणु और पुरुष के ( ऊष्वत्वा दिकम्‌} 
ऊँचाई आदि ( समानधर्मम्‌) रामानधर्म को ( पञ्यतः) देखते हुये 
( पुरुषस्य ) पुरुष के अन्दर ( संशयः) [ उस पदार्थ के बारे में | संशय 
( मवति ] होता है कि ( किम्‌ अयम्‌ ) क्या यह ( स्थाणुः ) स्थाणु [ वृक्ष 
का हूँठ ] है (वा) अथवा ( पुरुषः) पुरुष है! [ इनमें विशेष घम 
वक्रकोरर आदि अथवा हाथ, पैर आदि का दिखलाई न देना तथा समानध 
लम्वाई-चौड़ाई आदि दिखलाई पड़ना संशय का कारण बनता है । इस अकार 
विशेषों का दृष्टिगोचर न होना ही सब प्रकार के संशयो का कारण है || 
द्वितीयस्तु संशयो विशेषादशने सति विश्रतिपत्तिजः। स यथा 
“शब्दो नित्य उत अनित्य’ इति । तथाहयो ब्रते “शब्दो नित्य इति, 
अपरो ब्रते “शब्दोऽनित्यः इति। तयोबिग्रदिपत्शा मध्यस्थस्य पुंसे 
बिशेषमपऱ्यतो भवति संशयः किमयं शब्दो नित्य उतानित्यः इति 1: 
(२) ( द्वितीयः संशयः दु ) दूसरे प्रकार का संशय तो (विशेषादर्शनेसति) 
विशेष का दशन न होते पर ( विप्रतिपत्तिजः ) बिप्रतिपतति [ विपरीता विविधा | 
वा प्रतिपत्तिः विप्रतिपत्तिः । अर्थात्‌ एक ही पदाथ आदि के विषय कध दो 
व्यक्तियों का परस्पर विरुद्ध अथवा मिन्न-मिन्न प्रकार का शान ही मवि 
कहलाता दै । ] अथवा बिरुद्ध अथे के प्रतिपादन करने. वाले वाक्यों अनित्यं ह 
उत्पन्न होता है | (स ) वह ( यथां ) जैसे--( बन्दो नित्य ( त a. 
इति ) शब्द नित्य है अथवा अनित्य । ( तथाहि ) क्योकि ' एकः ) एक हट 
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[ बादी-वैयाकरण ] ( ब्रूते ) कहता है । (/शब्दो नित्यः? इति) “शब्द | 
और ( अपरः ) दूसरा [ प्रतिबादी नैयायिक ] कहता है कि “शब्द अनिल 
“| ( तयोः ) उन दोनों की ( विप्रतिपत्या ) विप्रतिपत्ति से ( विशेषम्‌) ` 
विशेष [ नित्यत्व अथवा अनित्यत्व के निश्चय कराने वाले देतु ] को / अप | 
इयतः ) न देख सकने वाले ( मध्यस्थस्य पुंसः ) मध्यस्थ पुरुष को ( संशयः} 
संशय ( भवति ) हो जाता है कि ( किम्‌ ) क्या ( अयम्‌) यह (शब्द 
नित्यः) शब्द नित्य है १ ( उत ) अथला ( अनित्यः ) अनित्य १ 
तृतीयोऽसाधारणघमेदशेनजस्तु संशयो यथा नित्यादनित्याच्च । 
च्यात्न भूमात्रासाधारणेन गन्धवरवेन निशेषमपश्यवो सुवि नित्यः 
त्वानित्यर्व संशयः । तथाहि 'सकलनित्यव्यावृत्तन गन्धवत्वेन योगाद्‌ 
भूः किसनित्या, उत सकलानित्यव्यावृत्तेन तेनेव योगान्नित्याः इति 
संशय: । 

(३) ( तृतीयः ) तृतीय प्रकार का ( संशयः तु ) संशयः तो ( असाः | 
झारणधर्मदर्शनजः ), असाधारण धर्मे के दर्शन से उत्पन्न होता है । (यथा) 
जैसे- नित्यात्‌ अनित्यात्‌ व) नित्य और अनित्य [ दोनो प्रकार के यों 
से ] ( व्याबृत्तेन ) प्रथक्‌ रहने वाले ( भूमात्रासाधारणेन ) केवल पृथ्वी के 
असाधारण धर्म ( गन्धवस्वेन ) गन्धवत्व से, [ नित्यत्व अथवा अनित्यल् का _ 
निश्‍चय कराने वारे ( विशेषम्‌--अपश्यतः ) विशेष धर्म का दर्शन नः करने 
वाले पुरुष को ( भुवि ) प्रथिवी के विषय में ( नित्यत्वानित्यत्वसंशयः) _ 
नित्यत्व अथवा अनित्यत्व का संशय हो जाया करता है | ( तथाहि ) जे कि 
[आकाश आदि ] ( सकलनित्यव्याबृत्तेन ) सम्पूर्ण नित्य पदार्थों में न रहने « 
वाळे ( गन्धवत्वेन योगाद्‌ ) गन्थवत्व [ धर्म ] के योग से ( किम-भूनअनित्या ) 
क्या प्रथिवी अनित्य है ! ( उत) अथवा [ जळ, अग्नि आदि ] (सकल 
नित्यव्यावत्तेन ) सम्पूर्ण अनित्य पदार्थों में न रहने वाले (तेन एवं) उसी 
गन्धवत्व [ धर्म ] के ( योगात्‌ ) योग से प्रथिवी ( नित्या ) नित्य है? (इति 
संशयः ) ऐसा संशय हो जाता है । [ यह संशय गंधवत्वरूप असाधारणधम के 
दर्शन से हुआ करता है | ]। 

न्यायसूत्र १।१।२३ [ “समानानेकधरमोपपत्तेः विप्रतिपत्तेः उपलन्ध्यतप 
ब्य्यव्यवस्थातदच विरोषापेक्षो विमर्शः संशयः? ] में “संशय” का वर्गीकश 
तकमाषा में किये गये संशय के वर्गीकरण से कुछ भिन्न है । र 
अनुसार संशय के पाँच मेद होते हैं। तर्कमाघाकार ने केवल तीन मेरी १. 
ही वर्णन कियी हे । इसमें न्यायसूत्रोक्त अन्तिम दो भेदों का उल्लेख नरी 
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किया गया दै क्योंकि उन दोनों,का समावेश “साधारणघर्मजः संशय में ही 
सम्पन्न हो जाता है । 

ऊपर जो तीन प्रकार के संशय का वर्णन किया गया है उन तीनों में 
“विशेधादशने सति” पद का अन्वय होता है । विशेष का अभिप्राय है 
“एक प्रकार का निश्चायक घमं? | कहने का तालये यह है कि (१) दो 
पदार्थों के समानधम का शान हो अथवा ( २) एक ही पदार्थ के विषय में 
विरुद्ध मतों का ज्ञान हो अथवा ( ३ ),किसी एक पदार्थ के असाधारण धर्म 
वा ज्ञान दो; किन्तु किसी एक प्रकार के निश्चायकधर्म [ विशेष ] का स्मरण 
न हो तो संशय” की उत्पत्ति हो जाया करती है | 

४--प्रयोजनम्‌ 

येन प्रयुक्तः ्रवतेते तत्‌ प्रयोजनम्‌ । तच्च सुखदुःखावापिहानी | 
तदथी हि प्रबृत्ति: सवेस्य । 

४--प्रयोजन-निरूपण-- 

न्यायोक्त घोडश पदार्थों में संशय के अनन्तर “प्रयोजन? का स्थान आता 
है । अतएव अब 'प्रयोजन” का निरूपण करते हैं :-- 

( येन ) जिससे ( प्रयुक्तः ) प्रयुक्त होकर मानव [ किसी कार्य के करने 
में ] ( प्रवत्तेते ) प्रदत्त हुआ करता है, ( तत्‌ ) वह ( प्रयोजनम्‌) प्रयोजन 
कहलाता है । ( च ) और ( तत्‌ ) वह [ प्रयोजन ] ( सुखदु:खावातिहानी ) 
सुख की प्राप्ति और दुःख की हानि [ नाश ] ही है। ( हि ) क्योंकि (स्वस्थ) 
सभी की ( प्रदृत्तिः ) प्रवृत्ति ( तदर्था ) उसी के लिये होती है | 

न्यायसूत्र में इस प्रयोजन का लक्षण यह किया गया हे :-- 

“यमर्थमधिकृत्य प्रवतंते तत्‌ प्रयोजनम्‌? ॥११।२४॥ 

५-दष्टान्तः 

वादिप्रतिवादिनोः संग्रतिपत्तिबिषयोऽथों दृष्टान्तः । स द्विबिधः। 
एकः साधम्येदृष्टान्वो यथा धूमवत्वस्य देतोमेहानसम्‌ | द्वितोयस्तु वैधः 
म्येदृष्टान्तः | यथा तस्यैव ढेतोमेहाहृद्‌ इति । 
५--दृष्टान्त-निरूपण-- 

पंच्वम पदार्थ 'दृ्टान्त? है जिसका न्यायसूत्र में निम्नलिखित लक्षण किया 
गया है :-- 

“दौकिकपरीक्षकाणां यस्मिन्नर्थ बुद्धिसाम्यं स दृष्टान्त” 1000७ _ 
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अर्थात्‌ जिस अर्थ के विषय में सामान्य सांसारिक पुरुष को एक प्रक्षा | | 
का शान हो और दोनों ही जिसे एकरूप में स्वीकार करते हों उस अइ | 
को “दृष्टान्त?” कहा जाता है। इसी को तकमाषाकार निम्नल्निडित | 
रूप में प्रस्तुत करते हैँ: , 

( वादिम्रतिबादिनोः ) बादी और प्रतिवादी दोनों के ( संप्रतिपत्तिविषयः ) । 
समान प्रतिपत्ति [ अर्थात्‌ जो दोनों को समानरूप से मान्य हो अथवा सिसे 
विषय, में वादी तथा प्रतिवादी दोनों में, मतभेद न हो ऐसा ] का ( विषयः) 
विषयभूत ( अर्थ: ) अर्थ ( दृष्टान्तः ) 'इशन्तः कहलाता है। (स) वह 
( द्विविधः ) दो प्रकार का होता है । ( एकः ) एक ( साधम्यदशन्त:) ` 
साधम्यदृष्टान्त ( यथा ) जैसे-( धूमवत्वस्य हेतोः ) धूमवत्व हेतु का | साधय 
दृष्टान्त ] ( महानसम्‌.) महानस [ रसोई ] है । ( द्वितीयः तु) दूसरा तो 
( वैधर्म्य दृष्टान्तः ) वैधम्यंदृष्टान्त है। ( यथा ) जैसे-( तस्य एवं हेतोः) । 
उस ही [ धूमवत्व ] हेतु का ( मदाह्ृदः इति ) सरोवर विधम्य दृष्टान्त] है। 

इस भाँति दृष्टान्त के दो मेद हुये ( १) साधम्यं दृष्टान्त ( २) व्यं 
दृष्टान्त । इनमें से प्रथम का दूसरा नाम है अन्वयीदृशन्त ओर दूसरे का | 
दूसरा नाम है व्यतिरे न्त। | 


६-सिद्धान्तः | 
प्रामाणिकत्वेनाभ्युपगतोष्थेः सिद्धान्तः । स चतुघो--सवेतन्त्र, 
मतितन्त्र अधिकरण, अभ्युपगम-सिद्धान्तभेदात्‌ । तत्र स्वतन्त्र सिद्धान्तो . 
यथा घर्मिमात्रसद्भाबः। द्वितीयो यथा नेयायिकस्य मते मनस इखि 
यत्वम्‌ । तद्धि समानतन्त्रे वैशेषिके सिद्धम्‌ । तृपीयो यथा क्षित्यादि 
स्बसिद्धौ कतुः सर्वज्ञत्वम्‌ । चतुर्थो जैसिनीयस्य नित्यानित्यविचारो यथा 
भवतु, अस्तु, 'ताबच्छन्दो गुण इति । 
(६) सिद्धान्त-निरूपण-- र 3 

( प्रामाणिकत्वेन ) प्रामाणिक [अर्थात्‌ प्रमाण-सिद्ध] रूप में (अम्युपगत/ 
स्वीकार किया जाने वाळा ( अथ ) अर्थ ( सिद्धान्तः ) “सिद्धान्त? कहलाता 
है। (स ) वह ( चतुर्घा) चार प्रकार का होता है ( सर्वेतन्तःप्रवितल- 
अधिकरण-अम्युपगम सिद्धान्तमेदात्‌ ) ( १ ) सैतन्त्र [ सिद्धान्त | ( : 
प्रतितिन्त्रसिद्धान्त, ( ३ ) अधिकरण-सिद्धान्त और (४) अम्युपंगम-तिदार्त 
भेद से । (तत्र) उनमें से ( सर्वतन्त्रसिद्ान्तः) (१) सर्वेतन्त्ररिंदा 
[ यहाँ तन्त्र' शब्द का अथ "शातन? दै । जिस सिद्धान्त को समी शाख स 
करते हों उसे “सर्वतन्त्र-सिद्धान्त' कहा जाता हे । ] ( यथा ) जैसे-( ध्म 
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सदूभावः ) धर्मी ( घट, पट आदि,] मात्र की” सत्ता को स्वीकार करना [ घट, 
पट आदि की सत्ता को सभी स्वीकार करते हें । इसी प्रकार नेत्र आदि इन्द्रियों 
तथा उनके विषयों को स्वीकार करने में किसी भी शास्र का विरोध नहीं है० ] 
( द्वितीयः ) ( २ ) दूसरा [ प्रतितन्त्र-सिद्धान्त ]-उसे कहते हैं कि जिसकी 
मान्यता किसी विशेष शास्त्र में हो तथा उस शास्न के अपने समान शाख्र में 
भी उसे स्वीकार किया जाता हो किन्तु अन्य शास्र जिसे न मानते हो । ] 
( यथा ) जैसे--( नैयाबिकस्य मते ) ज्ञैयायिक के मत में (मनसः इन्द्रियत्वम्‌ ) 
मन, का इन्द्रियत्व । ( तत्‌ ) वह [ न्यायशास्र के ] ( समानतन्त्रे ) समानतन्त्र 
( वैशेषिके ) वैशेषिक में ( सिद्धम्‌ ) प्रसिद्ध है [ न्यायशास्न में 'मन? की 
गणना इन्द्रियों में की गयी है । वेदान्त आदि शाज्न मन को “इन्द्रियः नहीं 
मानते हैं । किन्तु न्याय का समानतन्त्र “वैशेषिक? शास्त्र में मन? को इन्द्रिय? 
कहा गया है। अतः न्यायशास्त्र में मन का इन्द्रियख 'प्रतितन्त्र-सिद्धान्तः 
है।] (३) ( तृतीयः ) तृतीय अथवा तीसरा [अधिकरण-सिद्धान्त वह सिद्धान्त 
है कि जो अधिकरण अर्थात्‌ आधारतभूत ऐसी बात का प्रतिपादन करता है कि 
जिसकी सिद्धि हो जाने पर अन्य अनेक वार्ते स्वयं ही सिद्ध हो जाया करतो 
हैं। ] ( यथा ) जैसे-(क्षित्यादिकतृत्व सिद्धौ) एथिवी आदि के कर्ता [ ईखर | 
की सिद्धि हो जाने पर ( कत्त: ) उस कर्ता का ( सवेशत्वम्‌ ) सजल [ स्वयं 
ही सिद्ध हो जाता है | क्योंकि एथिवी आदि की रचना सर्व, सरवेशक्तिमान्‌ के 
अतिरिक्त अन्य किसी के मी द्वारा संमव नहीं है। ] (४ ) ( चतुयः ) चौथा 
[ अभ्युपगम-सिद्धान्त वह सिद्धान्त है कि जिसे अपना अमिमत न होने पर 
भी विशेष परीक्षा के निमित्त थोड़ी देर के लिये स्वीकार कर लिया जाय । ] 
( यथा ) जैसे-( जैमिनीयस्य ) मीमांसक का ( नित्यानित्यविचारः ) शब्द की 
नित्यता, अनित्यता सम्बन्धी विचार ( यथामवदु ) हो सके अथवा किया जा 
सके, के निमित्त ( अस्तु तावच्छन्दो गुणः इति ) [ थोड़ी देर के ब्यि यह मान 
लिया जान। कि ] 'शब्द गुण है? | [ न्याय तथा मीमांसा म॑ शब्द की नित्यता 
और अनित्यता के विषय में विवाद है। मीमांसक शब्द को द्रव्य मानते हैं 
और "नित्य? मानते हैं किन्तु परीक्षा करने की दृष्टि से मीमांसक बिना माण के 
ही यह स्वीकार कर लेता है कि अच्छा, मानल्या कि “न्द गुण है? । नसो 
के लिये मीमांसक द्वारा ऐसा स्वीकार कर छिया जाना 'अभ्युपगपसिदान्त' हे ।] 
इस 'अम्युपगम? नामक सिद्धान्त को अपनी बुद्धि के अतिशय क मदत 


तथा प्रतिवादी की बुद्धि की दीनता को प्रदर्शित करने देठ र सीर किया 020 


जाया करता है । 
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७--अवयवाः | | 

अनुमा नबाक्यस्यैकदेशा अवयवाः । प्रतिज्ञादयः पञ्च । तथा ९. 
न्यायसूत्रम्‌ | 

“प्रतिज्ञ हेतृदाहरणोपनयनिगमनान्यवयवाः । ॥ न्याः स्‌० ११३२ 

तत्र साध्यघमं विशिष्टपक्षप्रतिपादकं वचनं प्रतिज्ञा, यथा परतोऽ ` 
वहिमानिति । तृतीयान्तं पञ्चभ्यन्तं वा लिङ्गप्रतिपादकं वचनं हेतुः । यथा. 
धूमबस्वेन धूमवरवादिति वा । सब्यासिकं दृष्टान्तवचनसुदाहरणम्‌। यथाः 
यो यो घूमवान सोऽग्निमान्‌ यथा मद्दानस इति । पशष ढिङ्गोपसंदार. , 
वचनमुपनयः । यथा वह्निव्याप्य धूसवांश्चायमिति, तथा चायमिति वा। 
पक्षे साध्योपसंहारवचनं निगमनम्‌ | यथा तस्मादभिमान्‌ इति, तस्मात्त: 
थेति वा | एते च प्रतिज्ञाद्यः पञ्चानुभानवाक्यस्यावयचा इव अवयवा, 
न ठु समवायिकारणं, शाब्दस्याकाशासमवेतरवादिति । 

(७) अवयव निरूपण 

अब क्रम प्राप्त सप्तम-पदार्थ 'अवयव? का निरूपण करते हैं।-- 

( अनुमानवाक्यस्य ) अनुमानवाक्य के ( एकदेशाः ) अंश ( अवयवाः ) | 
अवयव कहलाते हें । (पच) और (ते) वे ( प्रतिज्ञादयः ) प्रतिज्ञा आदि _ 
( पब) पाँच हैं । ( तथा च ) जैसा कि ( न्यायसूत्रम्‌ ) न्यायसूत्र में कहा भी _ 
गया है १ 

( १) प्रतिज्ञा ( २) देतु (३) उदाहरण ( ४) उपनय और (५) . 
निगमन ( अवयवाः ) अवयव हैं | [ 

( १ ) (तत्र ) उनमें से ( साध्यधर्म विश्िष्टपक्षप्रतिपादकम्‌ ) साध्य-षमं से 
युक्त पक्ष का प्रतिपादन करने वाला ( वचनम्‌ ) वचन (प्रतिज्ञा) कहलाता है| 
(यथा ) जैसे (अयं पर्वतः) “यह पर्वत (वहिमान्‌ इति) अभिमान है? [ इसमें 
रवत? 'पक्ष? है, 'वहि? साध्य है । “बहिमान्‌ पर्वतः? इस रूप में साध्यपम 
विशिष्ट पक्ष का प्रतिपादन करने बाळा बचन होने से यह प्रतिज्ञ? दै] 
( २ ) ( टृतीयान्तं पञ्चम्यन्तं वा ) तृतीयान्त अथवा पञ्चम्यन्त ( बिङ्गप्रतिपा 
दकम्‌ ) लिङ्ग का प्रतिपादन करने वाळा ( वचनम्‌) वचन (हेतः) 
हेतु है | ( यथा ) जेसे--( धूमवत्वेन धूमवत्वात्‌ इति वा ) “धूमे! 
अथवा “ूमवत्वात्‌? | (३) ( सव्यातिकम्‌ ) व्यासि के साथ ( इटान्तवचनम) 
दृष्टान्त का कथन ही (उदाहरणम्‌) उदाहरण है ( यथा ) जैसे-( यः यः) 2 
जो ( धूमवान ) धूमवान्‌ होता है (सः) बह वह ( अपमान) अहि 
होता हे ( यथाः) जैसे-( महानसः ) महानस [ रसोई घर ]। पट 
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(४) ( पक्षे ) पक्ष ( पवेत,आदि ) में ( छिङ्गोपसंहारवचनम्‌ ) लिङ्ग का 
उपसंहार करने वाळा वचन ( उपनयः ) उपनय कहलाता है | ( यथा ) जैसे- 
(बह्निव्याप्यघूमवांश्रायमिति ) यह पर्वत वहि के व्याप्य धूम से युक्त है, (द्वा ) 
अथवा (तथा '्चायम्‌) यह [पर्वत] वैसा [ महानस के समान धूमवान्‌ ] है | 

(५) (पक्षे ) पक्ष [ पवत ] में ( साध्योपसंहारवचनम्‌ ) साध्य [वहि] 
का उपसंहार करने वाळा वचन ही ( निगमनम्‌) निगमन कहलाता दै | 
(यथा) जैसे--( तस्मात्‌ ) इसलिये † पर्वत ] अभिमान्‌ है। ( वा ),अथवा 
( तस्मात्‌ तथा इति ) इसलिये ( पर्वत ) वैसा [ अग्निमान्‌ ] है । 

(व) और ( एते ) ये ( प्रतिश्ञादयः ) प्रतिज्ञा आदि (पञ्च) पाँच 
( अनुमानवाक्यस्य ) अनुमान वाक्य के ( अवयवा इव ) अवयव के समान 
[ होने से गौणरूप से ] ( अवयवाः ) अवयव [ कहलाते | हैं, ( समवायिं- 
कारणम्‌ न ) समवायिकारण नहीं है ! (शब्दस्य) शब्द [ रूप अनुमान वाक्य ] 
के ( आकाझसमवेतत्वात्‌ इति ) आकाश में समवेत होने से [ आकाश ही 
शब्द का समवायिकारण है । प्रतिज्ञा आदि नहीं । ] 

वास्तव में अवयव और अवयवी दोनों में समवाय सम्बन्ध है जिसका वर्णन 
पहले किया जा चुका है । अवयव अवयवी के समवायिकारण हुआ करते हैं| 
देसे तन्तु पट के समवायिकारण हैं । किन्तु प्रतिज्ञा आदि पाँचो अवयव अनुमान 
वाक्य के इस प्रकार के अवयव नहीं है कि: जिनको अनुमानवाक्य का 
समवायिकारण कहा जा सक्रे । क्योंकि वाक्य तो शब्दों से ही वना करता है 
और शब्द का समवायिकारण आकाश ही है । अतः शब्दरूप अनुमानबाक्य 
का समवायि-कारण आकाश हौ होगा, प्रतिज्ञा इत्यादि अवयव नहीं | 
बिस प्रकार तन्तु आदि अवयव, अवयवी पट आदि के एकदेश [ अंश ] 
हुआ करते हैं उसी प्रकार ये प्रतिज्ञा आदि मी अनुमान वाक्य के एक देश 
हुआ करते हैं । अतः उनको भी अवयव कहा जाता है । 


८--तके; न 
तर्कोचनिष्टप्रसङ्ग: । स च सिद्धव्याप्रिकयोधेमेयोव्योप्याज्ञीका रेण 
अनिष्टव्यापकप्रसञ्जनरूपः । यथा यद्यत्र घटोऽविष्यत्‌ तर्हि भूतळमिवा- 
बरक्यत्‌ इति । 


स चायं तर्कः प्रमाणानामलुम्राहकः । तथाहि Le पवेतोऽयं साग्निः 
उतानरिनः इति सन्देहानन्तर यदि कञ्रिस्सन्येतानग्निर्यसिति तदा तं 
प्रति यद्ययस्‌नग्निरभविष्यत्‌ तदानर्निसवादधूसोऽप्यभविष्यत्‌ इत्यघूस- 
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्वप्रसञ्नं क्रियते । स एष प्रङ्गस्तकंः इत्युच्यते । अयं च 
विषय शोधकः । प्र वत्तेमानस्य धूसवत्वलिन्नकानुसानस्य विषया | 
जःनाति । अनर्निमत्वस्य प्रतिक्षेपात्‌ । अतोऽनुमानस्यभवत्यनुग्राहृ | 
इति । 
८-तके-निरूपण-- 

अब अष्टम पदार्थ “तक” का निरूपण करते हैं:-- 


( अनिष्टठप्रसङ्ग: ) अनिष्ट प्रसङ्ग का ही नाम तक है (व) gk 
बह ( सिद्धव्यरासतिकयोः धर्मयोः ) दी व्यासियुक्त धर्मा. में से (व्याप्यङ्गीकारेण) 
व्याप्य के स्वीकार करने से ( अनिष्टब्यापकप्रसञ्जनरूपः ) अनिष्ट व्यापक कौ 
प्राप्ति होने लगना ही उसका रूप है। (यथा) जैसे ( यदि ) यदि (अत्र) 
यहाँ ( घटः ) घडा ( अभविष्यत्‌ ) होना ( तर्हि ) तो ( भूतलं इव) भूत : 
के समान ( अद्रक्ष्यत्‌ ) दिखलाई देता । [ यहाँ “ जो होता है वह दिखाई 
देता है? यह व्याति है” इस व्यासि में “होना” व्याप्य है ' 
तथा 'दिखलाई देना? व्यापक दै । “यदि यहाँ घडा होता? इस व्याप्य को | 
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स्वीकार करके 'तो दिखछाई देता? इस अनिष्ट व्यापक की प्राप्ति होने लमाना 
ही “तक” है। | 
( न) और (सतर्क) वह तक [ स्वयं प्रमाण न होकर ] ( प्रमाणानाम्‌) 
प्रमाणों का (अनुग्राहकः) उपकारक है । ( तथा हि ) जैसे कि ( अयम्‌) यह 
( पर्वतः ) पर्वत ( साग्निः ) अग्नियुक्त है ( उत ) अथवा ( अनग्निः ) अगि. 
रहित है | (इति सन्देहानन्तरम्‌) इस सन्देह के पश्चात्‌ (यदि) यदि (करिचत) 
कोई मन्येत्‌ ( यह ) माने अथवा कहे कि ( अयं अनग्निःइति ) यह अलि. 
रहित है (तदा) तव (तं प्रति) उसके प्रति (“यदि अयं अनग्निः अमबिषयत्‌?) ` 
यदि यह अग्निरहित होता (तदा ) तो ( अझित्वात्‌ ) अग्निरहित होने से 
( अधूमः अप अमविष्यत्‌ ) धूमरहित भी होता है (इति) इस प्रकार 
( अधूमत्वग्रसञ्जनं क्रियते ) [ अनिष्ट ] धूमरहित होने की आपत्ति [सङ्ग]. 
की जाती है । (एष स प्रसङ्ग!) यह प्रसङ्ग दी (तर्कः) तर्क ( इति उच्यते ) 
कहलाता है । ( च ) और ( अयम्‌ ) यह तर्क ( अनुमानस्य ) अनुमान के _ 
(विषयशोधकः) प्रिषय का अवाधितत्व दिखलाता है । ( प्रवर्तमानस्य ड रव 
मान ( धूमत्वलिज्ञकानुमानस्य ) धूमबत्वलिङ्गकअनुमान के ( बिषय / 
विषय [ साध्य ] ( असिं अनुजानाति ) अभि का समर्थन करता है ( अन” 
मत्वस्य प्रतिक्षेयात्‌ ) अनमिमत्व का निषेध करने से, [ अर्थात्‌ यह अरि 
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होने का परिहार कर देता है । ] (अतः) इसील्यि (अनुमानस्य अनुग्राहकः 
भवति) अनुमान का अनुग्राहके अथवा उपकारक ( भवति ) होता है । 
अथवा कहा जाता है । 


अत्र करऱिचदाह, “तर्कः संशय एवान्तभेबति' इति । वन्न । एँक- 
कोर्टिनिदिचितविषयत्बात्‌ तकॅस्य । 

(अत्र ) इस [ तके ] के विषय में ( कश्चित्‌) कोई ( आह ) कहता है 
कि ( तकः ) तर्क ( संशये एवं ) संशय के अन्तंगत ही ( भवति) हो जाता 
है, (इति तन्न) यह ठीक नहीं है ( तकस्य एककोटिनिश्चितविषयत्वात्‌ ) 
तक के एक कोटि में निश्चित रूप होने से [ अर्थात्‌ तक॑ से उत्पन्न ज्ञान तो 
एक कोरिक ही हुआ करता है किन्तु संशय से उत्पन्न शान उमयकोटिक ही 
हुआ करता है । “स्थाणुर्वापुरुषो वा” संशय के इस उदाहरण में उसका 
उभवकोटिक होना स्पष्ट ही है । अतः तक संशय के अन्तर्गत नहीं आ सकता 
है अथवा तर्क का अन्तर्माव संशय में नहीं किया जा सकता है ]। 

इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि तके प्रमाण रूप नहीं हुआ करता है 
अपितु वह प्रमाणों का अनुआहक अथवा उपकारक ही हुआ करता है | 

९-निणेयः 

निणेयोऽबधारणज्ञानम्‌ । तच्च प्रमाणानां फल्सू। 
९-निर्णय-निरूपण-- यी 

( अवधारणज्ञानम्‌ ) निश्चयात्मक ज्ञान ही ( निर्णयः ) 'निणय' कहलाता 
है । ( च ) और ( तत्‌ ) वह ( प्रमाणानाम्‌ ) प्रमाणं का ( फलम्‌.) फल 
[ होता ] है। | 

१०-बवाद १ 
तत्वबमुत्सोः कथा वादः। स चाष्टनिग्रहाणा सधिकरणम्‌। ते च 
न्यून-अधिक-अपसिद्धान्ताः , हेत्वाभासपन्नव-्व, इत्यष्टौ निग्रहः । 
०-चाई- निरूपण = 
त्या ) तत्वज्ञान के अमिलाषियो [ वादी-प्रंतिवादी ] की (कथा) 
कथा ( वादः ) “वाद्‌? कहलाती है । (च) और (स) वह ( ता 
-आठ निग्रहस्थानों का ( अधिकरणम्‌ ) विषय अथवा त है क "होते रॅ. | 
वे ( अष्टौ निग्रहाः ) आठ निग्रहस्यान जो उक्त वाद छापू. दु (२) 
चे हेः न्यून-अधिक-अपसिडान्ता', देखामासपञ्चकदध ) (१) न्यून (२) 
` अधिक (३) अपसिद्धान्त और पॉवदेलामास। ० ||| 
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९१-जल्पः 

उभयसाधनबतीविजिगीषुकथा जल्पः । स च याथसम्भवं सविप्र | 
हाणामधिकरणम्‌ । परपक्षे दूषिते स्वपक्षस्थापनप्रयोगावसानश्च। 
१ १-जल्प-निरूपण-- RE 

( उमयसाधनवतीविजिगीषुकथा ) दोनों [ वादी, प्रतिवादी दोनो के द्वारा | 
अपने-अपने पक्ष ] के साधनों से युक्त विजयेच्छुकों [ वादी-मतिवादियों ] की 
कथा (.जल्पः ) 'जल्पः कहळाती हे । (व) और (स) वह ( यथासम्मबम्‌ ) 
यथासँमव ( सर्वनिग्रहाणाम्‌) सम्पूर्ण निग्रहस्थानं का ( अधिकरणए) 
अधिकरण होता है । ( परपक्षे दूषिते ) दूसरे के पक्ष के खण्डित हो जाने ए | 
( स्वपक्षस्थापन-प्रयोगावसानः 'च ) अपने पक्ष की स्थापना करने में समाप्त 
होने वाली [ कथा ] ही “जल्प? है । 

१२-पितण्डा 

स एव स्वपक्ष्स्थापनाहीनो वितण्डा । सा च परपक्षदूषणमात्रपयंब- 
साना । नास्य वैतण्डिकस्य स्थाप्यः पक्षी5त्ति । 

कथा तु नानावक्तृकपूर्वोत्तरपक्षप्रतिपादकवाक्यसन्द्भैः । 
१२-वितण्डा-निरूपण- 

( स्वपक्षस्थापनाहीनः ) अपने पक्ष की स्थापना से रहित (स एव ) वह 
[ विजिगीषु कथारूप जस्प ] ही ( वितण्डा ) “वितण्डा? कहलाता है । (च) 
और ( सा ) वह [ वितण्डा ] ( परपक्षवूषणमात्रपय॑वसाना ) केवळ परपक्ष 
के दूषण में समास होता है। ( अस्य वैतण्डिकस्य ) इस वैतण्डिक का 
[ अपना ] ( स्याप्यः पक्षः न अस्ति ) स्थापना किये जाने योग्य पक्ष नहीं 
होता है । [ कहने का अभिप्राय यह है कि वह अपने पक्ष का कथनकर 
उसकी स्थापना नहीं किया करता है । केवळ दूसरे के पक्ष का खण्डन करना 
ही अपना कत्तव्य समझा करता है । 

३ ( नानावक्तृकपूर्वोत्तरपक्षप्रतिपादकवाक्यसंदर्भः ) अनेक वक्ताओं से युक्त 
पूवपक्ष और उत्तरपक्ष का प्रतिपादन करनेवाला वाक्यसमूह ( कथा ) कथा 
कहलाता है । | 

जहाँ अनेक वक्ता हुआ करते हैं और उनके द्वारा पूर्वपक्ष तथा उत्तर | | 
पक्ष का कथन करने वाले वाक्यों का प्रयोग किया जाया करता है; इस प्रकार के. 
विचारविनिमय हेतु किये गये संवाद को ही 'कथा? कहा जाता है | कथा में बचा 
या तो तलवनिर्णय.के इच्छुक हुआ करते हैं अथवा विजय-ग्राप्ति के अमिलाषी। 
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चाद्‌--तत्व-निर्णय अथवा तत्व की जिज्ञासा की दृष्टि से जो कथा की नाती है 
उसे “बाद” कहा जाता है । प्रमुखरूप से यह “वाद? गुरु तथा शिष्य के मध्य 
हुआ करता हे अथवा वीतराग-पुरुष भी इस प्रकार का “वाद्‌? किया करते हैं | 
इसका प्रमुख उद्देश्य तत्वनिर्णय ही हुआ करता है। [ “बादे वादे जाते 
तत्ववोधः” ] अतएव इस “वाद? में जो कुछ भी कहा सुना जाता है वह सव 
प्रमाणपूर्वक ही हुआ करता है । इसमें किसी की बौद्धिक प्रबळता अथवा 
दुबेळता को प्रदर्शित करने की तनिक भी भावना नहीं हुआ करती है। 
फिर भी पाँच अवयर्वो से युक्त वाक्य का प्रयोग तथा सद्‌ हेतु का प्रयोग तो 
तत्वनिर्णय के लिये आवश्यक है ही | अतएव “बाद? में वेवळ उन्हीं निग्रह 
स्थानों का उद्भावन किया जाता है जिनके कारण तत्व का निर्णय करने में 
किसी प्रकार की बाधा उत्पन्न हुआ करती है | ये निग्रहस्थान आठ हैं-- 
(१) न्यून (२) अधिक (३) अपसिद्धान्त और (४-८) पाँच हेत्वामास | 

जल्प--विजय की इच्छा से जो कथा की जाती है तथा अिसमें पक्ष- 
प्रतिपक्ष-दोनों ही पक्षों का साधन किया जाता है उसे “जल्प? कहा जाता हे । 
चूँकि इस कथा का उद्देश्य विरोधी पर विजय प्रात करना होता है, अतएव 
इसमें प्रमाण, प्रमाणामास, तर्क, तर्कामास-समी का प्रयोग किया जाता है। 
प्रतिवादी को मूक करने हेतु अथवा उसे पराजित करने के अभिप्राय से सम्य 
प्रकार के सभी संभव साधनों का प्रयोग किया जा सकता है | इस 'जल्प' 
नामक कथा में प्रायः समी निग्रहस्थानों का उद्मावन हुआ करता है | 
प्रतिवादी पक्ष का खण्डन कर अपने पक्ष की स्थापना करने में ही इस कया 
की समाप्ति हुआ करती है । 

वितण्डा-यह भी एक प्रकार की ऐसी कथा है कि जिसमें पक्ष की 
स्थापना तो की ही नहीं जाती है, केवल प्रतिवादी-पक्ष का खण्डन ही किया 
जाता दै । यह कथा भी 'बल्पः जैसी ही हुआ करती है। दोनों में अन्तर 
केवल यही है कि जल्प में तो परपक्ष का खण्डन कर अपने पक्ष की स्थापना 
भी की जाती है किन्तु वितण्डा में एकमात्र पर-पक्ष का खण्डन ही किया 
जाता है, स्वपक्ष को स्थापना नहीं | 

यद्यपि वाद, जल्प तथा वितण्डा-ये तीनों ही 'कथा' कहलाती हैं किन्तु 
इन तीनों में पर्यास अन्तर है । यह अन्तर निम्नलिखित है :+- 

ऊपर जिन वाद, जस्प और वितण्डा-इन तीन की चर्चा की गयी है उन 
तीनों का सामान्य नाम “कथा” ही है। इन तीनों में वाद? तो तलनिणेय 
का साधन हे । शेष दोनों का भी तत्वज्ञान की रक्षा के छ्यि उपयोग आवश्यक 


CC-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri 


[5 


४४८ 


है। इस भाँति इन तीनों का प्रमाणसिद्ध सुपरीक्षित सिद्धान्त की रक्षा | | 
उपयोग आवश्यक ही है । 


( ३ ) इसमें केवळ 
आठ निग्रहस्थानों को 
ही प्रदर्शन हुआ 
करता है। 


~ 
\ 


० तकभाषा 


ह 


वादी तथा प्रतिवादी 
अपने-अपने पक्ष की 
सिद्धि में ही संलग्न 
रहा करते हैं तथा 
विजय की इच्छा ही 
प्रमुख[हुआ करती है। 

(३) इसमें प्रायः 
सभी निग्रहस्थानों का 
प्रदर्शन किया जाता है । 


|; 


[| 


®“ बाद जल्प जला । वित | 
(१) “वाद? तत्व- | (१) 'जल्पर विजि- (१) कैत्काओ | 
जिज्ञासुओं की कथा है । | गीघु-जनों की कथा है। | विजिगौषु-कथा ही है। | 
(२) इसकी समाप्ति (२) इसमें 'तत्व- (२) इसका 'त्न- | 
तत्व-निर्णय में ही हुआ | निर्णयः की प्रमुखता | निर्णय से कोई संवा 
करती है । नहीं हुआ करती है । | नहीं हुआ करता | ' 


अपना कुछ भी पश्च 
नहीं हुआ करता है] 
परपक्ष का खण्डन | 
करना ही इसका प्रमुख | 
उद्देश्य हुआ करता है| 
(३) इसमें मी 
प्रायः समी निग्रहस्थाने 
का प्रदशन किया 
जाता है। [ 


इस “कथा” के उपर्युक्त तीनों रपं के वर्णन के अनन्तर क्रम गरस होने से : 
हेत्वाभासो का दुबारा वर्णन किया जाता है | पहले अनुमान-प्रमाण के विवेचन 
में भी देत्वामासों का वर्णन किया जा चुका है किन्तु यहाँ क्रम-प्रात होने फे 


कारण उनका पुनः वर्णन किया जा रहा है । किन्तु देत्वाभासों का यह दुवा 
वर्णन केवल पुनरक्तिमात्र नहीं है । इसमें कुछ अन्य विशेष शातव्य 


का मी समावेश किया गया हैः 


उक्तानां पक्षध्ेत्वादिरूपाणां सध्ये येन केनापि रूपेण | 
अहेतवः | तेऽपि कतिपयहेतुरूपयोगाद्धेतुवदाभासमाना हेत्वाभासाः 
ते च असिद्ध-विरुद्ध अनैकान्तिक-प्रकरणसम-काढात्ययापदिष्ट भे 


१३--हेत्वाभासाः 


७ 0-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotri लक जि 


प्र 
.२९ विज्ञानवादनिरासः ला ` ४४९. 


१३--हेत्वाभास-निरूपण-- `, पद 

( उक्तानाम्‌ ) [ अनुमान-प्रकरण में ] कथित [ पक्षधर्मलादिरूपाणाम्‌ ] 
पक्षधर्मत्व आदि [ १-पक्षसत्व, २-सपक्षसत्व, ३-विपक्षव्यापृतत्व ४-अवाधि- 
तबिषञ्चत्व और ५-असखतिपक्षत्व इन पाँच ] रूपों के (मध्ये) मध्य में से 
प अथवा इन पाँचो में से ] (येन केनापि रूपेण) किसी एक रूप से भी (हीना) 
होन होने से हेतु ( अहेतवः ) अद्देतु कहलाते हैं। (ते अपि ) वे अहेतु 
भी ( कतिपयहेतुरूपयोगात्‌ हेतु के कतिपय रूपों के योग से ( हेतुवत्‌ ) हेतु 
के समान ( आमासमाना ) आमासित होने से ( हेत्वामासाः ) 'हेत्वामास? 
कहाते हैं । (च) और (ते) वे [ हेखामास ] प्रसिद्द, अनैकान्तिक, 
प्रकरणसम और कालात्ययापदिष्ट भेद से ( पञ्च एवं ) पाँच ही होते हैं। 

अत्रोदयनेन “व्याप्तस्य दवेतोः पक्षध मंतया प्रतीतिः सिद्धिस्तदभावो5- 
सिद्धि? इत्यसिद्धिलक्षणमुक्तम्‌ । तञ्च यद्यपि बिरुद्धादिष्वपि सम्भवतीति 
साळूर्य प्रतीयते । तथापि यथा न साङ्क्य तथोच्यते। यो हि साधने 
पुरः परिस्फुरति समथेइचचदुष्टज्ञमो स एव दुष्टज्ञपिकारको दूषणमिति 
यावत्‌ नान्य इति । तेनैव पुराबस्फूति केन दुष्टी ज्ञापितायां कथापयंबसाने 
जाते तदुपजीविनोऽन्यस्यानुपयोगा, । तथा च सत्ति यत्र विरोघः 
साध्यविपर्ययव्याप्त्याख्यः दुष्टन्ञप्तिकारकः स एव विरुद्धो देत्वाभासः। 
एवं यत्र व्यभिचारादयस्तथाभूतास्तेऽनेकान्तिकाद्यञ्जयः । ये पुनव्योप्रि-. 
पक्षघमंतावि शिष्टददेतुस्वरूपन्ञप्त्यभावेन पूर्वोक्ता असिद्धयादयो दुष्टज्ञप्ि- 
कारकाः, दूषणानीति यावत्‌ । तथाभूतः सोऽसिद्धिः। ` » 

(अत्र ) इनमें से [ असिद्ध नामक प्रथम हेत्वामास को व्याख्या करते 
समय 'स्यायवार्तिक-परिशुद्धि' के लेखक ] ( उदयनेन ) उद्यनाचाय ने 
( व्यासस्यद्देतोः पक्षधर्मतया ) व्याप्ति से युक्त हेतु की पक्षपर्मता के रूप में 
( प्रतीतिः ) प्रतीति होना ही ( सिद्विः ) सिद्धि कहळाती हे । ( तदमावः ) 
उसका अमाव ही ( असिद्विः ) असिद्धि है ( इति असिडिल्क्षणम-उतक्तम ) 
यह 'असिडि” का लक्षण कहा है। (च) और ( यद्यपि ) यद्यपि ( तत्‌ ) ` 
यह [ असिद्धि का ] लक्षण ( विरुद्ध-आदिषु-अपि ) विरुद्ध आदि [अन्य 
हेत्वामासो ] में भी ( सम्मवति ) संभव हो सकता है, ( इति साङ्कयै प्रतीयते ) 


अतः साङ्कयं [ दोष ] की प्रतीति होती है। (तयोपि) फिरमी (यया | 


साङ्कर्यं न ) जिस प्रकार साङ्कयं [ दोष ] न.आ (तया उच्यते) इस 
| प्रकार की [ उसकी व्याख्या ]: कहते है । (य ).जो [ दूषण अथबा दोष] 
| (साघने ) ज्ञाषनःसबबाः देख में .(-पुरः) मतः [ पहले ] ( परिस्छ्रति) = 


CC-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangoir = ५ Ee र 


Renee 
ई५्‌० Fs 'तकभाषा” 


प्रतीत होता है (च ) और (डुडसौ ) . [ उसदेडत्की ] इता जञ 


कराने. में? (समथ, ) समो होता. हे (-सः एव!) 1 वहीं [उस हेतु दौ] 


( दुडज्ञसिकारकः.) : दुष्टता का; सूचक।,अथवा शापक (दूषणम्‌, इति ) दोष. | 
होता है. ( अत्यः न ) [ वाद में,प्रतीत दोने वाळा] अन्य [ द्रोष ] नहा, | 


[(दोता- क्योकि ] ( तेन एव) उस ही ( परावस्फूर्तिकेन ) प्रथम प्रतीत होने, | 
बाले दोष से ( दुष्टौ शापितायाम्‌ ) [ हेतु के ].दोष.का शान करादिये जाने पर 


[बादी अथवा प्रतिवादी के निग्रइस्यानव्मेंआ जाने से ] ( कथापर्यवसाने ) 


कथा. की.[ जय-पराजय रूप में.] समाप्ति ( जाते.) हो जाने से ( तदुपजीबिन्‌ः) 
उसके आश्रित रहने ,[ तथा बाद में मतीत होने | वाले, ( अन्यस्य) अख | 


[ दोष ] का. (अनुपयोगात्‌) [ कोई ] उपयोग. न होने से [उस बाद में 
प्रतीत होने वाले का. कोई. मूल्य नहीं हुआ करता है.। ]॥.(च) और 
(.तथा.सति ) ¦ ऐसा. होने अथवा मानने पर (यत्र ) जहाँ ( साध्यविप्यय- 
व्यांप्त्याख्यः ) साध्यविपर्यय [ सांध्यामाव ] के साथ व्याति होना नामक विरोध 
[दोष पहले प्रतीत होने से ] ( दुष्शप्तिकारकः ) . दुता का शान कराता है 
(सं एव.) वही (विरुद्ध हेत्वाभासः ) “विरुद्ध नामः का हेत्वामास होता है. 
[विरोध के अनन्तर वहाँ “असिद्धः का लक्षण क्यों न प्रतीत हो किन्तु अत्र 


ISIN SM NTI NIE RF 


| 


उसका कोई उपयोग नहीं होता । ऐसी स्थिति में वहाँ केवळ “विरुद्ध हेत्वामास' _ 
ही व्यवहार होगा, “असिद्ध देत्वांभासर व्यवहार नहीं होगा । अतएव “असिद्ध _ 


तथा*विरुड” का सङ्कर होने :कां प्रश्‍नही उत्पन्न नहीं होता है |] | 


. (एवम्‌) इसी' प्रकार (यत्र) जहाँ (व्यमिचारादयः ) व्यमिचार ु । 


आदि दोष. (तथा भूताः) ` वैसे [ अर्थात्‌ प्रथम प्रतीत . होकर 


हेतु की दुष्टता के ज्ञापक] हैं (ते) वे (अनैकान्तिकादया त्य) « 
अनैकान्तिक आदि तीन [ हेत्वाभांस होंगे । वहाँ मी बाद में “असिद' का. 
लक्षण स्फुरित होने पर मी 'असिंद?  हेत्वामास सम्बन्धी व्यवहार नही होगा. _ 
अंतः वहाँ मौ साझुय का सन्देह नहीं किया! जा सकता हे | ]। (पुमः) 
और फिरे ( व्यातिपक्षधर्मताविशिष्टदेतुस्वरूपशषप्त्यमावेन ) व्याति और एक | 


धर्मताविशिष्ट हेतु के स्वरूप का ज्ञापक न होने से ( पूर्वोकाः ) पूर्वोक्त 


(असिंद्यादयः) असिद आदि (दुषटहसिकारकाः) देठ की दुष्टता का शान करने । 


वालेः( दूषणानिः इति यावत्‌ )/अर्थात्‌! दोष होते हैं। ( तथाभूतः ) १ है 
का ( स') वह [ दोषः] ( असिद्धः) असिद्ध हेत्वामास ही है।' | बा क्र 

! 'जिससे हतु में दुष्टता का शान/ हों उसे दोष अथवा दूषण कहा जाता है! 
अतः देह में जो संवंप्रथम शात. हो तथाः दुष्ट ता के शापन' में भी समय हो; उ 
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को दोष कहा जायगा । बाद में प्रतीत होने वाळा दोष दुष्टता के [पन में उपयक ` 
नहीं हुआ करते हें । अतएव वह दोष भी नहीं त्या कसाई! क्यो > 
जिसकी प्रतीति पहले हुआ करतो हे उसी से दुष्टता का ज्ञान हो जानेले : 

. कथा कृ पूर्ति हो जाया करती है, जय-पराजय का निर्णय मी हो जाया करता : 
दे । ऐसी स्थिति में बाद में प्रतीत होने वाले दोष की कुछ मी उपयोगि ` 
नहीं रह छ है ॥ अतः जो दोष जहाँ बाद में-एक' दोष के ज्ञान के 
पहचात्‌ ज्ञात होता है, वह अन्यत्र भलेही वि ७ 
त्य च ही दोष हो किन्तु बाँ पर दोष"नहौँ :, 

उपर्युक्त स्थिति में जहॉ पहले साध्यामावव्यासिरूप विरोध व 

हेतु में दु्टता की प्रतीति होगी वहाँ 'बिरोध” ही दोष माना द कद 
बाद में व्यातिविशिष्ट हेतु में पक्षपमंत्व के सि सिद्धयमावरुप अतिदि की _ 
उपस्थिति होने पर भी उसकी कोई उपयोगिता ही न रह जायगी। अतः उसे . 
दोष भी न माना जायगा । इस ही भाँति जहाँ व्यभिचार, सत्मतिपक्ष और बाघ - 
पहले ज्ञात होकर पहले ही हेतु की दुष्टता का ज्ञापन कर देंगे वहाँ व्यमिचार 
आदि दोषों को ही मानो जायगा । असिद्धि और विरोध यदि बाद में उपस्थित . 
होते हैं तो वे दुष्टता के ज्ञापन में सर्वथा अनुपयोगी ही होंगे और उन्हें दोष 
नहीं माना जायगा । किन्तु बहाँ पर व्याप्तिपक्षपमताविशिष्ट, हेतु की सिद्धि र 
होने से असिद्धि द्वारा ही हेतु में दुता की प्रतीति होगी वहाँ असिद्धि 

` नामक दोष ही होगा, अन्य कोई दोष नहीं होगा | इस भाँति विचार करने पर 

. कहीँ भी किसी मी दोष में किसी अन्य दोष का साङ्कय नहीं हो सकेगा । . 


| स च त्रिविधः । आश्रयासिद्ध-स्वरुपासिद्धौ-व्याप्यत्वासिद्ध- 
| भेदात्‌। तत्र यस्य द्वेतोराश्रयो नावगम्यते स आश्रयासिद्धः । यथा 
' गगनारविन्दं सुरभि, अरविन्दत्वात्‌, सरोजारंबिन्द्वत्‌ । अत्र हि | 
- गगनारविन्द्साश्रयः, स च नास्त्येवं। _ ~ 
. अयमप्याश्रयासिद्धः । तथाहि “घटोऽनिस्यः कार्यत्वात्‌ पटवत्‌? ` 
| इति। नन्वाश्रयस्य घटादेः सत्वात्‌. कायेस्वादिति ेतुनाश्रया सिद्ध, ` ` 
| | ` छिद्धसाधकस्तु स्यात्‌, सिद्धस्य घटानित्यत्वस्य साधनात `` 
| (च) और (स) वह [ असिद्ध हेत्वामास ] ( त्रिविधः ) तीन प्रकार' 
| का होता है १--आश्रयासिद्ध २-स्वरूपासिद तथा २-्याप्यतासिद्धभेद से 1/ 
||: (तत ) उनमें से ( यसव देतोः ) विस देव का ( यामः) सभय [ एच 
| (न अवगम्यते ) हो प्रतीति न होता हो. (स) बह ( 52022 
| 'आश्रयासिद्ध देत्वामासः कहलाता है। ( यया- ) जैसे--( गगनारबिन्दस्‌ )` 


(७-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangotr - ४ < 


९ 


४५२ - „८ वर्कमाषा . 


आकाशकमल ( सुरभि ) सुगन्धित है ( झरविन्दत्वात्‌ ) कमल होने हे, 
( सरोजारविन्द्बतू ) तालाब में उत्पन्न हुये कमल के समान । (अत्र ) हँ | 
( गभनारविन्द्म्‌) आकाशकमल ही ( आश्रयः) आश्रय [ अर्थात्‌ पक्ष] 
है (च) और (स ) वह [ वस्तुतः ] ( नास्ति एब ) है ही नहीं। [अतः . 
“अरविन्दत्वात्‌” यह हेतु “आश्रयासिद्ध हेत्वाभास’ है । ] । | 
( अयम्‌-अपि ) यह मी ( आश्रयासि्धः ) आश्रयासिद्ध हे । (तथा हि) 
चैते: “( घटः आनेत्यः ) घड़ा अनित्य है ( कार्यत्वात्‌) काये होने से | 
पटवत्‌) पट के समान” । ८ 
न न --] यहाँ यह प्रस्न उत्पन्न होता है कि यहाँ ( आश्रयस्य घर 
आदे: ) आश्रयभूत घट आदि के ( सत्वात्‌ ) विद्यमान होने से [ उक्त अनुमान 
में प्रयुक्त ] (कार्यत्वात्‌? इति हेतु) 'कार्यत्वांतः यह हेतु ( न आश्रयासिद्धः) _ 

आश्रयासिद्ध नहीं हो सकता है । इसे (सिद्धसाधकः तु स्यात्‌ ) सिद्ध का 
साधक तो कहा जा सकता है (सिद्धस्य घटानित्यत्वस्य ) पहले से ही सिद्ध घट 
घे. अनित्यत्व का ( साधनात्‌) साधक होने से | [ अतः आप इस 'कायत्वात _ 
हेतु को “आश्रयासिद्ध हेत्वामास” क्यों कहते हैं ! 

सैचम | न हि स्वरूपेण कश्चिदाश्रयो भवत्यनुसानस्य, किन्तु 
संदिग्धधमेबत्वेन | तथा चोक्तं भाष्ये -- पु 
“नानुपळव्ये न निर्णी तेड्थेंडपितु सन्दिग्घेड्थे न्यायः प्रवतते”। | 
न च घटे५नित्यत्बसन्देहो$स्ति । अनित्यत्वस्य निश्चितस्वात्‌। 
तेन यद्यपि स्वरूपेण घटो विद्यते, तथाप्यनित्यत्वसन्देहाभावान्नासाबा* 
अरय इत्याश्रयासिद्धत्वादहेतुः । क र 
स्वरूपासिद्धस्तु स उच्यते यो हेतुराश्रये नावगम्यते । यथा गामा 

न्यमनित्यं कृतकत्वात! इति । कृतकत्वं हि हेतुराश्रये सामान्यं 

. [ उत्तर-- ] ( एवम्‌ मा ) ऐसा कहना ठीक नहीं है [ कि उक्त मर 
मान में 'कार्यत्वातः हेतु आश्रयासिद्ध नहीं है। क्योंकि] ( करिव 
कोई [ घट आदि ] वस्तु ( स्वरूपेण ) स्वरूप से ही ( अनुमानस्य ) अनुमा 
का ( आश्रयः ) आश्रय [ अर्थात्‌ पक्ष | ( न मवति ) नहीं हुआ उ 
( किन्तु ) किन्तु ( सन्दिग्धधर्मवत्वेन ) [ 'सन्दिग्धसाध्यवान्‌ पक्ष” इस 
के आधार पर ] सन्दिग्धधर्म का आश्रय होने से ही [ अनुमानका 
अथवा पक्ष बना करता है | (तथा च) जैसा कि (भाष्ये ) वाः 
भाष्य में (उक्तम्‌) कहा मीहैकि--  .; `: ` ` 
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[ सर्वथा ] ( अनुपळन्चे अथे ) अज्ञात अर्थं अथवा [सर्वथा ] ( नि्ाँते 
अर्थ ) निश्चित [ ज्ञात ] अर्थ में ( न्यायः ) न्याय अर्थात्‌ अनुमान (न 
प्रवर्तते ) की प्रबृत्ति नहीं हुआ करती है ( अपितु) किन्तु ( संदिग्वे अर्थ ) 
सन्दिग्ध अर्थ में ही ( न्यायः प्रवतते ) न्याय अर्थात्‌ अनुमान की प्रवृत्ति हुआ 
_ करती है । [ अतः घट भी “सन्दिग्ध साध्यवान्‌? होने पर ही अनुमान का 
` आशय अथवा पक्ष वन सकता है । ] | 

[ किन्तु ] ( घटे ) घड़े में तो ( अनित्यत्व सन्देह: न अस्ति ) अनित्यत्व 
का सन्देह नहीं है, ( अनित्यत्वस्य ) अनित्यत्व ( निश्चितत्वात्‌ ) का निश्चय 
होने से ( तेन ) इसलिये ( यद्यपि ) यद्यपि ( स्वरूपेण ) स्वरूप से ( घटः 
विद्यते ) घड़ा विद्यमान है ( तथापि) फिर मी ( अनित्यत्वसन्देहाभाबात्‌ ) 
अनित्यत का सन्देह न होने से ( असौ ) वह [ सन्दिग्ध साध्यवान्‌ न होने 
से | ( आश्रयः न ) आश्रय [पक्ष ] नहीं है। (इति) ऐसी स्थिति में 
[ “कार्यत्वात्‌? हेतु ] ( आश्रयासिद्धत्वात्‌ ) आश्रयासिद्ध’ होने से ( अहेतुः ) 
हेत्वाभास है [ घट में अनिस्यता विषयक सन्देह नहीं है । अतः वह उपयुक्त 
अनुमान का आश्रय नहीं हो सकता | इस प्रकार आश्रय [ पक्ष ] के असिद्ध 
होने से यह आश्रयासिद्ध-हेखामास ही हे । ]। ७ ट 

( स्वरूपासिद्धः ) स्वरूपासिद्ध [ देत्वामास ] (दु) तो (स) वह 
( उच्यते ) कहलाता है कि ( यः ) जो ( हेतुः ) हेतु [ अपने ] ( आश्रये) 

आश्रय में (न अवगम्यते ) नहीं पाया जाता है | (यथा) जैसे-( सामान्यं 
अनित्यम्‌ ) सामान्य [ घटस्व आदि जाति ] अनित्य है, ( कृतकत्वात्‌ ) इतक 
अर्थात्‌ जन्य होने सें । [ इस अनुमान में ] ( कृतकत्वं हेतुः ) इतकल़ हेतु 
( आश्रये ) आश्रय [ पक्ष ) ( सामान्ये ) सामान्य में ( नास्ति एव ) नहीं 
है क्योंकि सामान्य तो कृतक अर्थात्‌ जन्य नहीं है। वह तो नित्य है । अतः 
यहाँ 'झतकत्व? हेतु स्वरूपासिद्ध ही है | । 

भागासिद्धो$पि स्वरूपासिद्ध एव । यथा 'प्रथिव्यादयइचत्वार 
परमाणवः नित्या गन्धवत्वात” इति। इति गन्धवत्वं हि पक्षीक्तेघु 
सर्दघु नास्ति, पृथिवीमात्रवृत्तित्वात्‌। अतएव आगे स्वरूपासिद्ध: ।. 

तथा विशेषणासिद्ध- बिशेष्यासिद्ध अ सेवा समर्थेविशेषणासिद्ध- 
असमर्थविरेष्यासिद्धादयः स्वरूपासिद्धमेदाः । तत्र विशेषणा सर 
. यथा--शब्दो नित्यो द्रव्यत्वे सत्यस्पशेत्वात्‌ः । अद्र हि द्रव्यत्वविशि- 
- छमस्पशत्वमात्रम्‌। शब्दे च न त नास्ति गुणत्वात्‌, अतो 
विशेषणासिद्ध:। न चासति विशेषणे द्रव्यत्वे त्िदाष्टमस्पददात्वंमस्ति 1 
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- दु ` -तक्साषा े 
, बिशेषणाभावे विशिष्टस्याप्यमावात्‌ । यथा दण्डमात्राऽमावे पुरुषा | 
बा दृण्डविशिष्टस्य पुरुषस्याभावः । , तेन सत्यप्यस्पशत्वे द्रव्यत्वर्षिशि. | 
इस्य हेतोरभावात्‌ स्वरूपासिद्धत्वम्‌ । "7 
(भागासिद्धः अपि ) भागासिद्ध भी ( स्वरूपासिद्ध एव ) स्वरूपासिद्ध हौ 
है | ( यथा-- ) जैसे--““( एथिव्यादयः 'चत्वारः परमाणबः ) पृथिवी आहि 
चार [ के ] परमाणु ( नित्याः ) नित्य हैं, ( गन्धवत्वात ) गन्धयुक्त होने से ७ 
यहाँ ( गन्धवत्वम्‌ ) गन्धवत्व [ पक्षीक्ृत्ेषु ] पक्ष बनाये हुये [ प्रथिवो, जल, 
बायु, अंग्नि इन चार के परमाणु ] ( सवेषु ) सभी में ( नारित ) नही है, 
९ एथिवीमात्रव्वत्तित्वात्‌ ) केवल पृथिवी में रहने वाला होने से । ( अतएव) ' 
अतएव [पक्षरूप-में विद्यमान चार परमांणुओं के ] ( भागे ) माग '[ अर्थात्‌ 
'बुुथिदी को छोड़कर शेष तीन के परमाणुओं ] में [ विद्यमान न होने से 
'६खरूपासिडः ) स्वरूपांसिद्ध है । ) 
( तथा ) ऐसे ही १--विशेषणा सिद्ध २--विशेष्यासिड २ असमर्थविशेषः 
गॉसिद्ध और ४ असमथेविशेष्यासिद्ध ( आदयः ) आदि [ भी ] ( खरूपासिद्- . 
भेदाः ) स्वरूपासिद्ध के मेद हैं | ( तत्र ) उनमें से ( तिशेषणासिद्धः ) विशेषः 
णासिद्ध ( यथा ) जैसे--( शब्दो नित्यः) “शब्द्‌ नित्य है ( द्रव्यत्वे सति 
अँस्पर्शत्वात्‌ ) द्रव्य होकर स्पर्श रहित होने से? । ( अत्र) यहाँ ( द्व्य 
बिशिष्ठ अस्पशत्वै हेतु: ) द्रव्यत्वविशिष्ट अस्पशत्व हेतु है, (न अस्थः 
मात्रम्‌ )/केवल अस्पशत्वमात्र नहीं । ( च) और ( शब्दे ) शब्द में (इथ 
ल्वम-विशेषणम्‌ ) विशेषणभूत द्रव्यत्व ( नास्ति ) नहीं है ( गुणत्वात्‌ ) [ शद 
के | गुण होने से । ( अतः) इसलिये [ “विशेषणाभावे विशिष्टस्य अपि 
अमावः? इस नियम के अनुसार द्रव्यत्वरूप विशेषण के अभाव में इवले 
सति अस्पशत्वात्‌ यह विशिष्ट हेतु मी नहीं है । ] ( विशेषणासिद्धः ) विश. 
षणासिद्ध” है । ( असति विशेषण द्रव्यत्वे ) विशेषण (द्रव्यत्व? के न होने एर 
€ तदिशिष्ट अस्पर्शम्‌ ) उस द्रव्यत्व से विशिष्ट अस्पर्शत्व [ रूप विशिष्ट खेद. 
मी] (न अस्ति) नहीं है। ( विशेषणाभावे ) विशेषण के अमाव में 
( विशिष्टस्यापि अमावात्‌ ) विशिष्ट का अभाव होने से | ( यथा) बेह. 
[ “दण्डीपुरुषः इस प्रतीति में विशेषणरूप में विद्यमान ] ( दप्डमात्रामाबे) ॥ 
द्‌ण्डमात्र के अमाव में अथवा [ विशेष्यरूप में विद्यमान ] पुरुष के अमावरे 
[ अर्थात्‌ केवळ दण्ड अथवा केवल पुरुष के ही होने पर ] ( हँ 
पुरुषस्य अभावः ) दण्ड विशिष्ट-पुरुष का अभाव होता है । (तेन) इर 
॥झब्द में ] (असवे सति अपि) अस्पर्शत्व [ स्पशरहिंतता ] के हेते ९ 
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मी ( द्रव्यविशिष्टस्य हेतोः) ;दरव्यतविशिष्टः ` अस्परत्वरूप |] फेत के 
९ अमावातू ) न होनेःसे ((स्वरूपासिंद्धवत्वम:) छवरूभासिद्वत्व हे अर्थात] स्वरूपा 
सिद्ध-हेस्वामास, ही है । कलक 2८ त कक 
विशेष्यासिद्धो यथा 'शब्दोनित्यो5स्पशेत्वे सति, द्रव्यत्वातः इति.। 
अत्रापि विशिष्टो, इतुः। न'च विश्रेष्या5भात्रे विशिष्ट॑- स्वंरूपस स्ति | 
*विशिष्टरच हेतुनोस्त्येव। . ज्य ee 
'असम्थैबिशेषणासिद्धो यथा, “शब्दों नित्योगुणत्वे सत्यकारणः 
कत्वात्‌ । अत्र हि विशेषणस्य गुणंत्वस्य न किरश्चित सामथ्येमस्तीतिः। 
विशेष्यस्थाकारणकत्वस्येष नित्यत्वसाधने 'सामथ्योत्‌ । अतो$संमथे- 
बिशेषणता । स्वरूपासिद्धत्व तु विशेषणाभावे विशिष्टस्याप्यभावांत्‌ !. 
( विशेष्यासिद्धः ) विशेष्यासिद्ध--( यथा) जसे उपयुक्त उदाहरण 
को ही उल्टा कर देने से ] ( शब्दों! नित्यः )!शब्द नित्य दै .( अस्पशत्वे'संति 
द्रव्यत्वात्‌ ) स्पर्श रहित [ होकर ] द्रव्य होनेसे । ( अत्रापि ) यहाँ भी 
( विशिष्टो हेतुः ) ['अस्प्शत्व से ] विशिष्ट [ द्रव्यत्व ] हेतु है। [ शब्द में 
विशेषणरूप अस्परात्व तो है किन्तु विशेष्यरूप द्रव्यत्व नहीं हे क्योंकि शब्द 
द्रब्य न होकर गुण ही/है।' अतः ];( विशोष्याऽमावे') विशेष्य के अभाव में 
(विशिष्ट स्वरूपम्‌ ) विशिष्ट स्वरूप ( न अस्ति) नहीं होता है । (प्र) और 
विशिष्ट हेतु [.आश्रयभूत शब्द मै ] नहीं है ।:[ 'अतः'विदेष्योसिड॑ भी स्वरपॉ- 
(सिद्ध ही.हे'। ] Rs १ आणुन ( रगतै 
( “असमर्थ विशेषणासिद्ध/ ) असमर्थविशेषणासिद्ध(व्यग्रा ) चेस? (शक्से- 
नित्यः ) शब्द नित्य है :( गुंणत्वे संति ।अकारणकतात्‌ ¦ “गुण होकर कारण ` 
रहित होने से ।:(' अत्र ) यहाँ अर्थात्‌! इस अनुंमान में' नियमको सिद्धि सें] 
( विशेषणस्य, गुणत्वस्य ) . विशेषण 'गुणत्वकरी...(. किङ्चित्‌ म्यं न अर्ति ) 
कुछ भी सामथ्ये अथवा - उपयोगिता (नही.हे. !:..( विशेष्यस्प,) विशेष्यः 
( अकारणकलस्य,एव ) अक्रारणकत्ड-का. हो. ( नित्यलसाधने ).नित्यत्व सिद्धि 
में ( सामर्थ्ात्‌-) साम्य होने(से.।, [ कहने-का तरसं यह हे कि ति 
की सिद्धि के लिये 'अकारगकत्वः देठ दी पास हैं। जो काए रहित छोता/है 
| अथवा -जिसका .कोई कारण नहीं; हुआ करता है) वह नित्य कहलाता ह जाई 
बह द्रव्य हो-अथवा रुण. नित्यन्त 'की-सिद्धि में ग॒णत्व अप्वा द्रव्यल. का त 
उपयोग नहीं है.। ] :(;भतएब:) अतः /(असमृग्रविशेषणता ) | असमे 
घणता? है । ( बिशेषणाभावे-विशिडटस्य, अपि, असावातू;) विशेषण. के अमाव कं 
विशिष्ट का भी अमाव हुआ.:करता है; . झतादव 56 सबुल्यासिद्त्वस छे अही 
[ उस असमर्थ विशेषण का ] 'सबरूपासिर दी: ३15 1: शक ( छा 
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ननु विशेषणं गुणत्वं तत्रशब्दे अस्ःयेव, तत्कथं बिशेषणाभाव; ९ 
सत्यमस्त्येव शुणरबं किन्तु न तद्विशेषणम्‌ । तदेव हि हवतो विशेषणं 
भबति यदन्यव्यवच्छेदेन्न प्रयोजनवत्‌। गुणत्वं तु निष्प्रयोजनमतोऽ 
समथेमित्युक्तमेव । न 
असमर्थेविद्ेच्यो यथा तत्रैव तद्वेपरीत्येन प्रयोगाः । तथा हि, “शन्नो ` 
नित्यो$कारणकत्वे सति गुणत्वातः इति । अत्र तु विद 
नित्यत्वसाधने समथेखादू विशेष्यमससथम्‌ । स्वरूपासिद्धल त्‌. 
विरोष्याभावे विशिष्टाभाबाद्‌, विशिष्टस्य च हेतुस्वेनोपादानात। 
शोषं पूर्ववत्‌ । | 
[ प्रदन- ] ( गुणत्वं विशेषणम्‌ ) यहाँ गुणस्व ही विशेषण है और वह 
( शब्दे अस्ति एव ) शब्द में है ही । (तत्‌ ) तो फिर ( विशेषणाभावः ) 
विशेषण का अभाव ( कथम्‌.) कैसे 
` [उत्तर] ( सत्यम्‌ ) ठीक है कि [ शब्द में ] ( गुणत्व॑ अस्ति एव) 
गुणत्व तो है ही ( किन्तु ) किन्तु ( तत्‌ विशेषणं न ) वह विशेषण नहीं है। 
( तदेव हि हेतोः विशेषणम्‌ ) हेतु का विशेषण वही ( भवति ) हुआ करता । 
है ( यत्‌) कि जो ( अन्यव्यवच्छेदेन ) अन्य का व्यावत्तंक [ व्यवच्छेदक | 
और ( प्रयोजनवत्‌ ) प्रयोजन युक्त हो। [ इस अनुमान में | ( गुणत्वं तु । 
निष्प्रयोजनम्‌ ) गुणत्व तो प्रयोजनरहित ही है । (अतः) इसलिये (असमथम्‌) 
सामर्थ्यहीन है ( इति उक्त एव यह बात अभी कह ही. चुके हैं | [ शब्द के _ 
नित्यल्र की सिद्धि में अकारणकत्व की ही उपयोगिता है । गुणत्व की कोई 
उपयोगिता न होने से वह व्यर्थ ही है । यह अभी कहा भी जा चुका है। ] 
( असम्थविशेष्य: ) असमर्थविशेष्यासिद्ध ( यथा ) जैसे-( तत्रेव ) उठ 
अनुमान में ही ( तद्वैपरीत्येन प्रयोगः ) उसका उलटा प्रयोग करने से | ( तथा 
हि ) जैसे कि-( शब्दो नित्यः) शब्द नित्य है ( अकारणकत्वे सति गुगतवात्‌) 
कारणरहित गुण होने से । ( अत्र ) यहाँ ( तु ) तो ( नित्यत्वसाधने ) निल « 
की सिद्धि में ( विशेषणमात्रस्य एवं ) विशेषणमात्र [अकारणकत्व] का ही (साम | 
थ्यत्वात्‌ ) सामर्थ्यं होने से ( विशेष्यम्‌ ) विशेष्य [ “गुणत्वे सति? यह माग ] 
( असमर्थम्‌ ) असमर्थ दै । [ यद्यपि विशेष्यरूप में विद्यमान गुणत्व गन्द 
है किन्तु जो अन्य से व्यावर्तक तथा सप्रयोजन होता है वही विशेष्य होता. 
है । स्वरूपतः शब्द में रहने पर भी "गुणत्व? नित्यत्व की सिद्धि में उपयोगी १ 
'होने से “विशेष्य' नहीं कहा जा सकता है । इसलिये ] (विश्येष्याभावे विरिध 
भावात्‌ ) विशेश्य के अभाव में विशिष्ट का भी अभाव होने से (व) 
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( विशिष्टस्य ) विशिष्ट के ( हेतुस्वेन उपादामात्‌ ) हेतुरूप में गीत होने से 


( स्वरूपासिद्धत्वम्‌ ) स्वरूपासिद्ध ही है । ( शेषं पूर्ववत्‌ ) शेष पहले [ असमर्थ 
विशेषण ] के समान है । > 


| व्याप्यत्वासिद्धस्तु स एव यत्र द्ेतोव्योप्तिनोबगम्यते | स द्विविधः ॥ 
4 , एकः साध्येनासहचरितः, अपरस्तु सोपाधिक साध्यसम्बन्धी । तत्र प्रथमो 
यथा- “यत्सत तत्‌ क्षणिक यथा जलधर', संश्च विवादास्पदीभूतः 
झाव्दादिः इति । अत्र हि शब्दादिः पक्षः, तस्य क्षणिकत्व॑ साध्यं, सत्त्वं 
हेतुः--न चास्य हेतोः क्षणिकत्वेन सह व्याप्ती प्रमाणमस्ति । 

इदानींसुपाधिसहदितः ब्याप्यत्वासिद्धः प्रदश्यते । तद्य॒था “सऱ्यासो 
सैत्रीतनयत्वात्‌ . परिद्टशयमानमैत्रीतनयस्तोसवत्‌ , इति । अत्र हि मैत्री- 
तनयत्वेन इयामत्व॑ साध्यते । नच मैत्रीतनयश्यामत्वे प्रयोजङम्‌ , 
किन्तु शाकाद्यन्नपरिणाम एवात्र प्रयोजकः । ्रयोजकङ्चोपाधि 
रुच्यते । अतो । 

( व्याप्यत्वासिद्धः ) व्याप्यत्वासिद्ध हेत्वामास ( तु ) तो (स एव ) वह ही 
है कि (यत्र ) जहाँ ( हेतोः) हेतु की (व्यातिः ) व्याति ( नावगम्यते >" 
प्रतीत नहीं हुआ करती है | [ स ] वह [ द्विविधः ] दो प्रकार का होता ह्वै । 
( एकः ) एक [ साध्येनासह्चरितः ] साध्य के साथ सहचार न रखने वाला 
[ अर्थात्‌ व्यास्तिग्राइकप्रमःणाभावात्‌ व्याप्यत्वासिद्ध । और [ अपरः तु ] दूसरा 
तो [ सोपाधिक साध्यसम्बन्धी ] सोपाधिक साध्यसम्बन्धौ [ अर्थात्‌ उपाधिः 
सदूमावात्‌ व्याप्यस्बासिद्ध ] । [ तत्र ] उसमें [ प्रथम ] पहला [ क, ] बैसे- 
[ ` यत्सत्‌ तत्‌ क्षणिकम?? ] “जो सत्‌ है वह क्षणिक है? [यथा] जैसे [जलधरः] 
मेघसमूह; [ च ] और [ विवादास्पदीभूतः शब्द आदिः सत्‌ ] विवाद का विधय | 
शब्द आदि भी सत्‌ है |” ( अत्र ) यहाँ ( शब्द आदि पक्षः ) शब्द आदि 
पक्ष है, [ तस्य ] उसका [ क्षणिकत्वम्‌ ] क्षणिकत्व (साध्यम्‌) साध्य है, 
[ सत्त्वम्‌ देतुः ] सत्व हेतु है । [ च ] और [ अस्य हेतोः ] इस हेतु को 
( क्षणिकत्वेन सह ] क्षणिकत्व के साथ [ व्यासौ ] व्याति में [प्रमाणं न अस्ति] 
कोई प्रमाण नहीं दै । [अतः यह व्याह्य्राइकप्रमाणामावात्‌ व्याप्यत्वासिद्ध है।] 

मैत्री तनयत्वेन श्यामत्वेन सम्बन्धे शाकाद्यज्ञपरिणास एवोपाधिः ॥ 

यथा वाग्नेधूमसम्बन्धे आद्रेन्धनसंयोगः । अतएवोपाधिसम्बन्धाद्‌ 
व्याप्तिनीस्ती ति व्याप्यत्वासिद्धोऽयं भैत्रीतनयत्वादिददेतः। ` 

तथा परोऽपि व्याप्यत्वासिद्धः । यथा करत्वन्तरवतिनी हिंसा अध- 
संसाधन हिसात्वात करतुंबाह्यहिसावत इति । न च दिसावसध्से अयो- 
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जक किन्तु निषिद्धत्वमुपाधिरिति ,पूवबडुपाधिसद्भावात्‌ः व्याप्यत | 

` सिद्धोऽयं हिंसात्वं हेतुः । 
० ( इदानीम्‌.) अज ( उपाधि सहितः ) सोपाधिक ( व्यापत्वासिद्धः ) त्रया 

; त्वासिद्ध ( प्रदर्यते ) को दिखलाते हैं (यथा) जेसे--(स स्यामः) 

स्यःम है ( मैत्रीतनयत्वात्‌ ) मैत्री का पुत्र होने से ( परिहददयमॉनमेत्रीतनव. ` 

स्तोमवत्‌ ) दिखळाई पड़ने बाले मेत्री के पुत्रों के समुदाय;क समान | (अत्र ) 

` यहाँ ( मैत्रीतनयत्वेन ) मैत्रीतनयत्व [मैत्री का पुत्र होना!) के द्वारा (ञ्चा 

मत्वम्‌) च्यामत्र की ( साध्यते ) सिद्धि की'जा रही है। किन्तु (मैत्रीतनयलम) 

; मैत्रीतनयत्व तो ( ञ्यामत्वे प्रयोजकं न ) श्यामत्व में निमित्त [योजक ] नहीं ' 

- है ( किन्तु ) किन्तु ( शाकादयन्नपरिणाम एव अत्र प्रयोजकः ) शाकादि खाद्य 
पदार्थ [अन्न ] का परिपाक ही यहाँ [ स्यामत्व में | प्रयोजक हे। (च) 
और ( प्रयोजकः ) प्रयोजक को ही ( उपाधिः) उपाधि ( उच्यते) कहा 
जाता है | ( अतः ) इसलिये ( मैत्रीतनयत्वेन ) मैत्रीतनयत्व के ( इ्यामत्वेन ) 
इयामत्व के'साथ ( सम्बन्धे ) सम्बन्ध में [ व्याति अथवा साध्य-साधकःमाव 
सम्बन्ध [ मानने ] में ( शाकाद्यन्नपरिणाम एव ) झाक आदि खाद्य पदार्था का 
परिपाक ही ( उपाधिः ) उपाधिः | [ अतः ] वद्द उपाधिसद्मावाद्‌ ब्यापक 

.त्वासिद्ध है । | 

(वा ) अथवा ( यथा ) जिस प्रॅकार कि ( अग्नेः' धूमसम्बन्धे )अमि के 

धूम के साथ [ व्याति ] सम्बन्ध ( यत्र यंत्र वहिः तत्र तत्र धूमः ] में ( आरः 

- न्धनसंयोगः ) आदर इन्धनसंयोग [उपाधि ] है । [।इसी”भाँ/त 'मैत्रीतनयल्ात 
हेतु में मी ( अतएव ) इसलिये (.उपाधिसम्बन्धात्‌)'उपाधि के सान्व मे 

: अथवा सद्भाव होने से ( व्यात्तिः) व्यास्ति' ( नास्ति ) ¦ नहीं है|: (“इंति) 
इस प्रकार (अयं मैत्रीनतयत्व-आदि हेंतुः ) यह मैत्रीतनयत्व आदि हेतु 

: ( व्याप्यत्वासिद्धः ) व्याप्यत्वासिद्ध हो है | 

(तथा ) इसी प्रकार ( परः अपि ) अन्य मी ( व्याप्यत्वासिद्धः ) उपाधि 

सद्भावात्‌ व्याप्यत्वासिद्ध के उदाहरण! हे ॥ [ यह एक, तीसरा उदाहरण" प्रसुव 
करते हैं। ] ( यथा.) जेसे ( क्रत्वन्तरवातिनी.) “यज्ञं के अन्तर्गत की गयी 
(हिंसा) हिंसा ( अधर्मसाधनम्‌ , अधर्म का साधन हे अथवा अधर्मजनिका है। 
( हिंसात्वात्‌ ) हिंसा होने से ( क्रतुबाह्महिंसावत्‌ ) यज्ञ. के बाहर की गयी 
हिंसा के समान |” [ इस अनुमान वाक्य में 'हिसाख' हेतु है तथा उससे 
अधमजनकत्व साध्य है और किन्तु ] ( अधम हिंसात्वं ग्रयोजकं न ) i 
अधमेजनकत्व का प्रयोजक [ निमित्त अथवा कारण ] नहीं है (किन्तु ति" 
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दत्वं उपाधिः इति?) किन्तु ! निषिद्धत्वरूत, (उपाधि [)ही / अधमजनकत्व'में 


प्रयोजक ] दै । इसलिये ( पूषवत्‌ ) पूर्ववत /:( उपाधिसदूमावात्‌ ) . उपाधि 


: के विद्यमान होने से (अयम्‌). ,.( हिंसात्व॑ हेतुः.) हिंसात्व देठ ( व्याप्य- 


-त्वासिद्धः .) व्याप्यत्वासिद्ध [ हेल्वामास |] है 1; र 


ननु साध्यव्यापक्रत्वे सति साधनाव्य्रापको थः -स॑उपाघिः। इत्युपा- 


-धिलक्षणम्‌.।:तश्व निषिदत्वे नास्ति तत्‌ कथं निषिद्धत्वमुपांधिरिति:। . 


सैवम्‌ । निपिद्धत्वे$प्युपाधिडक्षणस्य विद्यमानत्वात्‌। तथा हि 


' :स्ाध्यस्य अधर्मजनकत्वस्य! व्यापकं निषिद्धत्वम्‌। यत्र यत्र अधमेसाध- 


:नत्व तत्र तत्राबरयं निपिद्धत्वमिति निषिद्ध त्वस्य विद्यसानत्वातू। न च 
यन्न यत्र हिसात्वं; तत्र" तत्रावश्यं ।निषिदधत्वं क्रत्वङ्गड्रिसायाँ व्यभिचा- 


रात्‌। अस्ति हि क्रत्वङ्गादिसायां ' हिसात्वं, न चात्र निषिद्धत्वसिति । 


' तदेवं त्रिबिधो$सिद्धोदर्शितः । ` ˆ "` 


= 


[ प्रस्न] ( सांध्यव्याप्यंकर्वे सति) साध्य में व्यापक होना (यः) जो 


“( साधनाव्यापकः ) सांधन में व्यापक नहीं हुआ करती है [ स उपाधिः ) वह 
` -उपाचिः कहलाती दे-[ इति उपांधिल्क्षणंम्‌ ] यह उपाधि का लक्षण है | [ च ] 
.और [ तत्‌ ] बह ( उपाधि का लक्षणं ] [ निषिडत्वे | “निषिद्धत्व उपाधि में 
'[ नास्ति ] नहीं घटता है (तर्त्‌ )'तो' फिर ( निषिद्धम्‌ ) “निषिद्धत्वः को 
त कथं उपाधिः) उपाधि कैसे कहा जा सकंता है! ht 


[ उत्तर-] ( एवम्‌ मा ) बंड कना ठीक नहीं हे । ( निपिङले अपि ) 


:निषिद्धेतव में.मी ( उपांधिलक्षणंस्य ) उपाधि के लक्षण के ( विद्यमानकलात्‌ ) 
“विद्यमान होने से ।-(तया हि) ज्रैसे कि ( साध्यस्य अधर्मजनकत्वस्य ) साध्यरूप 
.अधर्मजनकत्व का (निषिड्धत्वम) निषिद्धस्व (व्यापक) व्यापक है | (यत्र यत्र) 
'जहाँ जहाँ ( अधर्मसाधनत्वम्‌ ) अधर्मजनकत्व होतां है (तत्र तत्र निषि 


-अवश्यं इति ) वहाँ वहाँ निषिद्धल अवश्य होता दै, इस प्रकार (निषिद्धत्वस्य) 
निषिद्धत्व के ( विद्यमानलात्‌ ) विद्यमान होने से | साध्य में तो च्यापकत्व 
हुआ ] (च) और (त्र यत्र) जहाँ जहाँ ( हिंसाल्रम्‌ ) | साधनभूत ) 
हिंसात्व हो (तत्र तत्र) वहाँ वहाँ ( निषिद्धत्वम्‌ ) निषिडत्व (अवश्यम्‌) अवश्य 
हो (इति न ) ऐसा नहीं है ( ऋसन्ञहिंसायां व्यभिचारात्‌ ) यश को 3: 
“हिंसा में [ इस नियम का ] ( व्यभिचारात्‌) व्यभिचार होने से | (क्रसङ्ग- 
हिंसायाम्‌ ) यकी अज्ञभूत ( हिंसायाम्‌ ) हिंसा में ( हिंसात्वं अस्ति ) हिंसात्व 


ज्तो है । किन्तु ( अत्र ) यहाँ ( निषिद्धलं न) निषिद्ध बही 'है। (तत्‌ 
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एवम्‌ ) इस भाँति ( त्रिविधः ) तीन प्रकार का ( असिद्धः ) असिद्ध नामक 
हेत्वाभास ( ददित ) दिखला दिया । ' 
०संप्रति विरुद्धः कथ्यते । साध्यविपयेयव्याप्तो हेतुर्विरुद्धः । यथा | 

'शब्दोनित्यः कृतकत्वातः इति अत्र हि नित्यत्वं साध्यं, कृतकत्वं हेतु: 
तद्विपर्ययेण चानित्यत्वेन कृतकत्वं व्याप्त; यतो यद्यत्‌ कृतकं तत्तत्‌ : 
खल्वनित्यमेब । अतः साध्यविपयंयव्याप्तस्वात्‌ कृतकत्वं हेतुर्विरुद्धः । 
विरुद्ध/हेत्वामास -- ० 

( सम्प्रति ) अत्र ( विरुद्धः ) विरुद्ध नामक हेत्वाभास ( कथ्यते ),को 
कहते हैं । ( साध्यविपयेयव्याप्त: ) साध्य के अभाव से व्याप्त ( हेतुः ) हेतु 
[ विरुद्ध: ] विरुद्ध [ हेत्वामास ] होता हे । ( यथा ) जैसे-[ शब्दः निसः] 
शब्द नित्य है [ कृतकत्वात्‌ ] जन्य होने से । [ अन्न ] यहाँ [नित्यलग] 
नित्यत्व साध्य है और ( कृतकत्वम्‌ ) 'क्ृतकत्व' । ( हेतुः ) हेतु है । (तत) । 
इस | साध्य नित्यत्व ] के [ विपर्ययेण ] विपरीत ( अनित्यत्वेन ) अनिल्त्न के _ 
साथ ( कृतकत्वम्‌ ) कृतकत्व ( व्यासम्‌ ) व्याह है (यतः) क्योंकि ( यत्‌ यत्‌) 
जो जो ( कृतकम्‌) जन्य होता है (तत्‌ तत्‌ ) वह वह (खछ) निश्चय ही | 
( अनित्यम्‌-एव ) अनित्य ही होता है। ( अतः) इसलिये ( साध्यविपर्ययः | 
व्यासत्वात्‌ ) साध्य के विपरीत ( अर्थात्‌ साध्यामाव ) के साथ व्याप्त होने 
से ( कृतकत्बं हेतुः ) कृतकत्व देत ( विरुद्ध: ) 'विरुदधदेत्वामास दै। 

साध्यसंशयहेतुरनैकान्तिकः सव्यभिचार इति वोच्यते । से द्विविधः 
साधारणानैकान्तिको असाधारणानैकान्तिकश्चेति । तत्र प्रथसः पक्ष. 


असाधारणानैकान्तिकः स एव यः सपक्षविपक्षाभ्यां व्यावृतः पक्ष 
एव वत्तेते । यथा 'भूर्नित्या गन्धत्वातः इति । अन्न गन्धवत्वं हेतु! 2 
स च सपक्षान्नित्याद व्योमादेः, विपक्षश्वानित्याज्जलादेव्योवृत्तो, : ड 
वत्वस्य प्रथिवी मात्रवृत्तित्वादिति । र 
अनेकान्तिक हेत्वाभास-- 4 ह 
( साध्यसंशयहेतुः अनैकान्तिकः ) साध्य के संशय का हेतु अनैकान्तिक 
` अथवा सव्यमिचार | हेल्वाभास ] कहलाता दै । (स) वह ( द्विविधः / ` 
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प्रकार का होता है । (१) साधारणानैकान्तिक और (२) असाधारणानैकान्तिक 
(तत्र ) उनमें से प्रथमः पहला [ साधारणानैकान्तिक ] (पक्षसपक्षविपक्षदृत्तिः) 
पक्ष, सपक्ष और विपक्ष तीनों में रहने वाला होता है । (यथा) जैम्रें-- 
( शदूदो निस्यः ) “शब्द नित्य है ( प्रमेयत्वात्‌ ) प्रमेय होने से |? ( अत्र ) 

>यहाँ ( प्रमेयत्वं ददतुः ) प्रमेयत्व हेतु ( शब्दे पक्षे ) शब्दरूप पक्ष में, (नित्ये 
व्योमादो सपक्षे ) नित्य आकाश आदि सपक्ष में (व) और ( अनित्ये घरादौ 
विपक्षे ) अनित्य घट आदि विपक्ष में ( विद्यते ) विद्यमान हे । ( सर्वस्यैव 
प्रमेयत्वात्‌ ) सबके ही प्रमेय [ ज्ञान का विषय ] होने से ( तस्मात्‌) 
इसलिये ( प्रमेयत्वं देतुः ) प्रमेयत्व हेतु ( साधारणानैकान्तिकः ) साधारणा- 
नैकःन्तिक है | 

( असाधारणानैकान्तिकः ) असाधारणानैकान्तिक ( स एव यः ) वह ही 
होता है कि जो ( सपक्षविपक्षाभ्याम्‌) सपक्ष और विपक्ष दोनों से ( व्यावृत्तः ) 
व्यावृत्त [ अर्थात्‌ दोनों में नहीं रहा करता है ]। ( पक्षे एव ) [ केवळ ] 
पक्ष में ही रहा करता है | ( यथा ) जैसे--( भूनित्या ) “पएथिवी नित्य है 
( गन्धवत्वात्‌ ) गन्ध से युक्त | गन्धवती ] होने से।” (अत्र) यहाँ 
-( गन्यवर्त्व॑ देतुः ) गन्घवत्व हेतु है । (च) और (स) वह ( सपक्षात्‌ नित्यात्‌ . 
व्योम-आदेः ) सपक्षरूप नित्य आकाश आदि से (च) और ( अनित्यात्‌ जलादेः 
पक्षात्‌ ) अनित्य जळ आदि विपक्ष से ( व्याइत्तः ) व्याइत् है [ अर्थात्‌ 
सपक्ष नित्य आकाश में और बिपक्ष अनित्य जळ आदि में नहीं रहा करताहै | ] 
( गन्धवत्वस्य प्थिवीमात्रइत्तित्वात्‌ ) गन्धवत्व [ गन्ध युक्त होना ] के पथिवी- 
मात्र में रहने वाला होने से । 

व्यभिचारस्तु लक्ष्यते । सम्भवत्सपक्षविपक्षस्य हेतोः सपक्षवृत्तित्वे 
'सति विपक्षाद्‌ ब्यावृत्तिरेव नियमो गमकत्वात्‌ । तस्य च साध्यविपरीत- 
ताव्याप्तस्य तन्नियमाभावो व्यभिचारः । स च दवेघा सम्भवति । सपक्षः 
विपक्षयोढत्तो, ताभ्यां व्यावृत्तौ च। 

यस्य प्रतिपक्षभूत॑ हेत्वन्तर विद्यते स प्रकरणसमः । स एब सत्प्रति- 
. “पक्ष इति चोच्यते | तद्यथा “शब्दोडनित्यो नित्यधमौनुरूब्धे” शाब्दो 

नित्यो5नित्यधमोनुपळ्ब्येः' इति । अत्र साध्यविपरीतसाधकं समानः 

चलमतुमानानन्तरं प्रतिपक्ष इत्युच्यते । यः पुनरतुल्यबळो न स 

प्रतिपक्षः। 

[ 'अनैकान्तिक हेत्वाभासः को सब्यभिचार इस कारण कहा जाता है कि 
इसमें नियमोळङ्घनरूप ] ( व्यमिचारस्त लक्ष्यते ) व्यमिचाःर तो दृष्टिगोचर .._ 
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होता.है । : (-सम्मवत्सपक्षत्रिपक्षस्यर्हतोः!): जिस, हेतु (में, सपंक्ष तथा बिपक्ष | 
दोनों ही हो सकतेःहैं [ अर्थात्‌ अन्वयन्व्यतिरेकी देतु..] ( सपक्षवृत्तित्वे सति), 
उसकी० सपक्षः में वृत्तिः [:सपक्षसत्व अंथवा सपक्ष' में. होना ] होने पर | 
( विपक्षाद्‌ व्यावृत्तिः ) विपक्ष से व्यावृत्ति ;होना (एंव),ही ( नियमः) नियम है 
( गमकत्वात्‌ ) क्योंकि. तमी तों बह सांध्य का : अनुमान करने वाळा होता है। ' ; 
(व) और ( तस्य साध्यविपरीतताव्यासस्य ) साध्य के. अभाव के साथ वास" 
न होने वाले ( तत्‌ नियमाभावः.) उस,हेत का उस प्रकार का नियम न होना 
ही (व्यमिचारः ) व्यमिचार हैः [ अथवा साध्यविपरीत: के साथ व्याप्त उस 
हेत में नियम का अभाव ही व्यभिचार हे ] |, (च) और (स) वह [व्यभिचार 
( द्वेधा सम्मवति ) दो प्रकार का हो सकता है । ( सपक्षविषक्षवृत्तौ ) (१)... 
एक तो जब हेतु सपक्ष और बिपक्ष दोनों में रहा करता है और (२) दूसरे-जन्र 
हेतु सपक्ष और विपक्ष दोनों' में 'नहीं रहा.करता है। [ कहने का तायं 
यह है कि सपक्ष में सत्व और विपक्ष में व्यावृत्ति. का नियम है किन्तु जव . 
हेतु दोनों में रहा करता है अथवा दोनों में नहीं रदा करता है तव उक्त. 
नियम का उल्लंघन होने से 'सव्यमिचार! कहलाता है ] | 
` (यस्य ) जिस ' [ हेतु ] का. ( प्रतिपक्षभूतम्‌ ) प्रतिपक्षभूत | अर्थात्‌, 
साध्य के विपरीत अर्थ का साधक ] दूसरा हेतु विद्यमान रहा करता है (स). 
वह ( प्रकरणसमः ) प्रकरणसमः’ कहा” जाता है | (स एव.) वह ही: 
(सत्प्रतिपक्ष इति च) 'सत्प्रतिपक्षः मी (उच्यते) कहलाता है। (तद्यथा) जैसे-[यह” 
एक अनुमान है कि-] (शब्द: अनिस्यः) शब्द अनित्य है ( नित्यधर्मानुपछन्षेः) 
नित्य धर्म की उपलब्धि न होने से | [ इसके विपरीतः तुल्यबळ वाळा अनुमान + 
यह है कि- ] (शब्दः नित्यः) शब्द नित्य है ( अनित्यधर्मानुपलब्धेः ) अनित्य 
धर्म की उपलब्धि न होने से | (अत्र) यहाँ (-साध्यविपरीतसाधकम, ) साध्य : 
के बिपरीत अर्थ का साधक ( समानबळम्‌ ) : तुल्य बढ: वाला. ( अनुमाना | 
नन्तरम्‌) जो दूसरा अनुमान है ( प्रतिपक्ष इति उच्यते.) उसे प्रतिपक्ष." 
कहा जाता है. [.इसी से प्रथम अनुमान को “सत्‌ प्रतिपक्ष, कहा जाता है- 


“सत्प्रतिपक्ष” का अर्थ ही है कि जिसका प्रतिपक्ष विद्यमान हो | और (यः) र 
जो [ साध्यके बिपरीत अथ का साधक होने: पर मी ] ( पुनः अतुस्यबः ) | 
दुस्य बळ वाळा नहीं होता (स) वह ( प्रतिपक्षः), प्रतिपक्ष ( नः)” प 
नहीं होता है । ! 112 उ 

तथाहि' विपरीतसाधकानुमानं त्रिविध॑ भवति 1 उपजीव्यम्‌, - इपजी- F क 
वकम्‌; अनुभयं वेति 1 तत्राय बाधक बलवत्वात्‌ ः यथा?'अनित्ये* / 
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वित्ञानकादनिसासः | 10 
परंमाणुएंततत्वादू! घटवत? इत्यस्य परमाणुसाधकानुंमानॅ. नित्यंत्वं ' 
साघयर्दाप न अतिप्रक्षः।:किन्तु बाघकमेवो पजी व्यंस्वात्‌ | तंच्च' घमिग्राह- 
कत्वाद ।(नहि प्रमाणिर्नागुर्ममाणे 'घर्मिण परमाणावनित्यत्वानुमानतिदं 
सम्भब्॒ति; 'आश्रयासिंद्धेः । .-अतोइनेनानुमानेन परमाणुग्राहकस्य 
आमाण्यसप्यनुज्ञातमन्यथास्योदयासम्भवा त्‌। तस्मादुपजीव्यं बाधकमेव। 
उपजीवकं तु दुर्बत्वादू बाध्यम्‌ । ` यथेदमेवानित्यत्वानुसानम्‌। तृतीयं 
तु सःप्रतिपक्षं, समबळत्वात्‌। .° ' : 

»( तथा हि) क्योंकि ( विपरीतसाघकानुमानम्‌ ) साध्यविपरीतसाधक- 
अनुमान ( त्रिविधं भवति.) तीन प्रकार का होता है ( १ ) ( उपजीत्यम्‌) 
उपजीव्य [ जिसके आश्रित दूसरा अनुमान हो | २ उपजीवकम्‌ ) उपजीवक 
[जो दूसरे अनुमान कें आश्रित हो ] ३-( अनुभयं च इति ) अनुभय 
[ अर्थात्‌ जिसके अश्चित न तो दूसरा अनुमान हो और न जो दूसरे अनुमान 
के ही. आश्रित हो। ] (तत्रः) उनमें से.( आद्यम्‌ ) प्रथम [ उपजीव्य 
अनुमान ] ( वाघकम्‌ ) बाधक ही होता है ( बलवत्वात्‌ ) बलवान होने से | 
(यथा ) जैसे--( परमाणु अनित्य). “परमाणु ` अनित्य हे मूरतत्वात्‌ ) 
मूत्त अर्थात्‌ परिच्छिन्न. परिमाणवाला होने से; ( घठवत्‌ ) घड़े कें समान । 
( इति अस्य ) इस [ परमाणु अनित्यत्व-साधक अनुमान ] का ( परमाणुसाध-' 
कानुमानम्‌ ) परमाणु साधक [ दूसरा |) अनुमान ( नित्मरत्वं साधयत्‌. अपि) 
नित्यत्व को सिद्ध करने वाळा होने पर भी ( प्रतिपक्षः न ) प्रतिपक्ष नहीं है 
(किन्तु ) किन्दु ( बाधकं एव उपजीव्यत्वात्‌ ) बाधक ही होता है उपजीव्य 
होने से | ( च ) और ( तत्‌ ) वह [ उपजीव्यत्व ] ( घर्मिग्राइकत्वात्‌ ) घर्मी 
[ परमाणु ] का साधक (ोने से है । ( धर्मिणि परमाणौ.) घर्मीरूप, परमाणु के 
[ अनुमान ] ( प्रमाणेन अग्रह्ममाणे.) प्रमाण से ग्रहीत नः होने पर [ परमाणु ` 
के ] ( अनित्यत्वानुमानं इदम्‌.) अनित्य् का साधक यह अनुमान मी 
( नहि सम्मवति ) नहीं हो. सकता) है, ( आश्रयासिद्धः ) आश्रय के असिड 
होने से। (अतः) इसलिये [आश्रय की असिद्धि से वचने के यि ] 
( अनेन अनुमानेन परमाणुग्राहकस्य ) इस [ परमाणु की अनित्यता को सिद्ध 
करने वाळे ] अनुमान ने परमाणुग्राइक [ अनुमान ] का ( प्रामाण्य अपि) 
प्रामाण्य भी ( अनुच्चातम्‌ ) स्वीकार कर लिया है [ ऐसाःस्वीकार करना 
होगा । ] ( अन्यथा ) अन्यया (अस्य) ` [ आश्रय की असिड के कारण | 
इस [परमाणु के अनित्यत्व सांषकन्अनुमान | “का (उद्यासम्मबात) उद्य 
ही! संमंव* न होने से। (तस्मात!) अतएव ( उपजीव्यम्‌ ) 'उपजीव्य 
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'( बाधकमेव ) बाधक ही होता है। ( ड्पजीवकं तु दुबेळत्वाद्‌ वाच्यम्‌). 
[ तथा ] “उपजीवक? [ किसी दूसरे अनुमान पर आश्रित होने वाढा तो 
दुह होने से बाध्य हो होता है। (यथा) जैसे (इदं एव) यह ही 
{ अनित्यत्वानुमानम्‌ ) | परमाणु का ] अनित्यत्व [ साधक ] अनुमान | 
[इन -दोनों से भिन्न] तीसरा [जो न उपजीव्य है और न. । 
उपजीवक-ऐसा साध्यविपरीतसाधक अनुमयरूप अनुमान दी ] (सम 


~ च 


समान बल वाला होने से ( सप्रतिपक्ष्म्‌ ) 'सत्मतिपक्ष' होता हे । 

यस्य प्रत्यक्षादि प्रमाणेन पक्षे साध्याभावः परिच्छिन्नः स 'काळा- 
स्ययापदिष्टःः । स एव बाधितविषय इत्युच्यते । यथा 'अरिनरनुष्णः कृतक 
स्वाजञळूबत्‌?। अत्र कृतकःवं हेतुः। तस्य च यत्‌ साध्य-मनुष्णत्रं 
'तस्या भाव प्रत्यक्षेणेब परिच्छिन्नः । त्वगिन्द्रियेणाग्नेरुष्णत्वपरिच्छेदात्‌। | 

तथा परोऽपि कालात्ययापदिष्टो, यथा, “घटस्य क्षणिकत्वे साध्ये 
प्रागुक्तं सत्वं हेतुःः । तस्यापि च यत्साध्यं क्षणिकत्वं तस्या5भावो$ 
्षणिकक्वं प्रत्यभिज्ञातकोदिलक्षणेन प्रत्यक्षेण परिच्छिन्नम्‌ । 'स एवायं घटो 
यो मया पूर्वमुपलब्धः इति प्रत्यभिज्ञया पूवीनुभवजनितसंस्कारः्रहकृते | 
न्द्रियप्रभवया पूवीपरकालकलनया घटस्य स्थायित्वपरिच्छेदादिति। 
काळात्ययापदिष्ट अथवा बाधितबिषय- 

(यस्य) बिस [हेतु] के (साध्याभावः) साध्य का अमाव 
( प्रत्यक्षा दिप्रमाणेन ) प्रत्यक्षादि प्रमाण से ( पक्षे परिच्छिन्नः ) पक्ष में 
निश्चित हो (स) वह ( कालात्ययापदिष्टः) 'काळात्ययापदिषट 
हेत्वामासः होता है । (स एव) वह ही ( बाधितविषयः) 
बाधितविषय ( इत्युच्यते ) भी कहलाता है। ( यथा )-जैसे-“ ( अमिः 
अनुष्णः ) अग्नि अनुष्ण है ( कृतकत्वात्‌) जन्य होने से ( जलूवत्‌ ) बल के 
समान |? (अत्र) यहाँ ( कृतकत्वम्‌ ) कृतकत्व हो ( छेतुः) देवु दै। 
( च ) और ( तस्य ) उसका ( यत्‌ ) जो ( साध्यम्‌) साध्य ( अतुष्णम्‌) 
अनुष्णत्व है ( तस्य ) उसका ( अभावः ) अमाव [ उष्णत्व ], [ अग्नि 
९ प्रत्यक्षेणेव ) प्रत्यक्ष के द्वारा ही ( परिस्छिन्नः ) निश्चित है | ( लगिद्रियेग 
त्वक्‌ इन्द्रिय द्वारा ही ( अग्नेः ) अग्नि की ( उष्णत्वपरिच्छेदात्‌ ) उष्णता 
निश्चय अथवा ज्ञान हो जाने से । 

(परः अपि) दूसरा भी (कालात्ययापदिष्ट;) कालात्ययापदिष्ट [का उदाहरण 
दै । [यया] जैते-? ( घटस्य ) घड़े के ( क्षणिकत्वे साध्ये ) क्षणिक की रि 
में (प्राकू उक्तम्‌) पहले कहा गया हुआ, (सत्वं देवः) ‘सत्व हेतु | (तस्य) 
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३० विशानवादनिरासः ४६७ 
[सत्वः हेतु] का (अपि) भी (यत्‌) जो (साध्यम्‌) साध्य (क्षणिकत्वम्‌ ) क्षणिकत्व है 
( तस्य ) [उसका ] (अमावः) अमांव ( अक्षणिकत्वम्‌ ) अक्षणिकत्व [स्थिरत्व] 
( प्रत्यमिज्ञातर्कोदिलक्षणेन ) प्रस्यभिज्ञा, तकं आदि रूप [ सहकृत ] ( प्रत्यक्षेण) 
प्रत्यक्ष [ प्रमाण | द्वारा ही (परिच्छिन्नम्‌) निश्चित है | “( अयं स एव घट: ) 


` यह वही घड़ा है ( यः मया पूर्वे उपलब्धः) जिसे मैने पहले देखा था ।? 


(इति) इस प्रकार की ( पूर्वानुभवजनितसंस्कारसहकुत-इन्द्रियप्रभवया ) 
पूवं अनुभव से उत्पन्न संस्कार के सहयोग से युक्त इन्द्रिय द्वारा उद्भूत 
( पूर्वापरकालकळनया ) पूर्वकाल और उत्तरकाळ के सम्बन्ध को भी ग्रहण 


` कराने" वाढी ( प्रत्यभिज्ञया ) 'प्रत्यमिज्ञाः के द्वारा ( घटस्य ) घड़े कें 


( स्थायित्वपरिच्छेदात्‌ ) स्थायित्व का निश्‍चय हो जाने से [ कहने का 
तात्पर्यं यह है इस परत्यभिज्ञात्मक प्रत्यक्ष से घट के स्थायित्व का निश्चय 
होने में कोई बाधा नहीं हुआ करती है । || 
[अतः उक्त हेतु भी 'कालास्ययापदिष्ट' अथवा “वाधितविषय? हेत्वाभास ही हे । ] 

एते चासिद्धादयः पञ्चददे्वामासाः यथा कथञ्चित्‌ पक्षधमंत्वाद्यन्य- 
तमरूपहीनत्वादहेतबः स्वसाध्यं न साधयन्तीति। ` 

(एते) थे ( असिद्ध-आदयः) आदि (पञ्च ) पाँचों ( हेत्वाभासः ) 
हेत्वाभास ( यथा कथञ्चित्‌ ) किसी न किसी प्रकार ( पक्षधर्मत्वादि अन्यतमरू- 
पहीनस्बात्‌ ) पक्षधमंत्व [ अथवा पक्षसत्व अथवा सपक्षसत्व ] आदि [ पाँच- 
रूपों | में से किसी एक रूप से भी हीन होने के कारण ( अहेतवः ) अहेतु 
[ अथवा हेत्वाभास ] होते हैं । और इसीळिये ( स्वसाध्यम्‌ ) अपने साध्य को 
भी ( न साधयन्ति इति ) सिद्ध नहीं कर पाते हैं । 

कहने का अभिप्राय यह है कि ये असिद्ध आदि पाँच हेत्वाभास होते हैं। 
तथा ये अपने साध्य को सिद्ध नहीं कर पाते हैं क्योंकि ये पाचों पक्षसत्व' आदि 
[ देठ के ] पाँचरूपों में से किसी न किसी एक रूप से रहित हुआ करते हैं । 

येऽपि ळक्षणस्य केवळव्यतिरेकिहेतोः त्रयो दोषा अव्याप्ति-अति 
व्याप्ति-असम्भवास्तेऽप्यत्रेवान्तर्भेवन्ति, न तु पञ्चभ्योऽधिकाः। तथाहि, 
अतिव्याप्षिव्यीप्यत्वासिद्धिः । विपक्षमात्रादव्याबृत्तत्वात्‌ सोपाधि 
कत्वाच्च । यथा गोळक्षणस्य पशात्वस्य। गोत्वे हि सास्नादिसत्वं 
प्रयोजकं, न तु पशत्वम्‌। तथा अव्याप्तिभोगासिद्धवम्‌। यथा 
गोळक्षणस्य झाबलेयत्वस्य। एवससम्भवोऽपि स्वरूपासिद्धिः । यथा 
गोङक्षणस्येकश फत्वस्येति । 

(ये) [ और ] जो ( केवळव्यतिरेकिहेतोः ) “केवळव्यतिरेकी? हेतु रूप 


| ( रक्षणस्य ) लक्षण के ( अब्यासि-अतिव्यासिःअसम्मवाः ) ( १) अव्याति 
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(२) अतिव्याप्ति तथा ( ३) असंभव नामक ( त्रयो दोबाः ) तीन दोष | | 
[ स्वीकार किये जाते ) हैं ( ते अपिं) उनृका भी ( अत्र एव ) इन [ पाँच 1 
हेल्वाभासों ] में ही ( अन्तभवन्ति ) अन्तर्भाव हो जाता है। ( पञ्चम; 

अधिकाः न) वे मी इन पाँच [हिल्वाभासों] से अतिरिक्त नहीं हें। (तथाहि) | 
जैसे कि ( अतिव्यातिः ) अतिव्यातित्तामक दोष ( व्याप्यत्वासिद्धिः ) व्यायता 

सिद्ध [ नामक देत्वामास के अन्तरगत आ जाता ] हे । ( विपक्षमात्रात्‌) : 
[ लक्षणरूप व्यतिरेकि-हेतु | विपक्षमात्र स ( अव्याइत्तस्वात्‌ ) व्याबृत होन 
(च) और ( सोपाधिकत्वात्‌) सोपूथिक होने के कारण । ( यथा ) कैसे 
( गोलक्षणस्य पञ्चत्वस्य ) गो के लक्षण “पञ्च? [ के करने पर] की अतिषय 
व्याप्यत्वासिद्धि ही है । ]।. ( गोसवे ) गोत्व में अथवा गौ होने में ( सासि 
मत्वम्‌) सास्नादिमत्व अथवा सास्ना आदि का. होना ही ( प्रयोजकम्‌) | 
प्रयोजक है [ अर्थात्‌ जो सास्ना आदि से युक्त है वह गौ दै । ] ( पशुं न) 
पशुहोना [ पश्चत्व ] नहीं [ प्रयोजक को ही “उपाधि? कहा जाता हे | अठ 

यह उपाधियुक्त होने के कारण व्याप्यस्वासिद् है और विपक्ष 'मैस' आदि मे 

विद्यमान न होने से व्याप्यत्वासिद्ध दै । ]। (तथा) इसी प्रकार ( अव्याप्तिः ) ! 
अव्याप्ति दोष ( भागासिद्धल्वम्‌ ) भी भागासिद्ध क ही अन्तरत आ जाता 


है । ( यथा ) जेसे ( गोलक्षणस्य शाबलेयत्वस्य ) गाय का लक्षण “शञावलेयत | 
[-चितकबरा होना ] का [ अव्याति--भाग में असिद्ध होने के कारण मागाः _ 
सिद्ध है । भागासिद्ध मी स्वरूपासिद्ध का ही भेद हे । अतः अव्याति नामक ' 
दोष स्वरूपासिद्ध के अन्तर्गत आ जाता हे । ]। (एवम्‌) इसी प्रकार _ 
( असम्मवः अपि ) असम्भव नामक दोष भी ( स्वरूपासिद्धिः ) स्वरूपातिद॒ 
ही है। (यथा) जैसे ( गोलक्षणश्य ) गाय के लक्षण ( एकशफत्वस्थ ) ए 
शफ [ 'खुर का मध्य से चिरा हुआ न होना ] वाळा होना [ एकशः , 
एक खुर से युक्त होना-छक्षण किसी मी गाय में विद्यमान न होने से असम 
ग्रस्त है और इसी कारण लक्ष्यभूत गौ में न पाये जाने से 'स्वल्पांसिड है | || 
इस भाँति तर्कमाषाकार द्वारा पाँचों देत्वामासों का पहले कौ कि 
कुछ अधिक बिस्तार के साथ उपर्युक्तरूप में वर्णन किया गया है | यचा 
सभी हेत्वाभास न्यायसम्मत ही हैं किन्तु फिर मी इनमें तथा ह 
हेल्वामासों में कुछ न कुछ अन्तर अवश्य उपलब्ध होता दै । उनः - 


तथा स्वरूप-दोनो में. ही अन्तर दष्टिगोचर होता दै । न्यायसूत में वो रेच 
भासो के नाम निम्नलिखितरूप में दिये गये हैं :-- दर 


RE 
«सब्यमिचार-विरुद्धः प्रकरणसम-साध्यसम-अतीतकाला हेत्वामासाझ | डं 
“ nF न्यायसून्न ११४ 
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तकभाषाकार ने सर्वप्रथम “असिद्ध नामक हेत्वाभास की गणना की है 
किन्तु उपयुक्त न्यायसूत्र में “असिद्धः का कहीं मी उल्लेख दृष्टिगोचर नहीं 
होता है । “असिद्ध? के स्थान पर 'साध्यरुम' नाम अवश्य मिळता है। जिसको 


असिड? का स्थानापन्न कहा जा सकता है | किन्तु उक्त “साध्यसम? हेत्वामास 


को यदि “असिद्ध” हेत्वामास के स्थान पर माना भी जाय तो भी उसे पूर्णरूपेण 
सुसङ्गत कहा जाना संभव नहीं है । क्योंकि तर्कभाषा में 'असिद्ध? हेत्वाभास के 
जिन,तीन [ ( १ ) आश्रयासिड ( २ ) स्वरूपासिद्ध और (३) व्याप्यत्वासिद्ध ] 
भेदों का उल्लेख मिलता है उस प्रकार के मेदों का उल्लेख न तो न्यायसून्न में ही 
उपलब्ध होता है और न उसके वास्स्यायन-माष्य में ही । इसी प्रकार “साध्यसम 
हेत्वाभास? का जो उदाहरण [ “द्रव्ये छाया गतिमंत्वात्‌ ] भाष्यकार ने दिया है 
वह भी तकमाषाकार केअसिद्ध-हेत्वाभास के उदाहरणों से भिन्न प्रकार का ही है । 


इसी प्रकार अनैकान्तिक अथवा सव्यमिचार नामक हेत्वामास का लक्षण तो 
सू्रकार तथा तकभाषाकार का मिळताजुळता अत्रश्य है किन्तु तकंमाषाकार 


द्वारा जो इसके (१) साधारणाऽनेकान्तिक और (२) असाधारणानैकान्तिक ये दो 


मेद किये गये हैं । वह न्यायसूत्र अथवा उसके भाष्य में उपलब्ध नहीं होते हैं । 
प्रकरणसम तथा विरुद्ध हेत्वाभास तो दोनों में समानस्वरूप के हीःदष्टिगोचर 


होते हैं। हाँ, इनके उदाहरणों में अवश्य कुछ मेद की प्रतीति होती है । 
प्रकरणसम? का दूसरा नाम “सञ्रतिपक्ष' मी सूत्र अथवा भाष्यकार में उपलब्ध 


नहीं होता है । 
न्यायसूत्र का 'काळात्ययापदिष्ट? अथवा “कालातीत?” हेत्वाभास तकभाषा 


में भी उन्हीं नामों से मिळता है किन्तु फिर भी उन दोनों के स्बरूपों में 


* पर्यासत भेद की प्रतीति होती है 


यह हम पहले ही लिख चुके हैं कि न्यायद्शन के समानतन्त्र वैशेषिक- 


_दशन में हेतु के “पक्षसत्व” आदि पाँचरूपों के स्थान पर तीन ही रूपों को 
स्वीकार किया गया है। अतः उसके अनुसार ( १ ) विरुद्ध, ( २) असिद्ध 


और (३ ) संदिग्ध ( अनैकान्तिक ) ये .तीन ही [ “विरुद्धासिद्धसंदिग्घमलिङ्ग 
कश्यपोड्ब्रवीत्‌” ] हेत्वाभास कहे गये हैं। इन तोन के अतिरिक्त एक 
“अनध्यवसित? हेत्वामास मीं उन्होंने माना है। हाँ, इतना अवश्य है कि 


तर्कमाषाकार द्वारा असिद्ध के तीन भेद किये गये हैं तथा वैशेषिक के प्रशस्त- 
पादभाष्य में 'असिद्ध? के चार भेद किये गये हैं । : 


१ fr) 
अभिप्रायान्तरेण न i परिकल्प्य दूषणाभिधानं 
छलम्‌ । यथा “नव कम्बलोऽयं देवद्त्तः' इति वाक्ये नूतनाभिप्रायेण 
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नवशब्दस्याथौन्तरमाशंक्य 'कश्चित्‌ दूषयति । “नास्य ना | 
कबलाः सन्ति दरिद्रत्वात्‌ । न हास्य यमपि सम्भाव्यते कुतो न 
` इत। स च वादी छलबादितया ज्ञायते 
छळ ६ “३ 
[ अभिप्राय-अन्तरेण ] किसी दूसरे अभिप्राय से [ अयुक्तस्थ ] पु | 
[ शब्दस्य | शब्द का [ अर्थान्तरम्‌ ] कोई दूसरा अथ [ परिकल्प्य ] कस्त | 
करके [ दूषणाभिधानम्‌ ] दोष दिखलाना [ छलम्‌ ] छल: [ कहलाता ] है। 
[यथा ] जैसे-“नवकम्बळः अयं देवदत्तः? [ अर्थात्‌- यह देवदत “नवीन , 
“कम्बल से युक्त है? अथवा देवदत्त के पास नया कम्बल है | ] [इति वाक्ये || 
इस वाक्य में [ नूतन-अमिप्रायेण ] नूतन [ नये ] के अभिप्राय से [पचल] 
प्रयुक्त [ नबशब्दस्य ] “नव? शब्द का [९ संख्या रूप ] [ अर्थान्तरम्‌ | दुसे 
` अर्थ की [ आशंक्य ] कल्पना करके [ कश्चित्‌ ] कोई [ दूषयति | दोष. 
दिखलाता है कि [ अस्य ] इसके पास [ नवकम्बलाः ] नौकम्वळ[न ससि] 
नहीं हैं, [ दरिद्रत्वात्‌ ] दरिद्र होने से [ तासपर्य यह है कि देवदत्त तो द्द 
है अर्थात्‌ उसकी आर्थिक दशा दयनीय दै । अतः उसके पास तो दो का 
का होना भी संभव नहीं है। फिर नौननौ कम्बल उसके पास कहाँ सह 
सकते हैं। ] [ हि) क्योंकि [ अस्य ] इसके पास तो [द्वयं अपि वे 
[ कम्बलो ] के होने की भी [ न सम्माव्यते ] संभावना नहीं को जा सकती | 
फिर [ नव कुतः ] नौ [ कम्बळ ] कहाँ से माने जा सकते हैं | [ इति ] । 
माँति [ अभीष्ट अर्थ का व्यागकर एक अन्य अर्थ की कल्पना करके पूवव 
द्वारा कथित बात का खण्डन करने वाळा ] [ स वादी ] वह वादी [ छ्या 
दितया ] छलवादी के रूप में [ ज्ञायते ] जाना जाता हे [ किसी के क 
इस भाँति अपने मन-गढ्न्त अथ की कल्पना करके दोष दिखलाने वाले यरि 
को छलवादी? समझा जाया करता है । ] 
यह छल तीन प्रकार का माना गया है । 
[ १] वाक-छल [ २ ] सामान्यछळ तथा [ ३ ] उपचारछल | 
[ १५ ] जाति; का 
असदुत्तरं जातिः। सा च उत्कषेसम अपकर्षंसम-आदिभेद" = | 
विधा । विस्तरभिया नेह ऋत्स्नोच्यते। तत्राव्याप्तेन दृष्टान्त 
साध्ये पक्षे अव्यापकघर्सस्यापादनं उत्कषससा जाति: | यथा शार 
कृतकत्वाद्व घटबदित्युक्ते कञ्चिदेवमाह “यदि कृतकस्वेन हेतु 
ब्दोऽनित्यः स्यात्‌ तर्हि तेनैव हेतुना तढ्ददेवशब्दः सावयवोऽ। 
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जाति-- 

[ असत्‌ उत्तरम्‌ ] अयुक्त अथवा अनुचित उत्तर [ जातिः ] जाति [कह- 
छाता] है । [ च ] और [ सा ] वह [ उत्कषेसमअपकषंसम-आदि भेदेन ] 
“उस्कर्पसमा? 'अपकर्षसमा आदि भेद! से [ बहुविधा ] वहुत [ २४ | प्रकार 
की होती है । [ विस्तरमिया ] विस्तार के भय से [ इह ] यहाँ [ कृत्स्ना ] 
सम्पूर्ण का [ न उच्यते ] कथन नहीं किया जा रहा है । [ उदाहरणाय केवळ 
दो ही प्रकार की जाति के उदाहरण यहाँ प्रस्तुत करते हँ] [ तत्र ] उनमें 
ते [ दृष्टान्तगत-अव्यासेन-धर्मेण ] दृष्टान्त में रहने वाले अव्याप्त धर्म के द्वारा 
[ साध्ये ] साध्य अर्थात्‌ अनुमितिविशेष्यत्वेन अभिमत [ पक्षे ] पक्ष में (अव्या- 
पकधर्मस्व] किसी अव्यापक अन्य धर्म का [ आपादनम्‌ ] प्रसङ्ग दिखळाना 
[ उत्कर्षसमा जातिः ] उत्कर्षसमा जाति कहळाती है | [ यथा | जेसे-[ शब्दः ] 
शब्द [ अनित्यः ] अनित्य है [ कृतकत्वात्‌ ] कृतक अर्थात्‌ जन्य होने से, 
[ घटवत्‌ ] घट के समान | [ किसी एक व्यक्ति के द्वारा ] [ इति उक्ते | ऐसा 
कहे जाने पर [ कश्चित्‌ | कोई [ एवं आह ] ऐसा कहे कि “| यदि | यदि 
[ इंतकत्वेन हेतुना ] कृतकत्व देतु से [ घटवत्‌ | घट के समान ( शब्दः ) 
शब्द ( अनित्यः) अनित्य [ स्यात्‌ ] कहा जायगा [ तर्हि ] तो | तेन एवं 
इंतुना ] उस ही [ कृतकत्व ] हेतु से [ तद्वत्‌ एवं | उस [ घट ] के ही समान 
[ शब्दः ] शब्द ( सावयवः अपि ] अवयवयुक्त मी [. स्यात्‌ ] होना चाहिये | 

उपर्युक्त उदाहरण द्वारा शब्द में अविद्यमान सावयवत्व [ जैसे घट अवयवो 
से युक्त है उसी प्रकार शब्द भी अवयर्वो से युक्त हे ] रूप एक नये घम का. 
आपादन किये जाने से [ यह स्पष्ट हो जाता है कि 'कृतकत्वर हेतु अनित्यत्व 
और सावयवत्व दोनों का साधन करने में समान है | ] उत्कर्षसमा जाति? है । 

अपकषेसमा तु दृष्टान्तगतेना ध्मेणाव्याप्तेनव्यापकस्य घभौभावस्या- 
पादनम्‌ । यथा पूर्वस्मिन्‌ प्रयोगे कश्चिदेवमाह-- यदि कृतकत्वेन हेतुना 
घटबच्छच्दो अनित्यः स्यात्‌ तेनैव हेतुना घटवदेब हि शब्दः 
श्रावणो5पि न स्यात्‌ । न हि घटः श्रावण? इति | 

( दृष्टान्तगतेन ) दृष्टान्त में रहनेवाले ( अव्यासेन धर्मेण ) अव्यां घर्म के 
द्वारा [ अव्यापकस्य धर्माभावस्य ] किसी अव्यापक घमं के [अमावस्य | अभाव 
का [ आपादनम्‌] प्रसङ्ग दिखाना ( अपकर्षसमा ) Fe | 
[ यया ) जैसे ( पू्वस्मिन्‌ प्रयोगे ) ( पूर्वोक्त ) अनुमान के प्रयोग में ( कश्चित्‌ ) 


कोई (एबम्‌) इस प्रकार (आह) कहता है-( यदि ) यदि (कृतकत्वेन हेतुना) ` 
कृतकत्व हेतु से ( घटवत्‌ ) घट के समान ( शब्द अनित्यः ) ( शब्द अनित्य 
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स्यात्‌) होवे तो (तेनैव हेतुना) उस ही हेतु से (घटवत्‌ एव) घट के समान हो 
( ह शब्द ( आवणः अपि ) श्रोत्र द्वारा ग्राह्य भी (न स्यात्‌) नहों होगा 
(हि ) क्योकि ( घटः ) घट (श्रावणः) भ्रोत्रद्वारा ग्रहीत (न ) नहीं होता है। | 
न्यायसूत्र में “सा धर्म्यंवैधर्म्याम्यां प्रत्यवस्थानं जातिः? [न्यायसूत्र *-२-१७] : 
यह जाति का लक्षण किया गया है । जब वादी व्यक्ति के द्वारा किसी साध्य को ° 
सिद्ध करने के निमित्त कोई देतु दिया जाता,है तो उसे सुनकर प्रतिवादी व्यक्ति 
व्याति की अपेक्षा किये बिना ही केवल दृष्टान्त [ उदाहरण ] के साधम्यं अथवा । 
वैधम्बै के आधार पर उसका उत्तर दे देता है तो ऐसी स्थिति में इस उत्तर को , 
| 


“असत्‌ उत्तर कहा जाता है | यह असतू-उत्तर है । “जाति” कहा जाता है। 
यद्यपि उसके २४ प्रकारों का वर्णन उपलब्ध होता है किन्तु तकभाषाकार 

ने विस्तार के भय से उन चौबीस प्रकारों में से केवछ दो जातियों का ही 
दिग्दर्शन कराया है । 
४ १६--निग्रहस्थानानि । 
पराजयहेतुः निम्रहस्थानम्‌। तच्च न्यून-अधिक-अपसिद्वान्त-अथो- 
न्तर-अप्रतिभा-मतानुज्ञा-बिरोध-आदिभेदाद्‌ बहुविधसपि विस्तरभया- | 
न्नेह कृत्स्नमुच्यते। यत्‌ विवक्षिताथे किञ्बिदूनं तन्न्यूनम्‌ । बिविक्षितात्‌ 
किञ्चिदधिकं अधिकम्‌ । सिद्धान्तादपध्वंसो अपसिद्धान्तः । प्रकृतेन 
नमिसम्बद्धार्थवचनं अथौन्तरम्‌। उत्तरापरिस्फूतिः अप्रतिभा। पराः | 
भिमतस्याथेस्य स्वप्रतिकूछस्य स्वयमेवाभ्यलुज्ञानं स्वीकारो मतानुज्ञा। 


इष्टाशमङ्गो विरोधः । हि. 
डा ( पराजय हेतु: ) पराजय का हेतु ( निग्रहस्थानम्‌.) निग्रहस्थान्‌ कहढाता 


हे | (च) और ( तत्‌ ) वह न्यून, अधिक, अपसिद्धान्त, अर्थान्तर, अप्रतिमा; 
मतानुज्ञा, विरोध ( आदिमेदात्‌ ) आदि भेद से ( बहुविध॑ अपि ) बहुत [अनेक . 
अर्थात्‌ २९] प्रकार का होने पर मी (बिस्तरमयात्‌ ) [इस ग्रन्थ के] विस्तारके 
भय से (इह) यहाँ ( झत्स्नम्‌ ) पूर्णरूप से (न उच्यते) नहीं कहा जा रहा हे! 
( ' ) (यत्‌) जो ( विवक्षिताथ ) विवक्षित [ वक्ता द्वारा कथन 
जाने योग्य] अर्थ के विषय में ( किञ्चित्‌ ) कुछ ( ऊनम्‌) कम रह जाय (बर्त 
अथवा विषय को पूर्ण न कहा जा सके ) ( तत्‌ ) उसे ( न्यूनम्‌) “तून 
नामक निग्रह स्थान कहा जाता है [ न्यायदर्शन में इसका लक्षण हीन 
अन्यतमेनापि अवयवेन न्यूनम्‌ ] ॥ ५।२।१२ ॥ यह किया गया है | अर्थात्‌ 
किसी पक्ष-के साधन हेतु प्रतिज्ञा आदि पाँचों अवयवों का कथन आवश्यक छु 
करता है । अत*जव इन पाँचो में से किसी एकका प्रयोग नहीं किया जाता 
तो इस न्यूनता के कारण यहाँ “न्यूम? नामक निग्रहस्थान हुआ करता है ] 
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(२) ( विवक्षितात्‌ ) विवक्षिय अर्थ से (किञ्चित्‌ अधिकम्‌) कुछअधिक 
कहना (अघिकम्‌) “अधिक” नामक निग्रेहस्थान कहा जाता है । [न्यायदर्शन 
में इसका लक्षण यह किया गया है--“हेतूदाइरणाधिकं अधिकम्‌” ॥ न्या. द. 
५२1९१ ॥ अर्थात्‌ किसी पक्ष का साधम करने के निमित्त प्रयुक्त किये 
दीनेबाले वाक्य के प्रयोग में एक ही हेतु तथा एक ही उदाहरणका प्रयोग 
उपयुक्त हुआ करता है किन्तु कमी-कमी दो हेतु तथा दो उदाइरणों का मी 
प्रयोग कर दिया जाता है | तब ऐसी स्थिति में अधिक” नामक “निग्रहरयान 


- हुआ करता है ]। 


(३) (सिद्धान्तात्‌ ) [ स्वीकृत | सिद्धान्त से ( अपध्वंसः ) च्युत हो 
जाना अथवा इट जाना ही 'अपसिद्धान्त? [नामकनिग्रइस्यान] है । न्यायद्शन 
के अनुसार इसका लक्षण हे--“सिद्धान्तमम्युपेत्य अनियमात्‌ कथाप्रसङ्गः 
अपसिद्धान्तः? न्या० द० ५।२।२४॥ अर्थात्‌ विचारवि.नयम प्रारम्भ होने 
से पूर्व अपना कोई सिद्धान्त घोषित कर यदि नियमानुसार उस सिद्धान्त के 
अनुसार वार्ता नहीं की जाती है तथा वार्तालाप के बीच ही उसका त्याग कर 
दिया जाता है तो ऐसी स्थिति में अपसिद्धान्त' नाम निग्रहस्थान होता है । 

( ४ ) ( प्रकृतेनानमिसम्बद्धाथवचनम्‌ ) प्रकृत [ विषय ] से सम्बन्ध 
न रखने वाळे अर्थ का कथन करना ( अर्थान्तरम्‌ ) “अर्थान्तर? नामक 
निग्रइस्थान है । [ न्यायद्शेन के अनुसार इसका लक्षण हैः--“प्रझतादर्था द- 
प्रतिसम्बद्धे अर्थान्तरम?? न्या० द० ५।२।७। अर्थात्‌ प्रकृत अर्थ से असम्बद्ध 
अर्थ के कथन का नाम 'अर्थान्तर' दै । 

( ५ ) ( उत्तरापरिस्फूर्तः ) उत्तर का स्फुरण न होना अथवा उत्तर का न 
सूझना [अप्रतिभा] 'अप्रतिमा' नामकनिग्रहस्थान है । [ न्या०द्‌० के अनुसार 
लक्षण हैः । उत्तरस्य अप्रतिपत्तिः अप्रतिमा” ॥५।२।१९। जव वादी व्यक्ति 
अपने पक्ष की स्थापना के खण्डन में कथित बातों का उत्तर नहीं दे पाता 
है अथवा दूसरे की स्थापना में दोषों को दिखला नहीं पाता तब यही उसकी 
“अप्रतिमा? कही जाती है | यही 'अप्रतिमा' नामक निग्रहस्थान हे1] 

[ ६ ] [ पराभिमतस्य ] दुसरे के अमीष्ट तथा [ स्वप्रतिकूलस्य अर्थस्य ] 
अपने प्रतिकूल अथ को [ स्वयम्‌ ] स्वयं [ अम्यनुशनम स्वीकारः ] स्वीकार 
कर लेने का नाम [ मतानुज्ञा ] “मतानुज्ञा नामक निग्रहस्थान है । [ न्या० 
द० के अनुसार लक्षण हेः--“स्वपक्षे दोषाभ्युपगमात्‌ परपक्षे दोषप्रसद्धो 
मतानुच्चा”11५॥२।२१॥ जब वादी व्यक्ति अपने पक्ष में प्रदर्शित किये गये दोष 


का परिहार नहीं करता है किन्तु इसके स्थान पर दूसरे के पक्ष में दोषों का 
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प्रदर्शन करने लगा करता है तब ऐसा समूझ लिया जाता है कि बादी श | | 
ने अपने पक्ष में निकाले गये दोषों को स्वीकार कर छिया है । ऐसी स्थिति 
ध्पतानुज्ञा” नामका "निग्नहास्थान? हुआ करता है । 


[ ७ ] ( इष्ारथमङ्गः ) अपने अमीष्ट अर्थ [ विषय ] का सय हो. 
खण्डन कर देना [ विरोधः ] 'विरोध? नामक निग्नहस्थान है। ( न्यायदशन 
में इसका नाम है--“प्रतिज्ञाविरोध” । “प्रतिज्ञाहेत्वो; विरोधः प्रतिशाविरोष» | 
न्या“ द० ५२४ प्रतिज्ञावाक्य द्वारा कहे गये अर्थ के विरुद्ध अर्थका | 
हेतुवाक्यद्वारा कथन किया जाना 'प्रतिज्ञाविरोध' कहलाता है।) : 


जिन स्थितियों में पड़ जाने पर मध्यस्थ व्यक्ति वादी अथवा प्रतिवादी | 
व्यक्ति को पराजित घोषित कर सके, उन्हीं का नाम “निग्नहस्थान? है । अथवा / 
जिस स्थिति में पहुँचने पर मनुष्य को पराजित घोषित किया जा सकता है. 
उसी स्थिति को 'निग्नहस्थान' कहते हैं । ह 
न्यायदर्शन में निग्नहस्थान के २२ प्रकारों का वर्णन किया गया है| 
किन्तु तर्कमाधाकार ने इनमें से केवळ,न्यून आदि सात निग्रहस्थानो का हौँ 
वर्णन किया है । इसका एकमात्र कारण यही है कि इस ग्रन्थ के विस्तार का 
आधिक्य हो जाना । इसी विस्तार के भय से उन्होने 'न्यून' आदि सात 
निग्रहस्थानों का ही उल्लेख किया है । ड 
उपसंहारः 
इह्दात्यन्तयुपयुक्तानां स्वरूपभेदेन. भूयो भूयः प्रतिपाद्नम्‌। 
यद्नतिप्रयोजनं तदलक्ष णमदोषाय । एतावतैव बाळव्युत्पत्तिसिद्धेः। 
( इतिं श्री केशवमिंश्रविरचिता तकेभापा समाप्ता। ) 
> उपसंहार 
(इह ) यहाँ .[ तकमाषा नामक ग्रन्थ ] में ( अत्यन्तम्‌) 
'( उपयुक्तानाम्‌) उपयोगी [ हेत्वाभास इत्यादि पदार्थों ] का (र 
स्वरूप भेद से ( भूयः भूयः ) बार बार ( प्रतिपादनम्‌) निरूपण किया हट. 
और ( यत्‌ ) जो ( अनतिप्रयोजनम्‌ ) अधिक प्रयोजन युक्त नहीं है अ 
अधिक उपयोगी नहीं है ( तदल्क्षणं अदोषाय ) उसका लक्षण आदि न * 
दोषजनक नहीं है । [ क्योंकि हमारे द्वारा जो डुछ मी प्रतिपादित 
गया हैँ] ( एतावता एवं ) उस इतने मात्र से ही (बाल्व्युत्॒ति | 
बालकों को न्यायशात्र सम्बन्धी सामान्य-ज्ञान सिद्ध हो जाता है | 
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तर्कमाधाकार का कथन' है कि उन्होंने इस ग्रन्थ की रचना वाळकों के 
अन्दर सामान्य-ज्ञान उत्पन्न करने की दृष्टि से की है। अतः इसमें जिस-जिस 
पदाथ का जितना-जितना वर्णन किया गया है, उतना-उतना ही उनके 
थीमान्य-ज्ञान के लिये पर्यात है। इसी कारण इस ग्रन्थ के अनावश्यक 
विस्तार को वाया गया है | 

इस प्रकार श्री केशवमिश्र विरचित 'तकमाषा' समाप्त होती है । 

इत्युत्तरप्रदेशस्थ 'मैनपुरी” मण्डळान्त्गेत “महावतपुर’ ग्रामनिवासिनः 
श्रीमतो दयानन्द्महोदयस्य श्रीमत्याः सुखदेव्याश्च तनुजनुषा 
बुन्दावनस्थगुरुकुलबिश्वविद्याळयाधीतविद्येन पी-एच० डी० 
इत्युपाधिधारिणाआचाये सुरेरद्रदेब्ाक्निणा 
विरचिता “आशबोधिनी” व्याख्या 
समाप्ता ॥ 
समासश्चायं ग्रन्थः। « 


A 


pS बन वेद वेदाङ्ग पुस्तकालय & 
अगत क्रमाक क्र १९ ८ 

; "४०,८९७, 

3 दनराक............. ... ८/८. 


[$ 

२०५ ॥ 
* ०७५० ७७७७७७७०७७ ( 

¢ 


NN 7९८६८१ 
७०७०७) NNN ANNAN 


हु छै C6-0: Mumukshu Bhawan Varanasi Collection Digitized by eGai 1001 


# परीक्षोपयोणी महत्त्वपूर्ण प्रकाशन # ५ 
कादस्ब्रीमहाइवेतावृत्तान्त-- आचार्य राजदेव मिश्र ७.०७ 
भोजप्रबन्ध-- 


© 
| 


४.०५ 

५ संस्क्रत निबन्ध मंजूपा--" . प्रो” आशा विश्नोई ४१०० | 
छन्दोऽळङ्कारमं जरी-डॉ० रामकिशोर पाण्डेय * २०० 
सं. अनुबादकोमुदी-भ्रो> शिवबालक द्विवेदी ८०० 


संस्कृत भाषा-विज्ञान-- 7) . ५,०० | 
बुद्धचरितम्‌, ( प्रथमसगे )--डॉ० बावूराम पाण्डेय. . ४.१० | - 
` तिङन्त सार संग्रह:--- , १ 1 ह 
अल्कार-प्रकाश-डॉ० देवनारायण मिश्र... ३.० 
किरात,जुनीयम (प्रथम सग) डॉ पाण्डँय,एवं प्रो ० पी ० के० शास्री २.००. | : 
- किराताजुनी यम्‌ (द्वितीय सर्ग) ड्रॉ० पाण्डेय एवं प्रो शील निगमे ३,०० 4. 
भारतोय संस्कृति के मूल-तत्त्व-डॉ० इन्दुमती मिश्रा ५४०१. 
लघुसिद्धान्तको मुदी ( संज्ञा-सन्धि )-प्रो० प्रेमा अवस्थो ५. 


ढघुसिद्धान्तकौमुदी ( अजन्त प्रकरण )--, „» १ 
सांख्यकारिका - प्रो० प्रेमा अवस्थी 7 ५.९९ 
वैदिक सुक्त सुधा-डॉ० बाबूराम पाण्ड्य  . ३९ 
पूर्वमेघ ( मेघदूत )- डाँ० द्याशंकर झाली ४ 
उत्तरमेघ ( मेघदूत) ` ४५ 
उद्योतकर का न्यायवार्तिक : एक अध्ययन--,) 9 ४९७ | 
संस्कृत साहित्य का इतिहास-- ह. ता 000 


कादस्बरी-कथामुखम्‌-डाँ० सिश्र एबं डॉ० चतुवंदी 
अञिज्ञानशाकुन्तढम्‌- “डाँ० कृष्णकान्त त्रिपाठी 

` वेदान्तसार--डॉ० कृष्णकान् त्रिपाठी | 
` काव्यरंग-चन्द्रिका-पं० बटुकनाथ शास्त्री 
उत्तररामचरित-डॉः कृष्णकान्त त्रिपाठी 
दिशुपालवधम्‌--७।० सुरेन्द्र देव शास्री . 
2300 -- प्राप्तिस्थान -- | 


भारतीय पुरूफ़ «डार, चोक 


० श्र 
र्र ०० 
[ | 
। | 
«° (> ° 
f™ ८ ° 
टू f 
1 34 "क 


ति 


+ 


CC-0. Mumukshu Bhawan Varanasi Collection. Digitized by eGangqiri F 


2 


ढु 
का ® 
हळ प्ट ७ 
Cres 
७ 
° क 
० 
2 a 


00-0. Mmukshu Bhawan Vgfanasi Collection. Digitized by eGangotri 


